वात्सल्य रत्नाकर प० पू.« आचार्य श्री विमलसागरजी महाराज की 
93वीं जन्म-जयन्ती के अवसर पर 


सिरि कोंडकुंड आइरिय पणीदो 
(श्री कुन्दकुन्दाचार्य प्रणीत) 


पवयणसारो 


(प्रवचनसारः) 


मूलगाधा, सस्कृतछाया, श्री अमृतचन्द्रसूरि कृत तत्त्वप्रदीपिका नामक 
सस्कृतछाया टीका, श्री जयसेनाचार्यकृत तात्पर्यवृत्ति नामक सस्कृत व्याख्या और 
स्व॒पण्डित श्री अजितकुमार शास्त्री तथा स्व- प श्री रतनचन्द मुख्तार के 
भाषानुवाद से समलकृत 





अकाशक 
श्री भारतवर्षीय अनेकान्त विद्धत्‌ परिषद 
एब 


जिनराज जैन 
०/०6, दरियागज, नई दिल्‍ली-9 


[7] 


भारतवर्षीय अनेकान्त विद्वतू परिषद पुष्प सख्या ४० 


आशीर्वाद 


निर्देशिका 
सयोजना 


ग्रन्थ 


अर्थ सहयोग 


प्रकाशक 


ग्रन्थ प्राप्ति स्थान 


प. पू. आचार्य श्री विमलसागरजी महाराज 
प. पू. आचार्य श्री भरतसागरजी महाराज 


गणिनी आर्यिका स्याद्वादमती माताजी 
ब्र॒प्रभा पाटनी, बी एस. सी., एल. एल. बी 


पवयणसारो (प्रवचनसार) 
सिरि कोडकुड आइरिय पणीदो 
(श्री कुन्दकुन्दाचार्य प्रणीत) 


दरिया गज महिला मडल 
श्री निर्मल कुमार, ललित कुमार, नितिन कुमार पाटनी जयपुर 
जिनराज जैन 


श्री भारतवर्षीय अनेकान्त विद्धत्‌ परिषद ,जिनराज जैन 
द्वितीयावृत्ति, २००८ 


२१ आर्थिका गणिनी स्याद्ादयती माताजी सघ 
२ आचार्य विमल-भरत साहित्य सदन सम्मंद-शिखरजी 


३ अधष्टापद तीर्थ जेन मन्दिर 
विलासपुर चौक, गुडगाँव (हरियाणा) 
फोन ०६४६६७७६६११ 


४ जिनराज जैन 
२८२६, दरियागज, नई दिल्‍्ली-२ 


[समर्पण | 


युग प्रमुख, 
चारित्रशिरोमणि, 
सन्‍्मार्ग-दिवाकर, 
करूणानिधि 
वात्सल्य-रत्नाकर 
अतिशययोगी, 
तीर्थोद्धारक चूड़ामणि, 
पतितोद्धारक, 
ज्योतिपुज्ज 
कल्याणकर्ता, 
दुखहर्ता, 
समद्गृष्टा, 
बीसर्बी सदी के अमर सन्त 
परम-तपस्वी, 
जिनभक्ति के अमर प्रेरणासत्रोत, 
उअण्यपुज्ज 
गुरुदेव आचार्य 
श्री १०८ श्री विमलसागरजी महाराज 
की 
६३वीं जन्म-जयन्ती पर 
सादर समर्पित 





आचार्य श्री विमल सागर जी 


तुभ्य नम परम धर्म प्रभावकाय, 

तुभ्य नम परम तीर्थ सुबन्दकाय। 
'स्थाद्वाद ' सूक्ति सरणि प्रतिबोधकाय , 
तुभ्य नम बिमल सिन्धु गुणार्णवाय॥ 





कैपकाए ५ * ०० 


आचार्य श्री भरत सागर जी 
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श्री वीतरागाय नमः 
एक नजर में प्रवचनसार 


आचार्यदिव कुन्दकुन्दस्वामी जैन दर्शन के महान्‌ आचार्य हुए जिन्होने ८४ पाहुड लिखे। उनमे समयसार 
पाहुड, प्रवचनसार पाहुड, अष्टपाहुड तथा नियमसार पाहुड वर्तमान मे उपलब्ध प्रसिद्ध ग्रन्थ है। इनमे वर्तमान 
मे प्रचलित चर्चाओ . शुद्धोपयोग के स्वामी, शुभोपयोग की उपयोगिता, पुण्य की हेयोपादेयता, स्वरूपाचरण 
का स्वामी, सम्यक्त्वाचरण के स्वामी आदि की निर्णायक अमर कृति प्रवचनसार महाग्रन्थ है। साथ ही क्रमबद्ध 
नही क्रमवर्ती पर्यायों के साथ नियत, अनियत व्यवस्थाओ का गहन गभीर विवेचन यहा इस ग्रन्थ मे मिलता 
है। आचार्य श्री अमृतचन्द्रजी व जयसेनाचार्यजी ने सस्कृतटीका तत्त्वप्रदीषिका व तात्पर्यवृत्ति सलल भाषामय 
करके सिद्धान्तो को स्पष्ट कर जिनागम के रहस्य की प्रकट कर दिया। साथ ही हिन्दी भाषानुवाद मे सुष्ठु 
समलकृत कर स्व प. श्री रतनचन्द मुख्तार जी ने महोपकार कर जैनागम के रहस्य को पूर्ण उद्घाटित कर 
दिया है। 


शुद्धोपयोग 

वर्तमान मे कुछ भ्रामक धारणाए बन गई है यथा? चतुर्थ गुणस्थान मे शुद्धोपयोग को स्वीकार किया 
जा रहा हैे। आइये, हम इस सम्बन्ध मे श्री कुन्दकुन्दाचार्य प्रणीत प्रवचनसार की टीका मे जयसेनाचार्यजी 
की पढ़े 

मिध्यात्वसासादनमिश्रगुणस्थानत्रये तारतम्येनाशुभोपयोग , तदनन्तरमस यतसम्यग्दृष्टि- 
दशविरतप्रमतसयतगुणस्थानत्रये तारतम्येन शुभोपयोग , तदनन्तरमप्रमत्तादि क्षीणकषायान्तगुणस्थानषट्के 
तारतम्यन शुद्धोपयोग , तदनन्तर सयोग्योगिजिन गुणस्थानद्वये शुद्धोपपोग फलाभिति ॥ पृ २० गा. € ता. 
वृ टी.॥ 


भावार्थ 


तीन प्रकार के उपयोग १४ गुणस्थानों मे किस तरह घटते है सो कहते है- मिथ्यात्व, सासादन और 
मिश्र इन तीन गुणस्थानो मे तारतम्य से कमती-कमती अशुभ उपयोग है। इसके पीछे असयत सम्यग्दृष्टि, 
देशविरत तथा प्रमत्तसयत ऐसे तीन गुणस्थानो मे तारतम्य से शुभोषयोग है। उसके पीछे अप्रमत्त से लेकर 
क्षीणकषाय तक छ गुणस्थानो मे तारतम्य से शुद्धोपयोग है। उसके पीछे सयोगिजिन और अयोगिजिन इन 
दो गृणस्थानो मे शुद्धोपयोग का फल है ऐसा भाव है। 


शुद्धोपयोग रूप परिणत आत्मा का स्वरूप 


सुविदिदपयत्थसुत्तो सममतवसजुदो विगदरागो। 
समणो समसुहदुक्खो भणिदो सुद्धोवओगोत्ति ॥१४॥ प्र सा॥ 
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भली भाँति जान लिये है (१) [निज शुद्ध आत्मा आदि स्व-पर] पदार्थों को और सूत्रो को जिसने (२, ३) 
जो सयम युक्त और तप युक्त है (४) राग रहित है (५) समान है सुख-दुख जिसको ऐसा श्रमण (मुनि) शुद्धोपयोगी 
है। 

शुद्धोपयोग मुख्यता से बारहवे गुणस्थान मे परिणत मुनि के होता है। परन्तु गौणतया सातवे से बारहवे 
गुणस्थान तक के मुनि के होता है। सातवें गुणस्थान में शुद्धोपयोग प्रारम्भ होता है। फिर प्रत्येक गुणस्थान 
मे उसकी शुद्धता की शक्ति बढती चली जाती है, जिससे दसवे गुणस्थान मे मोहनीयकर्म प्राय नष्ट हो जाता 
है। जब वह शुद्धोपयोग पूर्ण क्षीणमोह नामक बारहवे गुणस्थान मे पहुचता है तो उस शुद्धता मे शेष तीन 
घातिया कर्मो को नष्ट करने की शक्ति उत्पन्न हो जाती है। घातिया कर्मो के नष्ट होने पर स्वभाव स्वय 
प्रगट हो जाता है। आत्मा सर्वज्ञ बनकर सब ज्ञेयो को जान लेता है। [परृ. ३५) 


बन्धुओ ' शुभोपयोग दर्शनमोहनीय का क्षय कर सकता है, चारित्रमोहनीय कर्मो सहित सर्वघातिया कर्मो 
का क्षय तो शुद्धोपयोग से ही होता है। यदि चतुर्थ गुणस्थान में ही शुद्धोपयोग स्वीकार किया जावे तब तो 
दिगम्बरत्व की महत्ता ही समाप्त हो जाती है। सयम की उपयोगिता नहीं बनती । चतुर्थ गुणस्थान में ही केवलज्ञान 
होने का प्रसंग प्राप्त होगा। चारित्र धारण करने की कोई आवश्यकता ही नहीं रहेगी । 


शुभोपयोगी का स्वरूप... 
देवदजदिगुरुपूजासु चेव दाणम्मि वा सुसीलेसु। 
उववासादिसु रत्तो सुहोवओगपष्पगो अप्पा ॥६६॥ 
जो देवता, यति गुरु की पूजा मे, दान मे और सुशील रूप चारित्रो मे तथा उपवास आदिक मे रत है, 
वह शुभोपयोगधारी आत्मा कह जाता है। 
यहा आचार्य ने शुद्धोपयोग मे प्रीतिरूप शुभोपयोग का स्वरूप बताया है। शुभोपयोग तीव्र कषायो के 
अभाव में होता है।॥ पृ. १६०॥ 
शुभोपयोग मे वर्तन करने से उपयोग अशुभोपयोग से बचा रहता है तथा यह शुभोपयोग शुद्धोपयोग 
में पहुंचने के लिए सीढ़ी है। इसलिये शुद्धोपयोग की भावना करते हुए शुभोपयोग मे वर्तन करना चाहिए। 
वास्तव मे शुभोपयोग सम्यग्दृष्टि के ही होता है। तात्पर्य यह है कि शुद्धोपयोग को इस काल मे उपादेय मानकर 
उसी की भावना से प्राप्ति के लिये अरहत भक्ति आदि शुभोपयोग के मार्ग मे वर्त्तना चाहिए। ॥पृ. १६१॥ 


शुभोपयोगी श्रमण चर्या.... 


अरहतादिसु भत्ती वच्छलदा, पवयणाभिजुत्तेसु | 
विज्जदि जदि सामण्णे, सा सुहजुत्ता भवे चरिया ॥२४६॥ 


यदि श्रामण्य मे अरहन्तादिक के प्रति भक्ति तथा प्रवचनरत जीवो के प्रति वात्सल्य पाया जाता है तो 
वह शुभयुक्त चर्याशुभोषयोगी चरित्र है। 


[घणा] 


जो साधु सर्व रागादि विकल्पों से शून्य परमसमाधि अथवा शुद्धोपयोग रूप परमसामायिक मे तिष्ठने 
को असमर्थ है उसके शुद्धोपयोग के फल को पाने वाले केवलज्ञानी अरहत सिद्धो मे जो भक्ति है तथा शुद्धोपयोग 
के आराधक आचार्य उपाध्याय साधु मे जो प्रीति है यही शुभोपयोगी साधुओ का लक्षण है। 


एसा पसत्थभूदा समणाण वा पुणो घरत्थाण। 
चरिया परेत्ति भणिदा ताएव पर लहंदि सोकक्‍्ख ॥२५८॥ 


यह प्रशस्तभूत (शुभोषयोग) चर्या श्रमणो के गौण होती है और गृहस्थों के मुख्य होती है। ऐसा शास्त्रो 
मे कहा गया है। उसी से गृहस्थ परम सौख्य को प्राप्त होता है। 


शुभोपयोग सबधी साधुओ को यह प्रत्यक्ष धर्मानुराण रूपचर्या या क्रिया होती है तथा गृहस्थो की यह 
क्रिया उत्कृष्ट कही गई है। इसी चर्या से गृहस्थ परम्परा से उत्कृष्ट मोक्षसुख प्राप्त करता है। 


विकार रहित चैतन्य के चमत्कार की भावना के विरोधी तथा इन्द्रिय विषय व कषायो के निमित्त से 
पैदा होने वाले आर्त्त रौद्र ध्यान मे परिणमने वाले गृहस्थो को आत्माधीन निश्चयधर्म के पालने का अवकाश 
नही है। यदि वे ग्रृहस्थ वैयावृत्यादि रूप शुभोपयोग धर्म से वर्तन करे तो खोटे ध्यान से बचते है तथा साधुओ 
की सगति से गृहस्थो को निश्चय तथा व्यवहार मोक्षमार्ग के उपदेश का लाभ हो जाता है, इससे ही वे गृहस्थ 
परम्परा निर्वाण को प्राप्त करते है। ॥ ६०२॥ 


सातिशय पुण्य .... 


शुभोपयोगी सम्यग्दृष्टि का पुण्य सातिशय पुण्य कहा गया है। सातिशय पुण्य कभी ससार का कारण 
नही होता है। शुभयोगी मिथ्यादृष्टि का पुण्य निरतिशय युण्य कहलाता है ऐसा पुण्य ससार का कारण है। 
अत पुण्य सर्वथा हेय कहने वाले बुद्धिमान आत्माओ ' शान्त चित्त से निर्णय करो । पाप की अपेक्षा पुण्य 
सर्वथा उपादेय ही है, शुद्धोपयोग की अपेक्षा पुण्य हेय है सर्वथा नही। सम्यग्दृष्टि का पुण्य सवर के साथ-साथ 
कर्मो की निर्जा का भी कारण है। अत अपनी भूमिकाओ को देखते हुए कर्त्तव्यपथ पर चलना गृहस्थ व 
श्रमण का कर्तव्य है। 


जिनेन्द्र भक्ति शुभराग या मात्र बन्ध की कारण नही हैं अपितु मोक्ष की भी कारण है- 
त देवदेवदेव जदिवरवस॒ह गुरु तिलोयस्स, पणमंति जे मणुस्सा ते सोक्ख अक्खय जंति ॥७८/१॥ 


जो भगवान को प्रणाम करते है अथवा आराधना करते है वे मनुष्य अक्षय सुख मोक्ष को पाते है। भक्ति 
के समय कर्मोदय से जो मद कषायरूप राग होता है वह शुभराग यद्यपि अल्प बन्ध का कारण होता है तथापि 
परम्परा से मोक्ष का कारण है। भक्ति शुभराग नहीं है, किन्तु मोक्ष सुख का कारण है। “भत्तीए जिणवराण 
खीयदि ज पुव्यसचिय कम्म”। 


(शा ] 


पुण्य से परभव में क्या फल होता है... 


तेण णरा वा तिरिच्छा देवि वा माणुसि गदि पय्या। 
विहविस्सरियेहि सया सपुण्णमणोरहा होति ॥६२-२॥ 


जो कोई दिगम्बर मुनिवर को देखकर पूर्ण गुणो मे अनुरागभाव से सतोषी होता हुआ उठकर सिद्ध भक्ति 
पूर्वक नमोस्तु आदि विशेषो के द्वारा सत्कार या प्रशसा करता है वह भव्य उन मुनिवर के निमित्त से धर्म 
प्राप्त करता है। पूर्वोक्त पुण्य से वर्तमान के मनुष्य या तिर्यज्व मरकर अन्य भव मे देव या मनुष्य की गति 
को पाकर राजा-अधिराजा-सम्बन्धी रूप सुन्दरता, सौभाग्य, पुत्र, स्त्री आदि से पूर्ण विभूति तथा आज्ञारूप 
ऐश्वर्य से सफल मनोरथ होते है। वही पुण्य यदि भोगो के निदान बिना सम्यग्दर्शन पूर्वक होता है तो उस 
पुण्य से परम्परा मोक्ष की प्राप्ति होती है ॥प २११ प्र सा.॥ 


पुण्य का फल 
सम्माइट्ठी पुण्ण ण होइ ससार कारण णियमा। 
मोक्खस्स हेऊ होइ, जइसो णियाण ण कुणइ ॥भा. स.॥ 


सम्यग्दृष्टि का पुण्य नियम से ससार का कारण नही होता। मोक्ष का ही कारण होता है यदि निदान 
रहित हो। 


यद्यपि अविनाशी अनन्त अतीन्द्रिय सुख का निरन्तर लाभ आत्मा की शुद्ध अवस्था मे होता है। उस 
अवस्था की प्राप्ति का उपाय यद्यपि साक्षात्‌ शुद्धोपयोग मे तन्‍्मय होकर निर्विकल्प समाधि मे वर्तन करना 
है तथापि परम्परा से उसका उपाय अरहन्त सिद्ध को जानकर, उनको नमस्कार करना, पूजा करना, स्तुति 
करना आदि है। 


जो जाणदि अरहत, दव्वत्तगुणत्तपज्जयत्तेहि। 
सो जाणदि अप्पाण, मोहो खलु जादि तस्स लय ॥ ८० प्र सा॥ 


जो अरहत को द्रव्यपने, गुणपने और पर्यायपने द्वारा जानता है, वह अपने आत्मा को जानता है। 
उस जीव का मोह अवश्य नाश को प्राप्त होता है। भव्यात्माओ' मोह की सेना को जीतने का मुख्य उपाय 
यही है। 


“पुण्यफला अरहता” ॥४५॥ गा. प्र सा.॥ 
“अन्त खलु सकलसम्यक्परिपक्वपुण्यकल्पपादपफला एवं भवन्ति ।” 


अरहन्त भगवान पुण्य प्रकृति के फल है। अरहन्त भगवान वास्तव मे समस्त भली भांति परिपक्व पुण्यरूपी 
कल्पवृक्ष के फल ही है। 


[75] 


उपादान 


अनेक भ्रामक विचारधाराओ के अनुसार यह भी स्वीकार किया जा रहा है . हमारा उपादान त्रैकालिक 
शुद्ध है। उपादान यदि त्रैकालिक शुद्ध हो तो गुण व प्याये अशुद्ध कैसे हो सकेगी। कृपया प्रवचनसार पृ. 
१८ पर आचार्य श्री के सर्वज्ञप्रणीत वचनो पर ध्यान दे 


“कारण सदृश हिकार्यम्‌” । तच्च पुनरुपादानकारण शुद्धाशुद्धभेदेन द्विधा । रागादिविकल्प रहित स्वसवेदन 
ज्ञानमागमभाषया शुक्लध्यान वा केवलज्ञानोत्पतौ शुद्धोपादान कारण भवति। अशुद्धात्मा तु रागादीनामशुद्ध 
निश्चयेनाशुद्धोपादान कारण भवतीति सूत्रार्थ ॥ पृ. १८॥तात्पर्य वृ.॥ 


उपादान कारण के सद्गश कार्य होता है। ऐसा सिद्धान्त वचन है। तथा वह उपादान शुद्ध और अशुद्ध 
के भेद से दो प्रकार का है। केवलज्ञान की उत्पत्ति मे रागदेषादि रहित स्वसवेदनज्ञान तथा आगम की भाषा 
से शुक्ल-ध्यान शुद्ध उपादानकारण है तथा अशुद्ध आत्मा रागादिरूप से परिणमन करता हुआ अशुद्ध निश्वयनय 
से अपने रागादिभावो का अशुद्ध उपादान कारण है। ॥पृ. १६ पृ. सा ॥ 


मोक्षमार्ग में निश्चयधर्म व्यवहारधर्म दोनों ही धर्म रूप हैं 


अपने शुद्ध आत्मा के स्वभाव मे परिणमन होते हुए जो भाव होता है, उसे निश्चय धर्म कहते है तथा 
पचपरमेष्ठी आदि की भक्तिरूपी परिणति या भाव को व्यवहार धर्म कहते है। क्योकि अपनी-अपनी विवक्षित 
अविवक्षित पर्याय से परिणमन करता हुआ द्रव्य उस पर्याय से तन्‍्मय हो जाता है, इसलिए पूर्व मे कहे हुए 
निश्चय धर्म ओर व्यवहार धर्म से परिणमन करता हुआ आत्मा ही गर्म लोहे के पिण्ड की तरह अभेदनय से 
धर्म रूप होता है, ऐसा जानना चाहिए। ॥पृ १६ पृ सा.॥ 


क्रमबद्धपर्याय 


जैन दर्शन मे क्रमबद्ध शब्द का कही भी प्रयोग आचार्यो ने नही किया। प्रवचनसार ग्रन्थ मे अनेको 
बार क्रमवर्ती, क्रमप्रवृत शब्दों का प्रयोग हुआ है। यदि क्रमबद्ध आगम का शब्द स्वीकार किया जाएगा तब 
तो आगम का बीज अनेकान्तवाद दूषित हो जाएगा। 


श्री सर्वज्ञदेव भूतकाल के निश्चित प्रमाण को और सर्वपर्यायो को जानते है। इससे भूतकाल का या 
भूत पर्यायो की आदि नही हो जाती, क्योकि भूतकाल के निश्चित प्रमाण के मात्र ज्ञान हो जाने से भूतकाल 
का आदि अथवा भूत पर्यायो का आदि नही हो जाता। यदि प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय होने से आदि मान लिया 
जावे तो असत्‌ द्रव्य के उत्पाद का अथवा ईश्वर-कर्त्तव्य का प्रसग आ जायेगा। इसी प्रकार भविष्य पर्याय 
केवली द्वारा ज्ञात हो जाने से सब पर्याये सर्वथा नियत या क्रमबद्ध नही हो जाती क्योंकि सर्वपर्याय सर्वथा 
नियत या क्रमबद्ध नही हो जाती क्योंकि सर्वपर्यायो को सर्वथा नियत मान लेने पर मोक्षमार्ग के उपदेश के अभाव 
का प्रसग आ जायेगा । दृष्टिवाद अग मे सर्वज्ञ के द्वारा नियतिवाद एकान्त-मिथ्यात्व कहा गया है, उससे विरोध 
आ जायेगा। (नियतिवाद एकान्त मिथ्यात्व का स्वरूप श्री पचसग्रह से निम्न प्रकार कहा है . . 


[% ] 


यदा यथा यत्र यतो5स्ति तेन यत्‌, तदा तथा तत्र ततोउस्ति तेन ततू। 
स्फुट नियत्येह नियत्र्यमाण, परो न शकत किमपीह कर्तुम्‌ ॥३१२॥ 


जिसका जहाँ जब जिस प्रकार जिससे जिसके द्वारा जो होना होता है तब तहॉ तिसका तिस प्रकार उससे 
उसके द्वारा वह होना नियत है। अन्य कोई कुछ नही कर सकता । ऐसा मानना एकान्त नियतिवाद मिध्यात्व है। 


जत्तु जदा जेण जहा, जस्स य नियमेण होदि तत्तु तदा। 
तेण तहा तस्स हवे इदिवादो णियदिवादों दु ॥८२ गो.क.॥ 


जो जिस समय जिससे जैसे जिसके नियम से होता है वह उस समय उससे वैसे ही उसके ही होता है। 
ऐसा सब वस्तु स्वरूप मानना नियतिवाद एकान्त मिथ्यात्व है। 


सर्व पर्यायो को सर्वथा नियत (क्रमबद्ध) मानने से सयम के अभाव का भी प्रसग आता है। भोगभूमिया 
मनुष्यों मे क्षायिक सम्यग्दृष्टि भी है, वज़वृषभनाराच सहनन वाले भी है और शुभलेश्या वाले है फिर भी वे 
सयम धारण नही कर सकते, क्योकि उनकी आहार पर्याय नियत है। यदि इसी प्रकार कर्मभूमिया आर्य मनुष्यो 
के भी आहार पर्याय नियत होती तो वे भी सयम धारण न कर सकते और सयम के अभाव से मोक्ष भी न 
होती । 


कर्मभूमिया मनुष्यो की इच्छा पर निर्भर है कि वे दिन मे कई बार भोजन करे, गत को भी करे अथवा 
एक या दो दिन या पक्ष, या मासोपवास करे। सप्त व्यसन को सेवन करे या उसका त्याग करे। इससे स्पष्ट 
है कि सर्व पययि सर्वथा नियत नही है। 


जो पर्याय जैसी है उसको उसी रूप से सर्वज्ञ जानते है। जो अनादि पर्याय है उसको अनादि रूप से, 
अनन्त को अनन्त रूप से, जो पर्याय अनियत है उसको अनियत रूप से जानते है, जो नियत पर्याये है उनको 
नियत रूप से जानते हुए सर्वज्ञ की कुछ हानि नही होती है। 


अत नियति भी अपने प्रतिपक्ष अनियति की अपेक्षा रखती है। यदि अनियत पर्यायो का अभाव माना 
जायेगा तो नियत पर्यायो का भी अभाव हो जाएगा। नियत और अनियत पर्यायो क॑ अभाव से पर्याय मात्र 
का अभाव हो जाएगा और पर्याय मात्र के अभाव हो जाने से द्रव्य के अभाव का प्रसग आ जायगा अत 
पययिं नियत और अनियत दोनो प्रकार की है।” 


क्रमबद्ध पर्याय मे दान-पूजा-तप त्याग-सयम, शिक्षण-शिविर, यात्रा, जप, तप सब व्यर्थ सिद्ध होते है। 
देशना लब्धि की सम्यग्दर्शन की प्राप्ति मे सार्थकता का अभाव प्राप्त होता है। सतो के दर्शन, जिनेन्द्र दर्शन 
की कोई सार्थकता सिद्ध नहीं होगी।- 


दर्शनेन जिनेन्द्राणा, साधूना वन्दनेन च। 
न चिर तिष्ठति पाप, छिद्र हस्ते यथोदकम्‌॥ 


[जप] 


ये पक्तिया निरर्थक सिद्ध होगी। तपस्या के द्वारा असख्यात गुणी कर्म निर्जरा का कथन दूषित हो जाता 
है। कर्मकाण्ड ग्रन्थ मे आचार्य देव लिखते है जीव प्रतिसमय सिद्धराशि के अनन्तवे भाग व अभव्य राशि 
के अनन्तगुणे कर्मो समयप्रबद्धो को प्रतिसमय बाधता है और इतना ही द्रव्य प्रतिसमय निर्जरित भी करता 
है परन्तु तपस्या के बल पर असंख्यात गुणी कर्म निर्जता करता है। यदि यह स्वीकार नहीं किया जाएगा तब 
तो मुक्ति का द्वार ही बन्द होने का प्रसण आएगा। 


“जो जो देखी वीतराग न सो सो होसी वीरा रे” 


इन शब्दो को सम्हाल ले। क्योकि ज्ञेय पदार्थ ज्ञान मे झलकते है अर्थात्‌ ज्ञान ज्ञेयाकार परिणमन करता 
है। ज्ञेय ज्ञानरूप परिणम नही कर रहे है। केवली भगवान के अनुसार ज्ञेय नहीं है अपितु ज्ञेय के अनुसार 
केवली भगवान का ज्ञान है। एकान्तवाद से जिन शासन को दूषित करने वाले महानुभावों के लिये सारगर्भित 
प्रवचनसार की विषयवस्तु को जानने के लिये ये अतिसक्षेप मे अपनी बात रखी है। भव्यात्माओं का कर्त्तव्य 
है ग्रन्थ के भाव को समझते हुए हठाग्रह से दूर रहकर वस्तु तत्व का निर्णय करे। 


ग आर्यिका स्याद्धादमती 


प्रस्तावला 


चतुर्थ काल मे जब ३ वर्ष ८ माह १५ दिन शेष रह गये थे, तब अन्तिम तीर्थंकर श्री महावीर 
भगवान्‌ कार्तिक कृष्णा अमावस्या के दिन निर्वाण को प्राप्त हुए, उनके पश्चात्‌ ६२ वर्ष मे श्री 
गौतमस्वामी, श्री सुधर्माचार्य और श्री जम्बूस्थामी ये तीन अनुबद्धकेवली हुए । तत्पश्चात्‌ १०० 
वर्ष मे श्री विष्ण, श्री नन्दिमित्र, श्री अपराजित, श्री गोवर्धन, श्री भद्रवाहु ये पाच अनुवद्ध श्रुत॒केवली 
हुए । अनन्तर १८१ वे मे श्री विशाखाचायं, श्री प्रोष्ठिल, श्री क्षत्रिय, श्री जयसेन, श्री नागसेन, 
श्री सिद्धार्थ, श्री धृतिषेण, श्री विजय, श्री बुद्धेलिग, श्रीदेव, श्री धमंसेन ये ११ आचार्य दस पूर्वधारी 
हुए । इसके पश्चात्‌ १२३ वर्ष मे श्री नक्षत्र, श्री जयपाल, श्री पाडव, श्री ध्रुवसेन, श्री कस ये पाच 
आचार ग्यारह अगधारी हुऐ। इसके पश्चात्‌ &६ वर्ष मे श्री सुभद्र, श्री यशोभद्र, श्री भद्रवाहु, श्री 
लोहाचार्य ये चार आच।र्य दस, नव अथवा आठ अगधारी हुए। इसके पश्चात्‌ ११८ वर्ष मे श्री 
अहेद्कलि, श्री माघनन्दि, श्री धरसेन, श्री पुष्पदन्त, श्री भूतबलि ये पाच आचारयें हुए जो एक अगधारी 
थे अथवा अग्रो और पूर्वो के एक देश ज्ञाता थे । इस प्रकार श्री महावीर भगवान्‌ के पश्चात्‌ भी ६८३ 
वर्ष तक अग का ज्ञान रहा ।' 

श्री धरसेन आचायें के शिष्य श्री पुष्पदन्त और भूतबलि ने 'षट्खण्डागम' की रचना कर 
लिपिवद्ध किया और ज्येष्ठ शुक्ला पचमी के दिन इस ग्रन्थराज की पूजा हुई, इसलिये ज्येष्ठ शुक्ला 
पचमी आज भी श्रुतपचमी के नाम से प्रसिद्ध है। इस षट्खण्डागम मे श्री गोतम गणधर रचित सूत्रो 
का भी सकलन है। 

(१) जीवट्ठाण, (२) खुद्ाबन्ध, (३) बधस्वामित्वविचय, (४) वेदना, (५) वर्गणा, (६) महा- 
बध मे षट्खण्डागम के छह खण्ड हैं। इस षट्खण्डागम के प्रथम तीन खण्ड पर श्री कुन्दकुन्द आचार्य 
ने बारह हजार श्लोक प्रमाण परिकर्म टीका रची थी ।* 

ज्ञान प्रवाद पूर्व की दसवी वस्तु के तीसरे कषाय-प्राभुत का ज्ञान श्री गुणघर आचायें को था, 
जिन्होंने ती्थे-विच्छेद के भय से कसायपाहुड की १८० गाथाओ द्वारा रचना की है। जिसमे कषायों 
को विविध दशाओ का वर्णन करके उनके दूर करने का मार्ग बतलाया है और यह भी प्रगट किया है 
कि किस कषाय के दूर होने से कौनसा आत्मिकग्रुण प्रगट होता है । 

कसायपाहुड की ये गाथाए आचार्य परम्परा से आती हुई श्री आर्यमक्षु और श्री नागहस्ती 

आचार्यों को प्राप्त हुई। पुनः उन दोनो ही आचार्यों के पादमूल मे बैठकर उनके द्वारा गुणधराचार्य 
१---धवल पु० १ प्रस्तावता पृ० २२-२३ । 

२--एवं द्विविधों द्र्यभाव पुस्तकगता । गुरुपरिपाटया ज्ञात. सिद्धान्तकुन्दकुन्दपुरे ॥१६०॥। 
श्री पद्मनन्दिमुनिना सोषपि द्वादससहल्न परिम्ाण. । ग्रन्थ परिकर्म कर्ता चट्छण्डाद्य त्रिसवण्डस्थ ॥६ौ॥" 

(इन्द्रनन्दिश्वुतावतार ) 
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के मुखकमल से निकली हुई उन १८० गाथाओ के अर्थ को भले प्रकार श्रवण कर प्रवचन के वात्सल्य 
से प्रेरित होकर श्री यतिवृषभाचार्य ने उन पर छह हजार श्लोक प्रमाण चूणीसूत्र की रचना की। 

दिगम्बर परम्परा मे जो आचार्य श्रुतप्रतिष्ठापक के रूप मे हुए उनमे श्री गुणधर आचार्य 
और श्री धरसेन आचार्य प्रधान हैं, क्योकि आचाये धरसेन को द्वितीय पूर्वगत पेज्जदोसपाहुड का 
ज्ञान प्राप्त था और श्री गुणघर आचार्य को पूवंगत पेज्जदोसपाहुड का ज्ञान प्राप्त था । 

दिगम्बर सम्प्रदाय की मान्यतानुसार षट्खण्डागम और कषायप्राभृत ही ऐसे ग्रन्थ हैं जिनका 
सीधा सम्बन्ध श्री महावीरस्वामी की द्वादशागवाणी से है| 

ये ग्रन्थराज दक्षिण में सुरक्षित थे और जो दक्षिण की यात्रा को जाते थे उनको इन ग्रन्थ- 
राजो के मात्र दर्शन का सौभाग्य प्राप्त होता था| श्री ० टोडरमल जी जैसे विद्वान्‌ को इनके दशेन 
तक भी प्राप्त न हो सके, किन्तु हर्ष की बात है कि इन ग्रन्थराज का प्रकाशन हित्दी अनुवाद सहित 
श्रावकाश्रम सोलापुर तथा वीरशासन सघ कलकत्ता से हो चुका है । 

श्री वीरसेन महान्‌ आचार्य हुए हैं, जिन्होने करणानुयोग को भी तक की कसौटी पर लगाया 
है। उन्होंने घट्खण्डागम के पाच खण्डों पर ७२ हजार श्लोक प्रमाण और कषायप्राभृत की चार 
विभक्तियो पर २० हजार श्लोक प्रमाण टीका रची । शेष कषायप्राभृत पर उनके शिष्य श्री जयसेन 
आचायें ने ४० हजार श्लोक प्रमाण टीका लिखकर उसको पूर्ण किया। षट्खण्डागम की टीका का 
नाम घवल है जो हिन्दी अनुवाद सहित १६ भागों मे प्रकाशित हो चुकी है। कषायप्राभृत की टीका 
का नाम जयधवल है जिसके सम्पूर्ण सोलह भाग प्रकाशित हो चुके हैं। षट्खण्डागम का छटवा खण्ड 
महाबध भी सात भागो मे ज्ञानपीठ नामक सस्था से प्रकाशित हो चुका है। 

यद्यपि इन ग्रन्थों का प्रकाशन सन्‌ १६३४ से प्रारम्भ हो गया था, परन्तु बहुत कम व्यक्ति 
सुक्ष्मद्ष्टि से इनका अध्ययन कर सके । श्री शातिसागर आचार्य की परम्परा मे आचार्य श्री शिवसागर, 
आचार्य धर्मसागर के सघ के आचायंकल्प श्री श्रुतसागर जी आदि मुनि तथा आथिका विशुद्धमति जी आदि 
आश्िकाओ ने इन ग्रन्थराज का अध्ययन बडी लगन और निष्ठा से किया और इन्ही ने बध-स्वामित्व 
विचय तीसरे खण्ड मे अनेको सशोधन प्रस्तुत किये हैं, जिनको अनुवादक विद्वानों ने भी सहर्ष स्वीकार 
किया है । 

यहां यह शरा हो सकती है कि सर्वत्र इन महान्‌ ग्रन्थों की स्वाध्याय क्यों नहीं हुई ? तो 
इसके समाधान मे यह कहना अनुचित होगा कि इन ग्रन्थराज का विषय बहुत गहन है, क्योकि इनका 
सीधा सम्बन्ध श्री महाबीर स्वामी की द्वादशाग वाणी से है। यदि इन ग्रन्थराजो का अध्ययन सर्वत्र 
हो जाता तो नवीन सम्प्रदायो का कोई स्थान न रहता, क्योकि इनमे सात तत्त्वों का इतना सूक्ष्म व 
विशद विवेचन है कि अन्यथा कल्पना हो नही सकती । 

श्री गुणधर, श्री धरसेन, श्री पुष्पदन्त, श्री भूतबलि के पश्चात्‌ श्री कुन्दकुन्द आचार्य हुए हैं, 
उस समय अग या अग व पूर्व के एक देश का ज्ञान लुप्त हो चुका था। 

श्री कुन्दकुन्द आचार्य का वास्तविक नाम श्री पद्मनन्दि था। किन्तु जन्मभूमि के कारण वे 
कुन्दकुन्द नाम से प्रसिद्ध हुए । उनके ससय के विषय मे विद्वानो मे मतभेद है। अत उनके समय का 
यथार्थ निर्णय नही किया जा सकता, फिर भी षट्खण्डागम की टीका श्री कुन्दकुन्द आचाये द्वारा रची 
गई इससे यह प्रतीत होता है कि उनका काल ईसवी की दूसरी शताब्दी का पश्चिम भाग है। 
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श्री कुन्दकुन्द आचाये ने भिन्न-भिन्न विषयो पर अनेको ग्रन्थो की रचना की थी, उनमे से एक 
प्रवचनसार भी है। इसमे तीन अधिकार हैं (१) ज्ञानाधिकार, (२) दर्शनाधिकार अथवा ज्ञेयाधिकार, 
(३) चारित्राधिकार । 


इनमे से प्रथम अधिकार मे १०१ गाथा हैं। श्रोमत्‌ जयसेन तथा श्री प्रभाचन्द्र आचाय ने तो 
१०१ गाथाओ पर टीका रचो है किन्तु श्री अमृतचन्द्र आचार्य ने इनमे से मात्र &२ गाथाओ पर टीका 
रची है । 

जिस प्रकार श्री गौतमगणधर ने व्यवहारनय का आश्रय लेकर चौबीस अनुयोगद्वारों के आदि 
में मंगल किया है,' उसी प्रकार श्री कुन्दकुन्द आचा ने भी व्यवहारनय का आश्रय लेकर प्रथम पाच 
गायाओ द्वारा प्रवबनसार के आदि मे मगल किया है। यदि कहा जाय कि व्यवहारनय असत्य है तो 
भी ठीक नही है, क्योकि उसमे शिष्यो की प्रवृत्ति देखी जाती है। अत जो व्यवहारनय बहुत जीवो 
का अनुग्रह करने वाला है, उसी का आश्रय करना चाहिये। ऐसा मन मे निश्चय करके श्री गौतम 
स्थविर ने चौबीस अनुयोगद्वारों के आदि मे मगल किया है।* श्री गौतमगणधर का अनुसरण करते 
हुए श्री कुन्दकुन्द आचार्य मे भी मगल किया है। 


गाथा ६ में बतलाया है कि सम्यक-चारित्र के फ “स्वरूप स्वर्गादि के वैभव के साथ-साथ मोक्ष 
भी भिलता है। गाया ७ मे चारित्र को धर्म बतलाते हुए स्वरूपाचरण का लक्षण बतलाया है। गाथा 
८ व हं में बतलाया है कि द्रव्य जिस समय जिस पर्याय से परिणत होता है उस समय उस पर्याय से 
तन्मय हो जाता है । इसलिये जिस समय आत्मा शुभभाव से परिणत होता है उस समय आत्मा शुभ 
है । जिस समय आत्मा अशुभभाव या शुद्ध भाव से परिणत होता है उस समय आत्मा अशुभ या शुद्ध 
है । गाथा १० मे बतलाया कि परिणाम के बिना द्रव्य नही और द्रव्य के बिना परिणाम नही है। गाथा 
११-१३ तीनो उपयोग के फल का कथन है। गाथा १४ मे शुद्धोपपोग का लक्षण। इस प्रकार इन 
१४ गाथाओ में पीठका समाप्त हुई । 

ग।था १५-२० सर्वज्ञप्तिद्धि, गाथा २१ से ५२ तक ज्ञान का सविस्तार कथन है। गाथा 
४४ में बतलाया है कि अरहत पद पुण्य का फल है अिससे पुण्य की सर्थकता सिद्ध होती है। गाथा 
५२-६८ सुख का स्विस्तार कथन करते हुए बतलाया है कि ज्ञान के साथ सुख का अविनाभावी 
सम्बद्ध है इसलिये इन्द्रिय जनित ज्ञानी के इन्द्रिय जनित सुख होता और अतीन्द्रियज्ञानी अर्थात्‌ 
केवली के ही अतीन्द्रियसुख होता है। इन्द्रियज्ञान इन्द्रियसुद्ध का कारण होने से हेय है उसी प्रकार 
शुभोपयोग भी इन्द्रियसुख का कारण होने से हेय है। उस शुभोपयोग का कथन गाथा ६६ से ७६ 
तक है। 

गाथा ८०-६२ मे मोह को जीतने का उपाय बतलाया है किन्तु गाथा 5३-८५ मे राग द्वेप 
मोह का कथन है । 


नमन. 3कल+नकम»कबाध७, “न 


(१) “ब्यबहारणय पडुच्च पुण गोदम सामिणा चदुवीसण्हमणि योगद्वाराणमादीए मगल कद ॥।” 
(२) “ण थे वबहारणओ अप्पलओ, तत्तो सिस्साण पठक्ति दसणादों जो बहुजीवाणुम्यहकारी ववहारणओ 
सो चेव समास्सिदब्वोत्ति मणेणावहारिय गोदमथेरेण मगल तत्थ कय ।” (जयधवल पु० १ पृ० ८) 
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दूसरे अधिकार में सम्यर्दर्शन के विषयश्ूत छहो द्रव्यो का अथवा ज्ञान के विषयभूत ज़ेयो 
का ११३ गायाओ द्वारा कथन है। इनमे से मात्र १०८ गाथाओ पर श्री अमृतचन्द्र आचार्य की 
टीका है। गाथा &३ से १२६ तक ज्ञेगयो का सामान्य कथन है । गाथा 6३ मे बतलासा है कि द्रव्य 
गुण पर्यायात्मक अर्थ है। जो पर्यायविमूढ़ है, बह मिथ्यादृष्टि है। जो निश्चयाभासी है, आत्मा को 
सर्वथा शुद्धबुद्ध मानकर अशुद्ध अवस्था को स्वीकार नही करता वह पर्यायविमृढ है, क्योंकि आत्मा 
ससार दशा में अशुद्ध अवस्था से तन्‍्मय हो रहा है। जिस व्यवहाराभासी की द्रव्य पर दृष्टि नही 
है मात्र पर्याय पर दृष्टि है वह भी पर्यायविमृदव है। गाथा ६४-११३ द्रव्य के संत्‌ उत्पाद-व्यय- 
प्रौव्य गुण-पर्याय ये तीन लक्षण बतलाये हैं। स्वरूप अस्तित्व (अवान्तरसत्ता) और सदृश्य-अस्तित्व 
(महासत्ता) का कथन है। अतद्भाव और पृथकत्व का अन्तर बतलाया है। कथचित्‌ सत्‌ का 
कथचित्‌ असत्‌ का उत्पाद है। गाथा ११४-११४५ मे द्रव्याथिकनय तथा पर्यायाथिकनय के विषयों 
का और सप्तभगी का कथन है | गाथा ११७-११८ मे बतलाया है कि नामकर्म जीव के स्वभाव 
का पराभव करके जीव को मनुष्यादि पर्याय रूप करता है। गाथा १२२ में बतलाया है कि जीव 
ओर पुएगल किस नय से किन भावों के कर्त्ता हैं। गाधा १२३-१२६ मे ज्ञानचेतना, कर्मचेतना 
कर्मफलचेतना का कथन है | 

गाथा १२७ से १४४ तक द्रव्य-विशेष का कथन है। चेतन-अचेतन, क्रियाशील-नि क्रिय, 
मत॑-अमूर्त, प्रदेशत्व-अप्रदेशत्व की अपेक्षा द्रव्यो का कथन है। 

गाथा १४५-२०० तक जीवद्रव्य का विशेष कथन है। जीव के द्र॒व्यप्राणो, ज्ञानोपयोग 
दर्शनोपयोग, शुभ-अशुभ शुद्धोपपोग का कथन है। पुुदुगल परमाणुओ का परस्पर मे बध, जीब के 
साथ कर्म व नोकर्म का बध तथा बध से छूटने का कथन है । 

तीसरा मूल अधिकार चरणानुयोगचू लिका है। इसमे ६६ गाथा है किन्तु श्री अमृतचन्द्र 
आचाये ने मात्र ७५ गाथाओ पर टीका रची है। सयम ग्रहण करने के योग्य कौन है ? ये ११ गाथा 
है और चारित्राधिकार का यह एक मुख्य विषय है किन्तु श्री अमृतचन्द्र आचार्य ने इन गाथाओं 
की टो का क्यो नही लिखी यह एक विचारणीय विषय है। श्री कुन्दकुन्द आचार्य के काल में ही 
श्वेताम्बर और दिगम्बर ऐसे दो सम्प्रदाय बन गये थे । दिगम्बरेतर सम्प्रदाय में सत्रीमुक्ति तथा 
शूद्रमुक्ति का कथन है जिसका खडन श्री कुदकद आचार्य ने इन ११ गाथाओ में किया है। 

इस तीसरे अधिकार की गाथा २०१ मे यह बतलाया है यदि जीव ससार दु खो से छुटना 
चाहता है तो उसको मुनिधर्म अवश्य अगीकार करना चाहिये, क्योकि मुनिधर्म के अतिरिक्त अन्य 
कोई उपाय ससार दु खो से छूटने का नही है। उसके पश्चात्‌ यतिधर्म का कथन है। गाया २११ 
मे अतरग-बहिरगछेद का कथन है, गाथा २१५ सूक्ष्म पर द्रव्य का सम्बन्ध भी छेद का कारण है 
और ऐसा बतलाया गया है। बहिरगपरिग्रह के सदभाव मे अतरग-परिग्रह-त्याग का अभाव होता 
है (गाथा २२०) गाथा २२४। १-६ मे स्त्रीमुक्ति का निषेध है। गाथा २२४। १०-११ मे दीक्षा 
के योग्य पुरुष का और गाथा २३० व २३१ मे उत्सर्ग व अपवाद की मैत्री का कथन है । 

गाथा २३२२-२३४५ में बतलाया है कि आगमाभ्यास के बिना मोक्षमार्ग नही है। सम्यग्दशेन- 
ज्ञान-चारित्र की युगपत्ता के साथ वीतरागनिविकल्पसमाधिरूप आत्मज्ञान भी मोक्षमा्गं के लिये 
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आवश्यक है। ऐसा ज्ञानी ही क्षण मात्र में गृध्ति के द्वारा कर्मों को काट डालता है जिसको 
निविकल्प-समाधि रूप आत्मज्ञान से रहित अज्ञानी जीव उन कर्मों को करोडो जन्मो मे भी नही 
काट सकता (गाथा २३६-२३४) इसलिये प० दौलतर।म जी ने छह ढाला में कहा है-- 

कोटि जन्म तप ते शान विन कम करें जे । ज्ञानो के छिनमाहि त्रिगुप्ति ते सहज टरें वे ॥ 


गाथा २४०-२४४ में कर्मों के क्षय करने वाले मुनि का कथन है। गाथा २४८ से शुभो- 
पयोग का कथन है । गाथा २६१ में उपकार का उपदेश देकर यह बतलाया है कि एक जीव दूसरे का 
उपकार कर सकता है। गाथा २५४ मे बतलाया है कि शुभोपयोग ग्रृहस्थ को निर्वाण सौख्य का 
कारण है। एक ही बीज से भूमि की विचित्रता से फल में विचित्रता होती है। (गाथा २५५)। 
गाथा २६० में बतलाया है कि शुद्धोपयोगी व शुभोप«गी मुनि लोगो को पार कर देते हैं। गाथा 
२६४-२६६ शअ्मण में दृूषण के कारणों का कथन है। गाथा २७० मे बतलाया है कि सगति का 
प्रभाव पडता है अर्थात्‌ एक द्रव्य की पर्याय का दूसरे द्रव्य की पर्याय पर प्रभाव पडता है। गाया 
२७१ से २७५ तक ससार आदि पाँच तत्त्वों का कथन है। इस प्रकार प्रवचनसार का प्रतिपाद्य 
विषय है । 

जब ज्ञान का इतना ह्ास हो गया कि श्री कुदकुद आचार्य विरचित गाथाओ का यथार्थ 
अभिप्राय समझने मे कठिनाई होने लगी तो श्री अमृत चन्द्र आचार्य ने सक्षेप रूप मे तत्त्वप्रदीपिका 
टीका गूढ़ सस्कृत भाषा मे रची । जब ज्ञान और कम हो गया जिससे बहुत से विषय विवादास्पद बन 
गये तब श्री जयसेन आचार्य ने तात्पयंवृत्ति टीका सरल सस्कृत भाषा मे रची और विवादास्पद विषयो 
का स्पष्टीकरण किया । श्री जयसेन आचार्य विरचित टीका मे जो विशेष कथन है उसमे से कुछ निम्न 
प्रकार है-- 

(१) गाथा ६ मे चारित्र-दर्शन-ज्ञान का फल 'देवासुरमनुराजविभव” बतलाया है। इस पर 
यह १ हा हुई कि असुरकुमारो मे सम्यग्दृष्टि कैसे उत्पन्न हो सकता है, अत सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्र 
का फल असुरेन्द्र का वेभव नही हो सकता ? श्री जयसेन आचार्य ने इसका समाधान बहुत ही सुन्दर 
किया है । निदान बध के द्वारा सम्यक्त्व को विराधना करके असुरेन्द्र हो सकता है । 

(२) गाथा ८ मे दो धर्म शब्द का प्रयोग हुआ है। श्री जयसेन आचार्य ने निश्चय और 
व्यवहार, धर्म के दो भेद करके उनका स्वरूप बतलाया है। 

(३) गाथा & की टीका में गुणस्थानों को अपेक्षा अशुभ, शुभ व शुद्ध भावों का कथन है। 

(४) गाथा ११ की टीका मे शुभोपयोग और शुद्धोपयोग के नामातर देकर शुभोपयोग और 
शुद्धोपयोग के स्वरूप को सरल बना दिया है। 

(५) गाथा १८ की टीका मे यह बतलाकर कि “जैसे-जैसे ज्ञेव्र पदार्थों मे उत्पाद व्यय-प्रौव्य 
होता है। वैसे-बैसे ही केवलज्ञान मे परिच्छित अपेक्षा उत्पाद-ब्यय-भ्ौग्य होता है।” इससे केवलज्ञान 
के विषय को बहुत स्तृष्ट कर दिया है । 

(६) अभव्य शब्द से सर्वंथ। अभव्य न ग्रहण करना किन्तु वर्तमान में सम्यक्त्व को अभिव्यक्ति 
नही है ऐसा अर्थ ग्रहण करना (गाथा ६२ की टीका)। इससे श्री कुन्दकुन्द स्वामी के ग्रन्थों में 
अभव्य शब्द का अर्थ स्पष्ट हो जाता है| 
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(७) अनुकम्पा सम्यग्दर्शन का लक्षण है।* स्वय श्री कृदकद आचार्य ने बोधपाहुड में 
बतलाया है कि धर्म विशुद्ध अर्थात्‌ निर्मल होता है ।* भावपाहुड मे मुनि को छह काय के जीवो की 
दया करने का उपदेश दिया है,' तथा जो मुनि करुणाभाव से सयुक्त है वह समस्त पापो का नाश 
करता है ऐसा कहा है,* शीलपाहुड़ मे कहा है कि जीव-दया शील का परिवार है* और रयणसार 
में दया को प्रशस्तधर्म बतलाया है।* फिर वे ही श्री कदक्‌द आचार्य प्रवचनसार गाया ८५ मे 
करुणाभाव को मोह का चिह्न कैसे कह सकते थे ? इस गुत्यी को सुलझाने के लिये श्री जयसेन 
आचाये ने 'करुणाभाव” की करुणा-अभाव ऐसा सन्धि विच्छेद करके यह बतलाया कि करुणा का 
अभाव मोह का चिह्न है। करुणा जीव का स्वभाव है उसे कर्म जनित मानने मे विरोध आता है, 
किन्तु अकरुणा (करुणा का अभाव) सयम घाती (चारित्रमोहनीयकर्म) का फल (चिह्न) है ।* 

(८) ज्ञानी और अज्ञानी से अभिप्राय प्राय सम्यर्दृष्टि से लिया जाता है, श्री जयसेन आया 
ने गाथा २३८ में बतलाया कि “जो वीतरागसमाधि में स्थित है वह आत्मश्ञामी है और जो 
निविकल्पसमाधि से रहित है वह अज्ञानी है।” यदि अज्ञानी का अर्थ मिथ्यादृष्टि लिया जाय तो 
मिथ्यादृष्टि के तो कर्मों की अविपाकनिजंरा होती नही है। अत मिथ्यादृष्टि की अपेक्षा यह नहीं 
कहा जा सकता कि अज्ञानी जिन कर्मों को सहख्र कोटि वर्ष मे खपाता है ज्ञानी उतको क्षणमात्र मे क्षय 
कर देता है। यह कथन निविकल्पसमाधि की अपेक्षा ही सम्भव है । 

(4) गाथा २५४ की टीका मे बतलाया है कि ग्रहस्थ के निश्चयधर्म सभव नही है । इससे 
यह स्पष्ट हो जाता है कि चतुर्थ गुणस्थान मे निश्चयसम्यक्त्व नहों होता है। क्योकि गाथा १४४ की 
टीका में बतलाया है कि निश्चयसम्यग्दर्शन वीतरागचारित्र का अविनाभावी है। 

(१०) गाथा २५४ मे बतलाया है कि सम्यग्दृष्टि का शुभोपभोग मात्र पुण्य बध का कारण 
नहीं है किन्तु परम्परा मोक्ष का कारण भी है । 

इसी प्रकार अन्य भी बहुत ऐसे स्थल हैं जहां पर श्री जयसेन आचार्य ने विषयों को स्पष्ट 
किया है कलेवर बढ़ जाने के भय से उनको यहाँ पर नही दिया जा रहा है स्वाध्याय करने से वे स्थल 
स्‍्वय ध्यान मे आ जावेंगे। 

सहारनपुर भ्र० रतनचन्द मुख्तार 
वीरनिर्वाण दिवस सम्वत्‌ २४६४ 





१--भ्रशम सवेगानुकम्पास्तिक्याभिव्यक्ति लक्षण सम्थक्त्वम्‌ । (धवल पु० १०, १० ११५१) 

२--“धम्मो दयाविसुद्धो ” (बोधपाहुड गा० २५) 

३--“छज्जीबव सडायदण”' (भावपाहुड गा० १३२) 

४--“जे करुणा भावसजुत्ता ते सब्वदरिय खभ हणति” (भावपाहुड गा० १५७) 

५--“जीवदया सील्लस्स वरिवारों” (शीलपाहुड गाथा १६) 

६--“दयाइ सद्धम्मे” (रमणसार गाया ६५) 

७--“करुणाजीव सहावस्स कम्मजणिदत्तविरोहादों। अकरुणा कारण कम्म वत्तब्वं ? ण एस दोसो, 
सजमघादि कम्माण फ़लभावेण तिस्‍्से अब्भुवगमादो ।” (धबल १३ पृ० ३६२) 
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श्री अमृतचन्द्राचार्यकृंत मगलाचरण 

श्री जयसेनाचार्यक्ृत मद्भुलाचरण 

श्री कुन्दकुन्दाचाययक्ृत मडुलाचरण 

वीतरागचारित्र की उपादेयता और सरागचारित्र की हेयता 
स्वरूपाचरणचारित्र अथवा निश्चयच्षारित्र का लक्षण 

पातनिका का लक्षण 

द्रव्य अपनी पर्याय से तन्‍्मय होता है 

निश्चय व व्यवहार धर्म का स्वरूप, तथा शुद्ध अशुद्ध उपादान का स्वरूप 
शुभ अशुभ और शुद्धोपयोग का लक्षण 

पर्याय के बिना द्रव्य नही है, गुण व पर्याय का लक्षण 

धर्म परिणत आत्मा यदि शुद्धोपयोग सहित होता है तो मोक्ष सुख पाता है यदि 
शुभोपयोग युक्त होता है तो स्वर्ग सुख पाता है । 

अपहृतसयम, सरागचारित्र और शुभोपयोग ये एकार्थवाची हैं तथा उपेक्षा- 
सयम बीतरागचारित्र शुद्धोपयीग ये एकार्थवाची हैं। वीतरागचारित्र से 
निर्वाण और सरागचारित्र से स्वर्ग सुख पश्चात्‌ अनुकुल सामग्री के सद्भाव मे 
मोक्षसुख प्राप्त होता है 

अशुभोपयोग का फल 

शुद्धोपपोग का फल अतीन्द्रियसुख 

शुद्धोपयोग का लक्षण 

शुद्धात्मा अथवा सर्वेज्ञ का स्वरूप तथा शुद्धात्मा ज्ञेयभूत पदार्थों के बोध को 
प्राप्त होता है । 

प्रथम शुक्लध्यान का नाम शुद्गोपयोग है 

भिन्‍न कारको की अपेक्षा नही है अत. स्वयभू है, 

शुद्धोपयोग से उत्पन्न होने वाले शुद्धात्म स्वभाव के लाभ के लिए 

अरहन्त भगवान्‌ द्रव्याथिकनय से नित्य और पर्यायाथिकनय से अनित्य हैं 
सिद्धों मे उत्पाद व्यय ध्रौव्य । कारण समयसार का नाश और कार्यसमयसार 
का उत्पाद, तथा ज्ञेयो की अपेक्षा केवलज्ञान मे परिणमन 

सर्वज्ञ को मानने वाला सम्यर्दृष्टि होता है 

ससारीजीव के इन्द्रियज्ान व सुख है। केवली के अतीन्द्रियज्ञान व सुख है। 


सुख का लक्षण अनुकुलता है 
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गाभा सख्या विदय पृष्ठ सख्या 
२० केवली के शारीरिक सुख-दुख नहो है तथा क्षुधा ब कवलाहार भी नही है ४६-४२ 
२१ केवली के सब पदार्थ प्रत्यक्ष है ५२-५४ 
२२ केवली के ऊुछ भी परोक्ष नही है ५४५ 
२३ आत्माशान प्रमाण है और ज्ञान ज्ञेय प्रमाण होने से सर्वंगत है ५७-५६ 
२४-२५ आत्मा ज्ञान से हीनाधिक नही है ५६-६१ 
२६ आत्मा भी सर्वंगत है। सुख का लक्षण अनाकुलता है। ६१-६४ 
२७ ज्ञान ही आत्मा है ऐसा एकान्त नही है ६४-६६ 
२८ ज्ञान और ज्ञेय के परस्पर ममन का निषेध है ६६-६८ 
२८६ आँख की तरह केवली, न प्रविष्ठ होकर और न अप्रविष्ट रहकर, ज्वैयो को 
जानता हैं ६८-७० 
३० जैसे इन्द्रनीलमणि अपनी आभा से दूध को व्याप्त कर वर्तन करता है वैसे 
ज्ञान भी ज्ञेयो को ब्याप्त करता है। ७०-७१ 
३१ दर्पण मे प्रतिबिम्ब के समान, ज्ञेय भी ज्ञान मे प्रतिभासित होते हैं अन्यथा ज्ञान 
सर्वंगत सिद्ध नही हो सकेगा । यह व्यवहारनय का कथन है ७१-७३ 
३२ केवली ज्ञेय पदार्थों को न ग्रहण करते हैं, न छोडते हैं और न ज्ञेय रूप परिणत 
होते हैं किन्तु जानते हैं ७३-७४ 
३३. श्रुतज्ञान और केवलज्ञान में अविशेषता है ७४-७८ 
३४ . पुदुगलात्मकद्रव्यश्रुत जिनेन्द्र भगवान्‌ द्वारा उपदिष्ट है उसको जानने वाला 
श्रतज्ञान है अथवा सामान्‍्यज्ञान है ७८-८० 
३५. ज्ञान और आत्मा का तदात्म्य सम्बन्ध है, व्यवहारनय से ज्ञेय ज्ञायक सम्बन्ध है. ८०-८३ 
३६ ज्ञान स्व-पर प्रकाशक है अकेला स्वय अपने मे से कार्य उत्पन्न नही हो सकता. ८३-५६ 
३७. अतीत व अनागत असद्भूत पर्यायें और वर्तमान सद्भूत पर्यायज्ञान मे तात्कालिक 
के समान पर्याये वर्तन करती हैं, छद्यस्थ का ज्ञान भी त्रिकालज्ञ है 
नियतिवाद एकान्तमिथ्यात्व है ८७-६० 
३८-३६ अतीत व अनागत पर्यायें असदभूत है फिर भी वे ज्ञान मे व्यवहारनय से प्रत्यक्ष हैं ६०-६२ 
४० इन्द्रिय ज्ञान अतीत व अनागत पदार्थों को नही जानता ६३-६४ 
४१ अतीन्द्रियज्ञान मूर्त-अमूर्त द्रब्यों को तथा भूत व भावि सब पर्यायो को जानता 


है, किन्तु इन्द्रियज्ञान नही जानता ६५-६६ 


[जहा ] 


गाथा संक्या _ विषय पृष्ठ संख्या 
४२ जो ज्ञान शेयों को विकल्प रूप से जानता है, वह क्षायिकज्ञान नही है ६७ 
४३ उदयागत कम अपना फल देते हैं। मोह के उदय से बन्ध होता है, ज्ञान से 
बन्ध नही होता ६६-१०० 
४४ केवली की क्रिया बन्ध का कारण नही है १०१ 
डभ्‌ अरहन्त अवस्था पुण्य का फल है | उनकी क्रिया औदयिकी होने पर भी मोहादि 
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रहित होने के कारण बन्ध नहीं करती किन्तु कर्मों का क्षय करती है। मोह 


राग द्वेष बन्ध के कारण हैं मात्र कर्मोंदय बन्ध का कारण नही है । १०२-०४ 
यदि कर्मोपाधि के निमित्त से यदि जीव शुभाशुभ रूप न परिणमे तो ससार 

का अभाव हो जायेगा । १०४५-०७ 
जो तत्कालिक और अतत्कालिक विचित्र तथा विषम समस्त पदार्थों को जानता 

है वह क्षायिकज्ञान है । १०७-०६ 
जो सबको नही जानता, वह एक को नही जानता १०९६-१२ 
जो एक को नही जानता वह सबको नही जानता । 

छद्यस्थ भी परोक्षरूप से केवलज्ञान के विषय को जानता है । ११३-१६ 
जो क्रम से जानता है वह सर्वज्ञ नही हो सकता । ११६-१७ 
युगपत्‌ जानने वाला ही सर्वेज्ञ हो सकता है । ११७-१६ 
ज्ञानी के जप्तिक्रिया का सरभाव होने पर भी बन्ध नही होता १२०-२२ 


केवलज्ञानी ज्ञेगो को जानता हुआ भी शेय रूप न तो परिणमन करता है और 
न उनको ग्रहण करता है और न उनको उत्पन्न करता है इसलिये अबन्धक है. १२२-२३ 


सुख-अभधिकार 


एक ज्ञान व सुख मूर्त व इन्द्रिय जनित है और दूसरा ज्ञान व सुख अमूर्त तथा 
अतीन्द्रिय है । १२४-२६ 
अतीन्द्रियसुख का साधनभूत अतीन्द्रियज्ञान का स्वरूप १३१६-२८ 
इन्द्रियसुख का साधनभूत इन्द्रियज्ञान हेय है क्योकि जितने अशो में अज्ञान 
है उतने अशो मे खेद है । १२८-३० 
इन्द्रियाँ अपने विषयो में युगपत्‌-प्रवृत्ति नही करती इसलिये इन्द्रिय ज्ञान सुख 
का कारण न होने से हेय है और केवलज्ञान सुख का उपादान कारण होने से 


उपादेय है १३१-३२ 
इन्द्रियज्ञान प्रत्यक्ष नही होता है । १३२-३३ 
परोक्ष और प्रत्यक्ष का लक्षण १३४-३५ 
केवलज्ञान ही सुख रूप है १३४-३८ 


अनन्त पदार्थों को जानते हुए भी केवलज्ञानी के खेद का अभाव है, क्योकि 
खेद का कारण षातिकर्म है १३५८-४१ 


[जड्या | 


गाथा संख्या बविवय पृष्ठ सख्या 
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केवलज्ञान सर्व ज्ञेयो को जानने से तथा अनिष्ट नष्ट हो जाने से इष्ट की 

सिद्धि हो जाने से सुख रूप है १४१-४३ 
जो केवलियो मे सुख का श्रद्धान नही करता वह अभव्य है जो श्रद्धान करता है 

वह निकट भव्य है जो आगे स्वीकार करेगा वह दूर भव्य है 

अभव्य शब्द से सबवंथा अभव्य न ग्रहण करना किन्तु वर्तमान मे सम्यक्त्व रहित है, 


सरागसम्यग्दृष्टि आत्मोत्पन्न सुख को नही भोगता १४३-४५ 
परोक्षज्ञानियो के इन्द्रियसुख का स्वरूप १४४५-४७ 
जहाँ तक इन्द्रिय ज्ञान है वहाँ तक स्वभाव से दुख है १४७-४६ 
शरीर सुखी नही होता किन्तु आत्मा ही सुख रूप होता है १४६-५२ 


जो आत्मा स्वय सुख स्वभाव वाला है उसका विषय अकिचित्‌ कर है जैसे 
जिसकी आँख अन्धकार को नष्ट करने वाली है उसको दीपक अकिचित्कर है १५२-५३१ 


सिद्ध भगवान्‌ स्वय ज्ञान सुख तथा देवता रूप हैं १५४-५५ 
अरहन्त को नमस्कार सिद्धों को नमस्कार १५६-५८ 
शुभपरिणामाधिकार 

इन्द्रियसुख की दृष्टि वाले निरतिशय शुभीपयोगी का स्वरूप १५४८-६१ 
मात्र इन्द्रियुख के साधनभूत शुभोपयोग का फल १६१-६२ 
इन्द्रिय सुख दुख रूप ही है १६२-६४ 
मात्र इन्द्रियसुख का साधन भूत शुभोपयोग मे और अशुभोपयोग में कोई 

विशेषता नही है १६४-६५ 
निरतिशय पुण्य के उत्पादक शुभोपयोग को दुख का कारण बतलाते हैं १६६-६६ 
निरतिशयपुण्य दुख का बीज है १६६-७१ 
इन्द्रियसुख दुख रूप है १७१-७३ 
निरतिशय पुण्य व पाप मे निश्चयनय से जो अभेद नहीं मानता वह अनन्त 

ससारी है । १७३-७५ 


पदार्थ स्वरूप को जानकर जो राग-द्वेष नही करता वह कर्मों का क्षय करता है १७४-७७ 
पापारम्भ को छोडकर शुभ चारित्र मे उद्यत होने पर भी यदि मोहादि को 


नही छोडता है तो वह शुद्धात्मा को प्राप्त नही करता १७७-७८ 
स्वर्य तथा मोक्ष इन दोनो के मार्ग का उपदेश अरहन्त ने दिया है १७८५-७६ 
जिनेन्द्र देव को नमस्कार करने से अक्षय सुख की प्राप्ति होती हैं ९१७६-८० 


जो अरहन्त को द्रव्य गुण पर्याय द्वारा जानता है वह आत्मा को जानता है, 
और उसका मोह नाश को प्राप्त हो जाता है (८०-८ 
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गाया संख्या विधय पृष्ठ सखया 
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सम्यग्दर्शन हो जाने पर भी यदि राग ढूंष को त्यागता है तो शुद्धात्मा को प्राप्त 
कर लेता है 


वीतराग चारित्र का लक्षण शुद्धात्मानुभूति है १८३-८५ 
सम्यग्दशेन पूर्वक चारित्र धारणा करना ही मोक्षमार्ग है १८४५-८६ 
रत्नत्रय के आराधक ही दान पूजा व नमस्कार के योग्य होते हैं १८७ 


द्रब्यादिक मे जो मृढ़भाव है, वह मोह है । मोही राग द्वेंष को प्राप्त होता है. १८५८-८६ 
मोह राग द्वेष से जीव के कर्म बन्ध होता है। भाव मोक्ष का लक्षण शुद्धोपयोग 


है और कर्मों का विश्लेषण हो जाना द्रथ्य मोक्ष है १८६-१६१ 
पदार्थों का अन्यथा ग्रहण, दया का अभाव तथा विषयो में राग द्वेष ये तीनो 

मोह के चिह्न हैं १६१-६२ 
करुणा अथवा दया जीव का स्वभाव है १६३ 
शास्त्र का अध्ययन करना चाहिये क्योकि उससे पदार्थों का ज्ञान होता है और 

पदार्थों के जानने वाले के मोह समूह नष्ट हो जाता है १६३-६६ 
द्रब्य गुण और पर्याय इन तीनो की अर्थ सज्ञा है और अपने गुण और पर्यायों 

का आधार द्रव्य है १६६-६८ 
जिन उपदेश को पाकर जो र/।ग॒ द्वेंष मोह को हनता है वह शीघ्र ही सब दु खो 

से छुटकारा पाता है १६९६-०१ 
भेदविज्ञान से मोह का क्षय होता है २०१०-०२ 
स्व पर का भेदविज्ञान आगम से होता है २०२-०४ 
जो जिनेन्द्र कथित पदार्थों का श्रद्धान नही करता वह श्रमण नही है २०५-०६ 
जो सम्यर्दुष्टि आगम मे कुशल है और वीतरागचारित्र मे आरुढ है, वह 

श्रमण धर्म ही है २०७-१० 
यतिवर की भक्ति से तथा गुणानुराग भाव से भव्य को धर्म का लाभ होता है. २१० 
पुण्य से उत्तम भव मिलते है तथा सम्यग्दृष्टि का पुण्य मोक्ष का कारण है २११ 


शेयतस्व प्रज्ञापन नामक दितीय अधिकार 


पदार्थ द्रव्य स्वरूप हैं और द्रव्य गुणात्मक हैं । द्रव्य तथ्ग गुणों से पर्याये होती 

है । पर्यायमूढ परसमय है 

द्रव्य गुण और पर्यायो का समूह है। समानजातीय और असमानजातीय दो 

प्रकार की द्रव्य पर्याये है। स्वभाव और विभाव के भेद से गुणपर्याय दो 

प्रकार की हैं २१२-१५ 
साधु को नमस्कार करके सम्यग्दर्शन का कथन करने की प्रतिज्ञा २१५-१६ 
जो विभावपर्याय में लीन है, वह परसमय है, जो आत्म स्वभाव मे स्थित है 


बह स्वसमय है । २१९६-२१ 


[४»४ ] 


गाथा सलया बविधषय धृष्ठ संख्या 
अहकार तथा ममकार का लक्षण २२१-२२ 
६५ द्रव्य के तीन लक्षण २२२-२७ 
६६ अनेक प्रकार के गुण व पर्यायो से और उत्पाद व्यय ध्रौव्य से जो द्रव्य का 
स्वरूप अस्तित्व है, वह द्रव्य का स्वभाव है २२७ -३३ 
६७ सर्व द्रव्यो का सत्‌ अर्थात्‌ सादृश्य अस्तित्व अथवा महासत्ता लक्षण है २३४-३६ 
&८ द्रव्य स्वभाव से सिद्ध है और सत्‌ है। जो ऐसा नही मानता वह परसमय है 
द्रव्य से सत्ता भिन्न नही है तथा एक द्रव्य से दूसरे द्रव्य की उत्पत्ति नहीं होती २३३-४० 
६६ उत्पाद-व्यय-ध्रौव्यात्मक होने पर भी द्रव्य सत्‌ है २४०-४४ 
१०० उत्पाद, व्यय, ध्रौज्य परस्पर अविनाभावी हैं २४४-४८ 
१०१ उत्पाद, व्यय, धभौव्य ये द्रव्यस्वरूप हैं द्रव्य से प्रथक पदार्थ नहीं हैं २४८-५१ 
१०२ उत्पाद व्यय ध्रौव्य एक ही समय मे होते हैं समय भेद नही है २५१-५४ 
१०३ द्रव्य की अन्य पर्याय उत्पन्न होती हैं अन्य पर्याय नष्ट होती है किन्तु द्रव्य न 
नष्ट होता है और न उत्पन्न होता है २५५४-५७ 
१०४ गृण पर्याय की मुख्यता से द्रव्य के उत्पाद व्यय प्रौव्य का कथन २५७-५६ 
१०५ युक्ति द्वारा सत्ता और द्रव्य के अभेद का कथन २५६-६२ 
१०६ विभकत प्रदेशत्व पृथक्त्व है और अतद्भाव अन्यत्व है २६२-६५ 
१०७ अवद्धाव (अन्यत्व) का विशेष कथन २६५-६८ 
श्ग्द अतद्भाव का लक्षण सर्वथा-अभाव नही है अथवा गुण-गुणी 
में प्रदेश भेद नही है सज्ञादि का भेद ही अतद्भाव है २६८-७१ 
१०६ सत्ता और द्रव्य का गुण-गुणी भाव २७२-७४ 
११० गण और पर्यायो से द्रव्य का अभेद है २७३४-७४ 
१११ द्रव्याथिकनय की अपेक्षा सत्‌ का उत्पाद और पर्यायाथिकनय की अपेक्षा 
असत्‌ का उत्पाद होता है २७५- ७६ 
श्श्र अनन्यत्व के द्वारा सत्‌ का उत्पाद सिद्ध होता है २८६-८१ 
श्श्३ अन्यत्व के द्वारा असत्‌ का उत्पाद सिद्ध होता है २६८१-८३ 
११४ द्रव्य का अपनी पर्यायों के साथ द्रव्याथिकनय से अनन्यत्व है और पर्यायाथिक 
नय से अन्यत्व है ऐसा अनेकान्त है २८३-८४ 
११५ सप्तभगी का कथन ३८६६-६० 
११६ ससारी जीव के रागादि विभाव क्रिया स्वभाव से होती है जिसका फल मनुष्यादि 
पर्याय हैं जो अनित्य हैं। उत्कृष्ट वीतरागधर्म मनुष्यादि पर्याय रूप फल को 
नही देता । ३६०-६३ 
११७ नामकर्म जीव के स्वभाव का पराभव करके जीव को मनुष्य, तिर्यच, नारक 


अथवा देव रूप करता है । २६४-६५ 


[४४५] 


गाथा सक्या विषय पृष्ठ संख्या 
११८ जीव की नारक, तियँच, देव रूप पर्यायें वास्तव मे नामकर्म से निष्पन्न हैं। 
वे जीव अपने-अपने कर्मोदय मे परिणमन करते हुए अपने स्वभाव को नहीं 


प्राप्त होते हैं २६९६-६७ 
११६ द्रव्य की अपेक्षा जीव नित्य है और पर्याय की अपेक्षा अनित्य है २६८-३०० 
१२० इस ससार में कोई भी स्वभाव से स्थिर नही है तथा भ्रमण करते हुए जीव 

द्रव्य की जो क्रिया है, वही ससार है ३०१-०२ 
१२१ कर्म से मलिन आत्मा कर्मजनित अशुद्ध परिणामों को प्राप्त करता है, उन 

परिणामों के कारण कर्म बधता है। इसलिये मिथ्यात्व व रागादि परिणाम 

ही भावकर्म हैं जो द्रब्यकर्म बध का कारण हैं ३०२-०४ 


१२२ निश्चय नय से यह जीव अपने ही परिणाम का कर्ता है पुदूगल कर्मों का 
कर्ता नही है व्यवहार नय से पुद्गल कर्मों का कर्त्ता है। पुदूगल भी निश्चय से 


अपने परिणामों का कर्त्ता है व्यवहार से जीव परिणामो का कर्ता है । ३०४४-०७ 
१२३ आत्मा ज्ञानचेतना, कर्म चेतना और कमंफलचेतना इन तीनचेतना रूप 

परिणमन करता है ३०७-० 
१२४ कर्मचेतना, कर्मफलचेतना तथा ज्ञान चेतना का स्वरूप । अर्थविकल्पज्ञान 

है। विश्व अर्थ है। अर्थाकार का अवभासन विकल्प है। ३०६-११ 


शुभोपयोग और शुद्धोपयोग का लक्षण तथा फल 


१२५ आत्मा ही अभेदनय से ज्ञानचेतना, कर्मचेतना, कर्मफलचेतना रूप परिणमन 
करती है २३११-१२ 


१२६ कर्ता, करण, कर्म तथा फल आत्मा ही है ऐसा निश्चय करने वाला मुनि यदि 
रागादि रूप नही परिणमन करता तो वह शुद्ध आत्मीक स्वरूप को पाता है. ३१३-१८ 


द्रव्य-विशेष कथन 
१२७ द्रव्य जीव व अजीव तथा चेतन व अचेतन के भेद वाला है ३११८-२० 
१२८ लोक अलोक का भेद ३२०-२६ 
१२६ सक्रिय और नि क्रय के भेद से द्रव्य का कथन अथवा जीव पुदूगल मे अर्थ व 
व्यज्जन दोनो पर्याये हैं तथा शेष द्रव्यो मे अर्थ पर्याय है 


परिस्पन्दनक्रिया है ३२२-२४ 
१३० गुण विशेष से द्रव्यो मे भेद होता है ३२४-२६ 
१३१ मूर्त अमूर्ते गुणो का लक्षण तथा पुदूगल भूतं हैं शेष अमूर्त है ३२६-२८ 
१३२ मूर्तिक पुद्गल द्रव्य के गुगो का कथन ३२८-३ २ 
१३३-३४ आकाश, धर्मंद्रव्य, अधर्मद्रव्य, कालद्रव्य और जीवद्रव्य इन अमूत्तिक द्रव्यो 

के विशेष गुणो का कथन ३३२-३६ 


१३५ प्रदेशवान और अप्रदेशवान की अपेक्षा द्रब्यों मे भेद अर्थात्‌ कालद्रव्य के 
अतिरिक्त शेष द्रव्य अस्तिकाय है ३३६-३८ 


[४५] ] 


गाभा संख्या विधय पृथ्ठ संख्या 
१३५/१ वहु-देश प्रचय को काय कहते हैं ३३८ 
१३६ ये द्रब्य लोकाकाश मे रहते हैं, सर्ब पदार्थ निश्चय नय से अपने स्वरूप में ठहरे ३२३६-४१ 
हुए हैं ब्यवहार नय से लोकाकाश मे ठहरे हुए हैं । अवगाहण शक्ति के कारण 
असख्यात प्रदेशों मे अनन्त द्रव्य रहते हैं 
१३७ जिस प्रकार आकाश के प्रदेश हैं उसी प्रकार अन्य द्रब्यो के प्रदेश हैं ३४ १-४३ 
१३८ कालाणु अप्रदेशी हैं ३४३-४५ 
१३६ कालद्रष्य तथा समयरूप पर्याय की सिद्धि ३४४५-४६ 
१४० आकाश के प्रदेश का लक्षण ३४९६-५१ 
१४१ आकाश यदि द्रब्यों के प्रदेश समूह को तियेकप्रचय और काल के समय समूह 
को ऊध्बंप्रचय कहते हैं ३५१०-४४ 
१४२ समय-सन्‍्तान रूप ऊध्वैप्रजय का अन्वयीरूप से आधारभूत काल द्रव्य को सिद्ध 
करते हैं, एक समय में एक वृत्त्यश (पर्याय) से दो विरोधी धर्म नही होते ३४५४-५७ 
१४३ सर्व वृत््यशो मे कालद्रव्य के उत्पाद व्यय ध्रोव्यत्व है। ३५७-५८ 
१४४ काल द्वब्य एक प्रदेशी है ३१५६-६३ 
जोब हृब्य का विशेष कथन 
१४४ जो जानता है वह जीव है संसार अवस्था मे चार प्राणों से सयुक्त है ३६३-६५ 
१४६ इन्द्रिय, बल आयु श्वसोच्छवास ये चार प्राण हैं ३६५-६६ 
१४६/१ प्राण के दस भेद ३६७ 
१४७ व्युत्पत्ति के द्वारा प्राणो को जीवत्व का हेतु तथा पौद्गलिकत्व की सिद्धि ३६७३-६८ 
१४५८-४६ मोहादिक कर्मों से बध्ा हुआ जीव प्रापो को धारण करता हुआ कर्म फल 
भोगता हुआ अन्य कर्मों से बधता है ३६८-७१ 
१४५० जब तक देहादिक से ममत्व को नही छोडता तब तक कर्मों से मलिन आत्मा 
पुन पुन अन्य प्राणों को धारण करता है ३७१-७२ 
१५१ जो इन्द्रियांदिक पर विजय करके उपयोगमयी आत्मा को ध्याता है वह कर्म मल 
से लिप्त नही होता तथा उसके प्राणों का सम्बन्ध भी नही होता ३७२३-७५ 
१५२ यद्यपि जीव का स्वरूप अस्तित्व भिन्‍न है तथापि पुरगलद्रव्य के सयोग से नर- 
नारकादि तथा सस्थान आदि अनेक पर्याये होती हैं ३७५४-७७ 
१५३१ नामकर्मोंदय के कारण जीव की मनुष्य, नारक, तिर्यच, देव तथा सस्थानादि 
अनेक पे होती हैं ७७-७६ 
१५४५४ जो अपने स्वभाव मे तन्‍्मय ब्वानी जीव द्रव्य गुण पर्याय से तीन प्रकार के 


द्रव्य स्वभाव को जानता है वह अन्य द्रव्य मे मोहित नही होता 
ज्ञान सविकल्प तथा साकार है और दर्शन निविकल्प तथा निराकार है ३७८-८० 


[जहर ] 


साया संख्या विषय पृष्ठ संख्या 


१५४ 


१५७ 


श्ध्र्८ 


१६० 


१६१ 
१६२ 


१६३ 
१६४ 


१६६ 


१६७ 


१६८ 


१६६ 


आत्मा उपयोगमयी है। उपयोग ज्ञान दर्शन स्वरूप है। आत्मा का उपयोग 
शुभ या अशुभ होता है, चेतनानुविधायो परिणाम उपयोग है। चैतन्य के साकार- 


निराकार होने सेउपयोग ज्ञान और दर्शन के भेद से दो प्रकार का है । इे८घ१-फरे 
शुभ-अशुभ-शुद्धो पयोग 

शुभोपयोग पुण्य का कारण है अशुभोपयोग पाप का कारण है इन दोनो के 

अभाव में कर्म सचय नही होता ३८२- ८४ 

अहँत, सिद्ध तथा अनागारो को जानता है और श्रद्धा करता है जीवों मे 

अनुकम्पा है वह शुभोगपयोगी है दे८४-८५ 

जो विषय कषाय मे मग्न है कुश्रुति कुविचार कुसगति मे लगा हुआ है तथा 

उग्र है उन्‍्मार्गी है वह अशुभोपयोग है ३८५-८७ 

शुभाशुभ से रहित शुद्धोपयोग का कथन रैेप७-८८ 

जोब-पुद्गल 

मैं न देह हैं, न मन हैं, और न वाणी हैं. उनका कारण नही हैं, कर्ता नही हैं, 

कराने वाला नही हैं और न अनुमोदक हैँ ३८८-६० 

शरीर मन और वाणी पुद्गल परमाणुओ का पिण्ड है ३६०-६१ 

मैं पुदूगलमय नही हैं और न मेरे द्वारा पुदूगल पिण्ड रूप किये गये हैं इसलिये 

मैं देह नहीं हैं और न उसका कर्ता हूँ ३६१-६३ 
परमाणु अप्रदेशी तथा अशब्ई है। स्निग्ध रुक्ष गुण के कारण बध जाता है ३६३-६५ 

परमाणु में स्निग्ध या रुक्ष एक अश से लेकर अनन्त अश तक होते हैं, 

क्योकि परमाणु परिणमन शील है । ३६५-६६ 

परमाणु स्निग्ध हो या रुक्ष हो, सम हो या विषम हो यदि जधन्य अंश न हो 

और दो अधिक अश हो तो बधते हैं । ३६६-६६ 

दो अश वाले स्निग्ध परमाणु चार अश वाले स्निग्ध परमाणु से बधता है तथा 

तीन अश वाले रुक्ष परमाणु पाँच अश वाले रुक्ष परमाणु से बधता है ३६६-४०२ 


सूक्ष्म या बादर द्वि-परमाणु आदि स्कध नाना आकार वाले पृथ्वी, जल, अग्नि 
और वायु रूप अपने हो परिणामों से उत्पन्न होते हैं अत. जोव उनका कर्ता 
नही है | ४४०२-०६ 
यह लोक सर्वत्र सूक्ष्म तथा वादर और कमेत्व के अयोग्य तथा योग्य अवगाहित 
होकर अत्यन्त गाढ भरा हुआ है। अत पुदुगलपिण्ड को लाने वाला आत्मा 
नही है। व्यवहारनय से जीव कर्मो के आधीन है। *हाँ जीव है उसी क्षेत्र मे 
कर्म योग्य पुदूगल भी तिष्ठ रहे हैं, जीव उनको कही बाहर से नहीं लाता है। ४०४-०१४ 
जीव के परिणामों का निमित्त पाकर कर्म योग्य पुदूगल स्कध जीव के उपादान 
से नही परिणमाता ४०४५-०६ 


[जजशा ] 


गाया संख्या विषय 


१७० 
१७१ 
श्ज्र 


१७३ 


१्ज४ढ 


१७५ 


१७६ 
१७७ 


श्छ८ 


१७६ 
१८० 


१८१ 


नाम कर्मोदय ये शरीर की रचना होती है, जीव शरीर का कर्ता नही है 
ओऔदारिक आदि पाँचो शरीर पुद्गल द्रव्यात्मक, हैं जो जीव स्वरूप नहीं है 
जीव के अरस अरूप आदि लक्षण, आत्मा विकार रहित अतीन्द्रिय स्वसंवेदन- 
ज्ञान के द्वारा हो अनुभव मे आता है तथा वीतराग स्वसवेदनज्ञान से ही जाना 
जाता है 

मृ्तिक पुदुगलो का तो बध सम्भव है किन्तु अमूर्त आत्मा परुदूगलों को कंसे 
बाघ सकता है ” 

अमू्ते आत्मा जैसे भूते द्रृब्यो को तथा रूपादि गुणों को देखता है जानता है, 


उसी प्रकार भूर्त पुद्गलो के साथ बधता है 
निश्चयनय से जीव अभूतिक है तथापि अनादि कर्म ब वशात्‌ व्यवहारनय से 


मूर्तिक है । कर्मों के साथ तादात्म्य सम्बन्ध नही है, सश्लेष सम्बन्ध हैं । 

जीव और भावकर्म (राग द्वेष आदि) इन दोनो का परस्पर बध हैं अर्थात्‌ जीव 
अपने भाबो के साथ बधा हैं,राग 6 ष मोह परिणामभाव बध हैं 

भावबध से होने वाले द्रव्यवध का स्वरूप 

स्पर्श आदि के साथ पुद्गल का बध अथवा पूर्व और नवतर कर्मों का परस्पर 
बध पुद्गलबध, रागादि भावों के साथ जीव का बध, अन्योन्य अवगाह रूप 
जीव-पुद्गल बध् हैं 

आत्म प्रदेशों मे कमंवर्गणा योग के अनुसार प्रवेश करते है, ठहरते हैं तथा उदय 
होकर जाते और पुन बधते हैं मन, वचन, काय वर्गणा के आलम्बन से और 
वीर्यान्तराय के क्षयोपशम से जो आत्म प्रदेशों का सकम्पपन है वह योग हैं 
रागी आत्मा कर्म बाधता है, राग रहित आत्मा कर्मों से मुक्त होता है 

मोह और द्वेष अशुभ है राग शुभ अशुभ दोनो प्रकार का है 

जिनेन्द्रभकित का शुभराग मात्र बन्ध का कारण नही मोक्ष का भी कारण है 
शुभ परिणाम पुण्य है, अशुभ परिणाण पाप है, शुभ अशुभ से रहित परिणाम 
ससार दु ख के क्षय का कारण है वस्तु के एक देश की परीक्षा यह नय का 
लक्षण है 

समाधि लक्षण शुद्धोपयोग' एक देश आवरण रहित होने से क्षायोपशमिक खड 
ज्ञान की व्यक्ति रूप है। शुद्ध पारिणामिकभाव सर्व आवरण से रहित होने 
ये अखण्ड ज्ञान की व्यक्ति रूप है।अत शुद्ध पारिणामिकभाव ध्येय रूप है 
ध्यान रूप नही है शुभ परिणाम से सवर व नि्जरा तथा मोक्ष का कारण 
पृथ्वी आदि स्थावर व त्रस जीव शुद्ध चेतन्‍्य स्वभाव वाले जीव से भिन्न हैं 
क्योकि पृथ्वी आदि कर्मोदय से होने के कारण अचेतन है 


पृष्ठ संख्या 
४०७३-०८ 
४०८5-१० 


४६१०-१५ 
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४१६-१५ 
४१६९-२० 
४४२०-२१ 
४२१-२३ 
४२३३-२४ 
४३२४-२६ 
४२६-२७ 
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माया संख्या विषय 

१८३ जो इस प्रकौर स्वभाव की प्राप्त करके स्क और पर को नहीं जानता वह 
अहकार व ममकारँ कण्ता है 

पड आत्मा अपने भावों का कर्ता है पर भावों का कर्ता नही है, 
भशुद्ध निश्चय नय से रागादि भी स्वभाव है, क्योकि ये भावकर्म हूँ 

१८५ कर्मों के मध्य मे रहता हुआ भी जीव कर्मों को उपादान रूप से न तो ग्रहण 
करता है और न छोडता है 

१८६ वर्यापर जीव अपने परिणामों का कर्ता है तथापि उन परिणामों के मिमित्त से 
कर्मों से बधता व छूटता है 

१८७ जब राग द्वेष युक्त शुभ अशुभ परिणाम होते हैं तब कर्म ज्ञानावरणादि हर्ष 
परिणम जाते हैं। कर्मों की विचित्रता पुर्गलकृत है, जीव कृत नही 

१८७/१ शुभ परिणामो से शुभप्रकृतियों का अनुभाग तीब् होता है, अशुभप्रकृतियों का 
अनुभाग मन्द होता है। सक्‍्लेश से अशुभप्रकृतियों का अनुभाग तोब् शुभ का 
मन्द होता है 

१८८ मोह राग द्वेष से कषायला आत्मा कर्म से लिप्त होने से बन्ध रूप है 

१०६ निश्चयनय से आत्मा अपने भावों का कर्ता है पुद्गलकर्मों का कर्ता व्यव- 
हार नय से है। इन दोनो नयो मे अविरोध है । परम्परा से शुद्धात्मा का 
साधक होने से अशुद्धनय को भी उपचार से शुद्धनय कहते हैं 

१६० जो शरीर आदि मे अहकार ममकार नही छोडता वह उन्मार्गी है 

१६१ मैं पर का नही, १२ मेरा नही, मैं एक ज्ञायक स्वरूप हैं ऐसा ध्यान करने 
वाला आत्मा का ध्याता है 

१६२ आत्मा ज्ञान-दर्शनात्मक, अतीन्द्रिय, ध्रुव, अचल, निरालम्ब और शुद्ध है। 
पर द्रव्य से भिशन्नता और स्वधर्म से अभिन्नता यह शुद्धता है 

१६३ शत्रु, मित्र, सुख, दुख, शरीर धन आदि श्रुव नही है। ध्रुव तो उपयोगात्मक 
आत्मा है 

१६४ जो ऐसी आत्मा को ध्याता है, वह मोह से छूट जाता है 

१६५ रागद्7वंष मोह को क्षय करके सुख-दु ख मे समता वाला मुनि अक्षय सौख्य को 
प्राप्त करता है 

१६६ मोह का नाश करके विषय से विरक्त होकर स्वभाव मे स्थित होने से आत्मा 
का ध्यान होता है 
ध्यान व ध्यान चितन का लक्षण 

१६७, १९८ केवलो परम सौख्य को ध्याते हैं केवली के ध्यान उपचार से है 
१६६ शुद्धात्मा की उपलब्धि ही मोक्ष मार्ग है 
२०० पाचवी गाथा में की गई प्रतिज्ञा का निर्वाह 


निश्चय से शेय-ज्ञायक संबध नही है 


पृष्ठ सख्या 
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गाथा सख्या विधव यु संख्या 
२००/१ भव्य जीवो को चारित्र मे प्रेरित करते हैं ४७ ३-७५ 


चरणानुयोग सूचक खुलिका तृतीय अधिकार 
२०१ यदि दु खो से मुक्त होने की इच्छा है तो यतिधर्म को अगीकार करो, 


सासादन से क्षीण कषाय तक एक देश जिन है ४७६-७६ 
२०२ बधृवगं से पुछकर तथा स्त्री पुत्रो से मुक्त होता हुआ पचाचार को अगौकार कर 

विरक्‍्त होता है इंद०-दॉ४ 

निश्चय पचाचार का कथन डेंघाड 
२०३-२०४ मुनि होने के इच्छुक की क्रिया ड६४ 
२०५-२०६ बहिरग और अतरग लिंग का स्वरूप डें८८-६ १ 
२०७ मुनिमा्गं मे तिष्ठता हुआ वह मुमुक्ष मुनि हो जाता है ४६ १-६४ 
२०८-२०६ २८ मूल गुणों का अर्थात्‌ छेदोपस्थापनाचारित्र का कथन 

निश्चयनय से आत्मा के केवल ज्ञानादि गुण मूलगुण हैं ४8६५-६७ 
२१० दीक्षा--आचार्य व निर्यापक--आचार्य डै६ ८-६६ 
२११-२१२ अतरगछेद व बहिरगछेद ४६६-५१ 
२१३ पर द्रव्य छेद का कारण है ५०२-०३ 
२१४ शुद्धात्मा मे लीनता मुनिपद की पूर्णता का कारण है ४५०३-०१ 
२१५ सूक्ष्म पर द्रव्य का सम्बन्ध श्रामण्य के छेद का कारण है दया का उपकरण 

पिच्छिका है । ५०४५-०७ 
२१६ अयत्नाचार चर्या सतत हिसा है ४६०७-०८ 
२१७ जीव मरे या न मरे अयत्नाचार से हिसा निश्चित है यत्नाचार मे हिसा मात्र से 

बध नही ४४०८-१० 
२१७/१-२ ईयासमिति से चलने वाले मुनि के जीव के मरने पर भी बध नही होता ५१० 
र्श्द अयत्नाचारी के निरतर बध्च, यत्नाचारी निलेंप ५४११-१२ 
२१६ परिग्रह अशुभोपयोग के बिना नही होता अत परिग्रह से बन्ध निश्चित है, ५१२-१४ 
२२० वहिरगपरिग्रह के सद्भाव मे अतरगछेद का त्याग नही होता ४५१४-१७ 
२२०/१-३ शुद्ध भाव पूर्वक बाहरी परिग्रह का त्याग ही अतरगपरिग्रह का त्याग है ४५१७-१८ 
२२१ बाह्यपरिग्रह के सद्भाव मे सूर्छा आरम्भ व असयम होते ही हैं, ५१६६-२० 

'असयम' शुद्धात्मानुभूति से विलक्षण है ४२० 


२२२ जिन उपकरणों के ग्रहण करने से छेद नही होता उनके निषेध नही है विशिष्ट 
काल क्षेत्र के वश सयम के बहिरग साधन भूत उपकरणों को ग्रहण करता है ५४२०-२२ 
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गाया सख्या विषय पृष्ठ सख्या 
२२३ अनिषिद्ध, असयतो से अप्रार्थनीय, भरूर्ज्छा आदि की अनुत्पादक ऐसी उपाधि 

मुनियो द्वारा प्रहण करने योग्य है । ४५२२-२३ 
२२४ जब शरीर रूप परिग्रह से भी ममत्व का त्याग होता है तो अन्य उपाधि का 

विधान कैसे हो सकता है ? ४५२३-२५ 
२२४/१-६ स्जत्रीमृक्ति का निषेध, स्त्री के ग्यारह अग का अध्ययन सम्भव है, कुल की 

व्यवस्था के निमिस आशिका के उपचार से महाव्रत ५२४५-३२ 
२२४/१० ब्राह्मण क्षत्रिय, वैश्य ये तीन कुल वाले दीक्षित हो सकते हैं ५३२ 
२९४/११ शरीर अज्भ भग होने पर, अडकोष या लिंग भग होने पर, वात पीडित आदि 

होने पर निग्रैथ साधु नही हो सकता ५३३ 


२२५ यथाजात रूप, गुरु के वचन, सूत्रों के अध्ययन और विनय ये भी उपकरण हैं. ५३४-३६ 
२२६ मुनि कषाय रहित, विषयाभिलाषा रहित, देव-पर्याय की इच्छा रहित होता है. ४५३६-३८ 


२२६/१ पन्द्रह प्रमादों के नाम टेप 
२२७ भोजन की इच्छा से रहित एषणासमिति वाला अनाहारी है प्३६-४० 
२२८ झरोर को भी अाना नही मानने वाले, अपनो शक्ति को नही छिपाते हुए उस 

शरीर को तप मे लगा देते हैं ४५४१-४२ 
२२६ युक्त-आहार का कथन, निश्चय अहिसा व द्रव्य अहिसा ५४४२-४५ 
२२९|१-२ मास के दूषण भ्८६ 
२२६३ हाथ पर आया हुआ शुद्ध आहार मुनि को दूसरो को नही देना चाहिए । ४४७ 


२३० उत्सर्ग और अपबाद की मंत्री द्वारा आचरण की सुस्थितता होती है 

शुद्धात्मतत्व के साधनभूत सयम का साधन शरीर है 

सर्वे परित्याग उपेक्षासयम, वीतरागचारित्र और शुद्धोपयोग इनका एकार्थ है 

एकदेश परित्याग अपहृतसयम-सरागचारित्र, शुभोपयोग मे एकार्थवाची है 

इसी को व्यवहारनय से मुनिधर्म कहते हैं ५४४७-५० 
२३१ उत्पसर्ग और अपवाद के विरोध से आचरण की स्थ्रिति नहीं होती धू४०-४४ 


आगम अभ्यास मुख्य है 


२३२ एकाग्रता पदार्थों के निश्वयवान के होती है पदार्थों का निश्चय आगम द्वारा 
होता है अत आगम अभ्यास मुख्य है ४५५४-५७ 
२३३ आगम हीन श्रमण स्व पर को नही जानता घभ५८-६० 
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साधु के आगमचक्षु हैं, सर्व प्राणी के इन्द्रियचक्षु हैं, देवों के अवधिचक्षु हैं 


सिद्धो के स्वत चन्षु है ४५६०-६२ 

विचित्र गुण पर्यायो सहित समस्त पदार्थ आगम सिद्ध है, ४५६२-६३ 

परोक्ष रूप आगम केवलज्ञान के समान है 4 
मोक्ष-मार्ग 

जिसकी आगम परक दृष्टि नही है उसके संयम नही है ४५६४-६६ 


यदि आगम के द्वारा पदार्थों का श्रद्धान नही किया तो मुक्ति नहीं होती ४५६६-६७ 
सयमशून्य ज्ञान श्रद्धान से सिद्धि नही होती इससे आगम ज्ञानतत्त्वार्थ श्रद्धान 

सयतत्व के युगपत्‌ बिना मोक्षमार्ग नही है ५६८ 
चिदानन्दमय एक स्वभाव रूप अपने परमात्म आदि पदार्थों का श्रद्धान 

करता हुआ भी यदि असयमी रहता है तो भी निर्वाण नहीं। दीपक के 

दुष्टान्त द्वारा बतलाया कि यदि चारित्र के बल से असयम से नहीं हटता 


तो श्रद्धान ज्ञान क्या हित कर सकता है ५१६६-७० 
अज्ञानी जो कर्म लक्षकोटि भवों मे खपाता है वह ज्ञानी गुप्ति द्वारा 
उच्छवास मात्र मे क्षय कर देता है ४५३०-७१ 


परमागम ज्ञान, तत्त्वार्थ श्रद्धान तथा सयम इन भेदरत्नत्रय के मिलाप होने 
पर भी जो अभेदरत्नत्रय स्वरूप निविकल्पसमाधिमय आत्मज्ञान है वही 
निश्चय से मोक्ष का कारण है ५७२ 
निविकल्पसमाधि रूप निश्चयरत्नत्रयमयी विशेष भेदज्ञान को न पाकर 
अज्ञानी (समाधि-रहित सम्यग्दृष्टि) जीव करोड़ो जन्मों मे जिस कर्म को क्षय 
करता है उध कर्म को (निविकल्पसमाधि में स्थित) ज्ञानी जीव तीन गृष्ति 


द्वारा उच्छवास मात्र मे नाश कर डालता है ५७२ 
सर्व आगमज्ञान हाने पर भी यदि शरीर आदि के प्रति स्तोक भी ममत्व है तो 

घ्िद्ध पद को प्राप्त नही होता ५७३ 
आत्मज्ञानशन्य (नित्िकल्पसमाधि रहित) के आगमज्ञान तत्त्वार्थ श्रद्धान 

और सयम की युगपत्ता भी अकिचित्कर है ४५७४-७४ 


त्याग, अनारम्भ विषयो से वैराग्य कषायो का क्षय, यह सथम है ५७४ 
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पाच समिति, पाच इन्द्रियो का सवर, कषायो को जोतना, दर्शन ज्ञान से परि- 
पूर्णता सयम है ऐसे सयमी के ही आगमज्ञान तत्त्वा्थश्रद्धान और सयम की 
युगपत्ता के साथ आत्मज्ञान की युगपत्ता सिद्ध होती है 
जिसके शत्र-मित्र, सुख-दु ख, प्रशसा-निन्‍्दा, लोष्ठ-सुवर्ण जी३न-मरण समान है 
वह श्रमण है उसके आगम ज्ञान श्रद्धान सयम के साथ आत्मज्ञान है 
जो दर्शन-ज्ञान-चारित्र इन तोनो मे एक साथ ठहरा हुआ है उसको एकाग्रता 
प्राप्त होती है, उसी के श्रामण्य परिपूर्ण है 
निविकल्पसमाधिकाल मे रत्नत्रयथ को एकाग्र कहते हैं) वही परमसाम्य है 
इसी को शुद्धोपयोगलक्षण श्रामण्य तथा मोक्षमार्ग कहते हैं व्यवहारनय से 
सम्यग्दशेनज्ञान-चारित्र मोक्षमार्ग है निश्चयनय से एकाग्रता मोक्षमार्ग है 
जो शुद्धात्मा मे एकाग्र नही होता उसको मोक्ष नही होता 
जो अन्य पदार्थों मे मोह नहीं करता, राग नहीं करता, द्वेष नही करता वह 
निम्रम से कर्मों का क्षय करता है 
सयोगि केवलि के भी एकदेशचारित्र है पूर्ण चारित्र अयोगि जिन के होता है 
अभेदनय से ध्यान ही चारित्र है, वह ध्यान केवलियो के उपचार से है तथा 
चारित्र भी उपचार से है। सम्यग्दर्शन पूर्वक सर्व रागादि विकल्पों से रहित 
शुद्धात्मानुभूति लक्षण वाला बीतरागचारित्र है वही कार्यकारी है 

शुभोपयोग 
शुद्धोपयोगी भो श्रमण होते हैं और शुभोषयोगी भी । शुद्धोपयोगी निराख्रव है, 
शुभोपयोगी साख्व हैं 
निश्चय से सिद्ध जीव हो जीव है परन्तु व्यवहारनय से चारो गति के अशुद्ध 
जीव भी जीब हैं 
अरहन्त आदि मे भक्ति प्रवचन तथा साधु मे वात्सल्य शुभोपयोग है 
श्रमणों के प्रति वन्दना नमस्कार खडा होना आदि रागचर्या मे निषिद्ध नही है 
उ (देश देना शिष्यों को ग्रहण आदि सरागियो की चर्या है 
शुभोपयोगी भी शुद्धोपयोग की भावना कर लेते हैं और शुद्धोपयोगी भी किसी 
काल मे शुभोपयोग द्वारा ब्रत कर लेते हैं 
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जीवो की विसधना से रहित सघ का उपकार करने वाले मुनि में भी राग 

की जो प्रधानता है । ५१६३-६५ 
यदि वैयाबृत्ति मे जीवों की विराधना करता है तो वह मुनि ग्रहस्थ हो जाता है. ५६५-६६ 
यद्यपि अल्प लेप होता है तथापि शुभोपयोगीमुनि बिना किसी इच्छा के 

श्रावक तथा मुनियो की दया सहित उपकार करे। इस गाथा से 'एक दूसरे 

का उपकार या अपकार नही कर सक्रता' इस मत का खण्डन हो जाता है ५१६६-६७ 
रोग से, क्षुधा से, तृथा से अथवा थकाबट से पीडित देखकर अपनी शक्ति 

अनुसार बैयावृत्यादि करनी चाहिये ५६८ 
वैयावृत्य के लिये लौकिक जीबों से बात चीत करने का निषेध नही है ५६६-६०० 
प्रशस्तभूत चर्या श्रमणो में गौण है, तथा ग्रहस्थों के मुख्य है, क्‍योंकि इसो से 

गृहस्थ परम सौख्य को प्राप्त होता है ६००-०३ 
शभोपयोगी के कारण की विपरीतता से फल की विपरीतता ६०२-०३ 
सर्वज्ञ कथित वस्तुओं में युक्त शुभोपयोग का फल पुण्य सचय पूर्वक मोक्ष 

प्राप्ति है। कारण की विपरीतता से फल विपरीत होता है अत छलद्मस्थ 

शुभोपयोग का फल अधम पुण्य है। जो निश्चय तथा व्यवहार धर्म को नही 

जानता मात्र पृष्य को मुक्ति का कारण कहता है उसको इस गाथा में छद्यस्थ 


कहा है न कि गणधर आदि को ६०३-०५ 
कुगुरु की सेवा उपकार या दान का फल कुदेव या कुमनुष्ययोनि है ६०४५-०६ 
विषय कषाय पाप है अत विषय कषाय मे रत कुगुरु तारक नही हो सकते. ६०६-०७ 
सुग्रु निज को तथा पर को मोक्ष तथा पुण्य का आयतन है ६०७-०८ 
शुद्धोपयोगी अथवा शुभोपयोगी मुनि लोगो को तार देते हैं ६०८०-१० 
सघ में आने वाले साधु को देखकर यथा सम्भव आदर करना चाहिये ६१०-११ 
गुणों मे अधिक के साथ विशेष क्रिया करनी चाहिये ६११-१२ 
यथार्थ श्रमण ही आदर करने योग्य हैं ६१६२-१४ 
श्रुत सयम तप से युक्त होने पर भी यदि अश्रद्धानी है तो श्रमणाभास है ६१४-१५ 
जो श्रमण को देखकर देष से अपवाद करता है तथा आदर आदि करने में 

अनुमत नही है, उसका चारित्र नष्ट हो जाता है ६१५-१७ 
गुणों मे अधिक श्रमणो से जो विनय चाहता है वह अनन्त ससारी है ६१८५-१६ 
स्वय गुणों में अधिक होकर भी हीनगुण वालो के प्रति वन्दना आदि क्रिया 

करते हैं वे मिथ्यादृष्टि होते हुए च'रिश्र से भ्रष्ट होते हैं ६१६-२१ 


विशिष्ट श्रमण भी यदि लौकिक जनो के ससर्ग को नहीं छोडते वे सयत नही हैं ६२१-२३ 
भूखे प्यासे या दुखी को देखकर जो दुखित मन होकर दया परिणाम से उसका 

भला करता है वह अनुकम्पा हैं। ज्ञानी जीव दया को अपने आत्मीकभाव को 

नाश न करते हुए सक्‍्लेश को परिहार करने के लिये करते हैं । ध्ररे 
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विषय 


सयम व तप सहित होते हुए भी लौकिक बव्यापारों में वरतता है तो वह साधु 
लौकिक है। 

यदि श्रमण मोक्ष चाहता है तो वह समान गुण वालो तथा अधिक गृणो वालो 

की सगति करे 

आत्मा परिणाम स्वभाव वाला है इसलिये लौकिक सग से विकार अवश्यम्भावी 
है जैसे अग्गि के सग से पानी उष्ण हो जाता है। इसलिये मुमुक्ष श्रमण को 


समान गुण वाले व अधिक गुण वालो की सद्भति करनी चाहिये। जल का 
दृष्ढात दिया है। 


पच रत्न 


यथार्थ तत्व को न जानते हुए अन्यथा श्रद्धान करने वाले साध ससारतत्व है 
यथार्थ तत्वों का श्रद्धानी, प्रशातात्मा अयथाचार से रहित श्रमण चिरकाल 
तक ससार में नही रहता । यह मोक्षतत्व है 

पदार्थों को भले प्रकार जानने बाले बहिरग-अन्तरगपरिग्रह से रहित विषयों 
में अनासक्त साधु ही मोक्ष के साधक हैं । यह मोक्ष कारण तत्व है 

शुद्धोपयोग स्वरूप मोक्षमागं हो सबे मनोरथ को सिद्ध करने वाला है 

श्रावक या मुनि के चारित्र से युक्त होकर जो कोई इस शास्त्र को समझता 
है यह थोडे ही काल मे परमात्म पद को पा लेता है 

आत्म द्रव्य की प्राप्ति का उपाय श्री जयसेन आचाय॑ं द्वारा 

श्री जयसेन आचार्य की प्रशस्ति 

श्री अमृतचन्द्र आचाये द्वारा परिशिष्ट रूप से ४७ नयो क्रा कथन 

मिथ्यात्वियो के वचन किस प्रकार के होते हैं और जैनो के बचन किस प्रकार 
के होते हैं। एक नय से देखने पर आत्मा एकान्तात्मक तथा प्रमाण की अपेक्षा 
अनेकान्तात्मक है, श्री अमृतचन्द आचार्य द्वारा आत्मद्रव्य की प्राप्ति का उपाय 
चैतन्य की महिमा 
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सिरि-कोंडकु ड-आइरिय-पणीदो 
पचयणसारो 
( प्रववनसारः ) 


( टीकाइयोपेत: ) 


श्रोअमृतचन्द्रसरिकृत-तत्त्वप्रदी पिका टोका 
श्रोजयसेनाचायंकृत-तात्पयंवृत्ति टीका 


शानतत्त्व-प्रज्ञापन 
१ 
॥ ममलाचरणम ॥ 
सर्वव्याप्पेकचिद्र॒पस्थरूपाय... परात्मने । 
स्वोपलब्धिप्रसिद्धाय ज्ञानानन्दात्मने नम. (६१७ 
अन्वया्ं--[ सवे-याप्येकचिद्रूपस्वरूपाय ] सर्वव्यापी (सबका ज्ञाता) होने पर भी 
एक चैतन्यरूप (भाव चँतन्य ही) जिसका स्वरूप है-(जो ज्ञेयाकार होने पर भी ज्ञाना- 
कार है अर्थात्‌ सर्वज्ञता को लिये हुए आत्मज्ञ है) जो [स्वोपलब्धिप्रसिद्धाय] स्वानुभव 
प्रसिद्ध है (शुद्ध आत्मोपलब्धि से प्रसिद्ध है), और जो [ज्ञानानन्दात्मने] ज्ञानानन्दात्मक है 
(अतीन्द्रिय पूर्ण-ज्ञान तथा अतोन्द्रिय पूर्ण-सुख-स्वरूप है) ऐसे उस [परमात्मने] परमात्मा 
(उत्कृष्ट आत्मा) के लिये [नम | नमस्कार हो । 
विशेष--'परमात्मा' का अर्थ दूसरे का आत्मा' भी होता है और 'परात्मा' का 
अर्थ 'परमात्मा' अर्थात्‌ उत्कृष्ट आत्मा भी होता है। यहां उत्कृष्ट आत्मा' अर्थ हे । 
परमात्मा विशेष्य है और तोन उसके विशेषण है । स्वज्ञता सहित आत्मज्ञता, शुद्ध आत्सो- 
पलब्धि लक्षणता ओर अतीरिद्रिय ज्ञान-सुख-सयता । “नमः अव्यय है। उससे यहाँ क्रिया- 
पद का काम लिया गया है । 


२ ] [ प्रवयणसारो 


दृब्य-भाव रूप श्रुतज्ञात को नमस्कार रूप मज़लाचरण-- 
हेलोल्लप्तमहामोहतमस्तोम_ जयत्यद । 
प्रकाशयज्जगत्तत्वमनेकान्तमय महू ॥२॥। 


अन्वयार्थं--(जो श्रुतज्ञान) [हेलोल्लुप्तमहामोहतमस्तोम ] क्रीडा मात्र मे महामोह- 
रूप अन्धकारसमूह को नष्ट कर देता है और जो श्रुतज्ञान [ जगत्तत्त्व ] जगत्‌ (लोक अलोक) 
के स्वरूप को [प्रकाशयत्‌ ] प्रकाशित करता है, [अद ] वह (अनेकान्तमय परस्पर-विरोधी 
अनेक धर्मात्मक वस्तु को दिखलाने वाला) [मह | तेज (श्रुतज्ञान) [जयति] जयवन्त है, 
अर्थात्‌ उस श्रुतज्ञान के लिये नमस्कार है । 

विशेष--अनेकान्तात्मक द्रव्य ओर भाव रूप श्रुतज्ञान से मोह सहज में नष्ट हो 
जाता है, और छः द्रव्यों का यथार्थ स्वरूप प्रतिभासित हो जाता है। इसलिए वह नमस्कार 
करने योग्य है । 

टीका करने की प्रतिज्ञा तथा प्रयोजन--- 


परमानन्वसुधारसपिपासितानां हिताय भव्यानाम्‌ । 
क्रियते प्रकटिततत््वा प्रवचनसारस्य वत्तिरियम्‌ ॥३॥ 


अन्वयार्थ--[ परमानन्द-सुधा रसपिपासिताना | परमानन्दरूप सुधा रस के पिपासू 
अतीन्द्रियसुखरूप अमृत के प्यास) [भव्याना| भव्यों के [हिताय] हित के लिये 
| प्रकटिततत्त्वा ] श्री प्रचचनसार जी की गाथाओ के तत्त्व को अथवा वस्तु-तत्त्व को (स्वरूप 
को) प्रगट करने वाली [इय] यह [प्रवचनसारस्य | श्री प्रवचनसार की [वृत्ति ] टीका 
[क्रियते | [मुझ अमृतचन्द्राचार्य द्वारा] की जाती है। 

विशेप--अध्यात्म रस के पिपासुओं की पिपासा शान्ति हेतु सरल शब्दों मे 
श्रध्यात्म पदावली के रहस्य को स्फुटित करने के लिए टीका रचो गयी है जे 

अथ खलु कश्चिदासन्नससारपारावारपार समुन्मीलितसातिशयविवेक तिरस्तमितस- 
मस्तंकान्तवादाविद्याभिनिविश पारमेश्वरीमनेकान्तवादविद्यामुपगम्य॒ मुक्तसमस्तपक्षपरिय्र- 
हतयात्यन्तमध्यस्थोी भूत्वा सकलपुरुषार्थशारतया नितान्तमात्मनो हिततमा भगवत्पचप रमे- 
प्ठिप्रसादोपजन्या परमार्थसत्या मोक्षलक्ष्मीमक्षयामुपादेयत्वेन निश्चिन्चन्‌ प्रवर्तमानतीर्थं- 
नायकपुर सरान्‌ भगवत पचपरमेप्ठिन प्रणमनवन्दनोपजनितनमस्करणंन सभाव्य सर्वारम्भेण 
मोक्षमार्ग सप्रतिपद्यमान प्रतिजानीतै-- 

भूमिका---भब (टीकाकार श्री अमृतचन्द्र सूरि प्रथम पाँच गाथाओं की भूमिका लिखते हैं।) 

(१) निकट है ससार समुद्र का किनारा जिनके (जो निकट-भव्य हैं), (२) प्रकट हो गई है साति- 


परवयणसारो ] [ ३ 


शय विवेक ज्योति जिनकी (अर्थात्‌ जिनके परम भेद-विज्ञान का प्रकाश उत्पन्न हो गया हे-जो 
सम्प्रगृष्टि बन चुके हैं), (२) नष्ट हो गया है समस्त एकान्तवाद विद्या (ज्ञान) का अभिप्राय 
जिनके (जिनके एकान्त पक्ष की पकड़ रूप सिथ्याज्ञान नष्ट हो गया है), (४) परमेश्वर (जिनेन्द्रदेव) 
को अनेकान्तवाद विद्या (शान) को प्राप्त करके (सम्पग्ज्ञानी बनकर), (५) समस्त पक्ष का 
परिग्रह त्याग देने से (इष्ट वस्तु मे राग ओर अनिष्ट बरतुओं मे द्वेष के पक्ष को पकड़ को 
छोड़ देने से) अत्यन्त मध्यस्थ (उदासोन-बीतरागी) होकर (सम्पक्चारित्रवान होकर), (६) 
जो मोक्षलक्ष्मी सब (धर्म-अथं-काम-मोक्ष) पुरुषार्थों मे सारभूत होने से आत्मा के लिये 
अत्यन्त हितरूप (उत्कृष्ट हित-स्वरूप) है, जो मोक्ष-लक्ष्मी भगवन्त परसेष्ठी के प्रसाद से 
उत्पन्न होने योग्य है, जो मोक्ष-लक्ष्मी परमार्थ रूप होने के कारण सत्य है और जो मोक्ष- 
लक्ष्मी अक्षय है (अविनाशी है-एक बार प्राप्त होकर सवा बनी रहती है) ऐसी उस सोक्ष- 
लक्ष्मी को उपादेयपने से निश्चित करते हुए (प्राप्त करने योग्य है, ऐसा निर्णय करते हुए), 
(७) प्रवर्तमान तीर्थ के नायक (श्री सहावीरस्वासी) पूर्वक भगवन्त पंचपरमेष्ठी को प्रणाम 
ओर बन्दना से होने वाला (भेदाभेदात्मक नमस्कार के द्वारा) सम्मान करके (काय के विशेष 
नमन द्वारा और बचन के द्वारा उनके प्रति मन से बहुमान लाकर) (८) सम्पूर्ण पुरुषार्थ से 
सोक्ष सागं के चारित्र को आश्रय करते हुए, (कश्चित) कोई निकट भ्रव्यात्मा प्रतिज्ञा 
करते है--- 


तात्पयंवरत्ति 


मम: परमचंतन्यस्वात्मोत्थसुखसम्पदे । 
प्रमागसमसाराय सिद्धाय परमेष्ठिने ॥१४ 


अथे--जिनकी सम्पत्ति परम अतोन्द्रिय सुख है, जो सुख परम चेतन्य-स्वरूप 
निजात्मा से उत्पन्न हुआ है, ऐसे परमागम के साररूप सिद्ध परमेष्ठी को नमस्कार हो । 


(अथास्थास्तराधिका रस्योपोद्घात )--अथ प्रवचनसारव्याख्याया मध्यमरुचिशिष्यप्रति- 
बोधनार्थायां मुख्यगौणरूपेणान्तस्तत्त्वबहिस्तत्त्वप्ररूपणसमर्थाया च॒ प्रथमत एकोत्त रशतगाथा भिरन्ना- 
नाधिकार', तदनन्तर त्रयोदशाधिकशतगाधाभिदंशेनाधिकार , ततश्च सप्तनवतिगाथाभिश्वारित्राधि- 
फारश्चेति समुदायेनेकादशाधिकत्रिशतप्रमितसूत्त सम्यग्शानदर्शनचारित्ररूपेण महाधिकारत्रय भवति। 
अथवा टीकाभिप्रायेण तु सम्यग्ज्ञानज्ेयचारित्राधिकारचूलिकारूपेणाधिकारन्रयम्‌ । तत्राधिकारत्रये 
प्रभमतस्तावज्ञानाभिधानमहाध्विकारमध्ये  द्वासप्ततिगाथापयंन्त शुद्धोपपोगाधिकार कशथ्यते । तासु 


डे] [ प्रबयणसा रो 


द्वासप्ततिगाथासु मध्ये 'एस सुरासुर' इमा गाथामार्दि कृत्वा पाठक्रमेण चतुदंशगाथापयंन्त पीठिका। 
तदनन्तर सप्तगाथापर्यन्त सामास्येन सर्वज्षसिद्धि, तदनतर त्रयस्त्रिशद्‌गाथापर्यन्त ज्ञानप्रपञुच:। 
ततश्वाष्टादशगायापय॑न्त सुखप्रपठ-चश्चेत्यन्तराधिकारचतुष्टयेन शुद्धोपपोगाधिकारों भवति | अथ 
पञ्चविशतियाथापय॑न्त  ज्ञानकण्ठिकाचतुष्टयप्रतिपादकनामा द्वितीयोपईधिकारश्वेत्यधिकारदबेन, 
तदनन्तर स्वतन्त्रगाथाचतुष्टयेन चेकोत्तरशतगाथाभि. प्रथममहाधिकारे समुदायप।तनिका ज्ञातव्या । 


इदानी प्रथमपातनिकाभिप्रायेण प्रथमत पजञ्चगाधापयेन्त पञ्चपरमेध्ठिनमस्कारादिप्ररूपेण- 
प्रपञ्च , तदनन्तरं सप्तगाथापयंन्‍्त ज्ञानकण्ठिकाचतुष्टयपीठिकाव्याख्यान क्रियते, तन्र पचस्थलानि 
भवन्ति तेष्वादों नमस्कारमुख्यत्वेन गाथापअचक, तदनन्तर चारित्रसूचनमुख्यत्वेन 'सपज्जइ जिव्याण' 
इति प्रभृति गाथात्रयमथ शूभाशुभशद्धोपयोगत्रयसूचनमुख्यत्वेत 'जीवों परिणमदि” इत्यादिगाथा- 
सूतरद्ृबमथ तत्फलकथनमुख्यतया 'घम्मेण परिणदप्पा' इति प्रभृति सूत्रद्ययम्‌ । अथ शुद्धोपयोगध्यातु 
पुरुषस्य श्रोत्साहनाथ्थ शुद्धोपपोगफलदर्शनार्थथ प्रथमगाथा, शुद्धोपयोगिपुरुषलक्षणकथनेन द्वितीया 
चेति 'अइसबमादसमुत्य” इत्यादि गाथाद्धयम्‌ । एवं पीठिकाभिधानप्रथमान्तराधिकारे स्थलपञ्चकेत 


चतुर्दशगाथा भिस्समुदाय- पातनिका प्रोक्ता । 


अथ कश्चिदासन्नभव्य शिवकुमारनामा स्वसवित्तिसमुत्पन्नपरमानन्देक-- लक्षणसुखा मृत- 
विपरीतचतुर्ग तिससारदु खभयभीत , समुत्पन्नपरमभदविज्ञानप्रकाशातिशय , समस्तदुनेयेकान्तनिरा- 
कृतदुराग्रहट, परित्यक्तसमस्तशत्रु-मित्रादिपक्षपातेनात्यन्तमध्यस्थो भूत्वा धर्मार्थंकामेभ्यः सारभूता- 
मत्यन्तात्महितामविनश्वरा पञ्चपरमेष्ठिप्रसादोत्पन्ना मुक्तिश्रियमुपादेयत्वेन स्वीकुर्वाण , श्रीव्ध मान- 
स्वामितीरथंकरपरमदेबप्रमुखान्‌ भगवत पञचपरमेष्ठिनो द्रव्यभावनमस्काराभ्या प्रणम्य प्रमचारित्र- 


साश्रयामीति प्रतिज्ञा करोति । 

उत्थानिका--इस प्रवचनसार की व्याख्या मे मध्यम-रुचि-धारी शिष्य को समझाने 
के लिये मुख्य तथा गोण रूप से अन्तरगतत्व (निज आत्मा) वाह्मयतत्व (अन्य पदार्थ) 
को वर्णन करने के लिये सर्वप्रथम एक सौ एक गाथा मे ज्ञानाधिकार को कहेगे । इसके 
बाद एक सौ तेरह गाथाओ मे दर्शन का अधिकार कहेगे | अनन्तर सत्तानवे गाथाओ मे 
चारित्र का अधिकार कहेगे । इस तरह समुदाय से तीन सौ ग्यारह गाथाओ मे ज्ञान, दर्शन, 
चारित्ररूप तीन महा-अधिकार है। अथवा टीका के अभिप्राय से सम्यग्ज्ञान, ज्ञेय और 
चारित्र अधिकार चलिका सहित तीन अधिकार है । 


इन तीन अधिकारों में पहले ही ज्ञान नाम के महा अधिकार मे बहत्तर गाथा पर्यत 
शुद्धोपपोग नाम के अधिकार को कहेगे । इन ७२ गाथाओ के मध्य मे 'एस सुरासुर” इस 
गाथा को आदि लेकर पाठ क्रम से चौदह गाथा पर्यत पीठिकारूप कथन है, जिसका व्याख्यान 
कर चुके है । इसके पीछे सात गाथाओ तक सामान्य से सर्वज्ञ की सिद्धि करेगे । इसके पश्चात्‌ 
तेतीस गाथाओ मे ज्ञान का वर्णन है फिर अठारह गाथा तक सुख का वर्णन है । इस तरह 


पवमणसारो ] [४५ 


बार अन्तर अधिकारों मे शुद्धोपपोग का अधिकार है। आगे पच्चीस गाथा तक ज्ञान-कण्ठिका- 
चतुष्टय को प्रतिपादन करते हुए दूसरा अधिकार है। इसके पीछे चार स्वतन्त्र गाथाएँ हैं । 
इस तरह एक सौ एक गाथाओ के द्वारा प्रथम महा-अधिकार मे समुदाय-पातनिका जाननी 
चाहिए । 


यहाँ पहली पातनिका के अभिप्राय. से पहले ही पाँच गाथाओ तक पञ्च परमेष्ठी को 
नमस्कार आदि का वर्णन है, इसके पीछे सात गाथार्भो तक ज्ञानकठिका चतुष्टय की पीठिका 
का व्याख्यान है इनमे भी पाँच स्थान है । जिसमे आदि मे नमस्कार की मुख्यता से पाँच 
गाथाएँ है, फिर चारित्र की सूचना से 'संपज्जदणिव्याणं' इत्यादि तीन गाथाएँ हैं, फिर शुभ 
अशुभ शुद्ध उपयोग की सूचना की मुख्यता से 'जीबो परिणसद्दि' इत्यादि भाथाएँ दो हैं, फिर 
उनके फल कथन की मुख्यता से 'घधम्मेण परिणदण्पा! इत्यादि सृन्न दो हैं । फिर शुद्धोपयोग 
को ध्याने वाले पुरुष के उत्साह बढाने के लिये तथा शुद्धोपपोग का फल दिखाने के लिये पहली 
गाथा है। फिर शुद्धोपयोगी पुरुष का लक्षण कहते हुए दूसरी गाथा है। इस तरह 'अइस- 
इमादसमुत्यं' आदि को लेकर दो गाथाएँ हैं । इस तरह पीठिका नाम के पहले अन्तराधिकार 
में पाँच स्थलो के द्वारा चौदह गाथाओ से समुदाय पातनिका कही है । 


अनन्तर शिवकुमार नामक कोई निकट भव्य, जो स्वसवेदन से उत्उनन्‍न होने 
वाले परमानन्दमयी एक लक्षण के धारी सुखरूपी अमृत से विपरीत चतुगंति रूप ससार 
के दु खो से भयभीत है, जिसे परमभेद विज्ञान के प्रकाश का माहात्म्य प्रकट हो गया है, 
जिसने समस्त दुनंय रूपी एकान्त के दुराग्रह को दूर कर दिया तथा सर्व शत्रु-मित्र आदि 
का पक्षपात छोडकर व अत्यन्त मध्यस्थ होकर धर्म अथे काम पुरुषार्थों की अपेक्षा अत्यन्त 
सार और आत्महितकारी अविनाशो व पञ्चपरमेष्ठी के प्रसाद से उत्पन्न होने वाले मोक्ष 
लक्ष्मीरूपी पुरुषार्थ को अगीकार करते हुए श्री वर्धभान स्वामी तोथ्थेड्डूर परमदेव प्रमुख 
भगवान्‌ पञ्चपरमेष्ठियो को द्रव्य और भाव नमस्कार कर परम चारित्र का आश्रय ग्रहण 
करता हूँ, ऐसी प्रतिज्ञा करता है। 


ऐसे निकट भव्य शिवकुमार को सम्बोधन करने के लिये श्री क्ुन्दकुन्दाचार्य इस ग्रन्थ 
की रचना करते हैं । 


६ ] [ प्रवमणसारों 


अथ सुत्रावतार:>- 
एस सुरासुरम्णसदवंदिदंधोद घाइकम्ममल । 
पणमामि वड्ढमाणं तित्थं धम्मस्स कत्तारं ॥१॥ 
सेसे पुण तित्थयरे ससव्वसिद्धे विसुद्धसब्भावे । 
समणे य णाणदंसणचरित्ततववी रियायारे ॥२॥ 
ते ते सब्बे समगं॑ समगं पत्तेगमेव पत्तेगं । 
बंदामि य बट्टंते अरहंते माणुसे खेत्ते ॥३॥ 
किच्चा अरहंताणं सिद्धाणं तह णमों गणहराणं । 
अज्ञझावयवग्गाणं॑ साहुणं॑ चेव सव्वेसि ॥४॥ 
तेसि विसुद्धधंसणणाणपहाणासमं समासेज्ज । 
उवसंपयामि सम्म॑ जत्तो णिव्वाणसंपत्तो ॥५॥ (पणग) 
एष सुरासुरमनुष्येन्द्रवन्दित घौतघातिकर्म मलम्‌ । 
प्रणमामि वद्धंमान तीर्थ धर्मस्य कर्तारमु ॥ १॥ 
शेषान्‌ पुनस्तीर्थंकरात्‌ ससवंसिद्धान्‌ विशुद्धसद्भावान्‌ । 
श्रमणाश्च ज्ञानदर्शनचा रित्रतपोतीयचिरान्‌ ॥२॥ 
तास्तान्‌ सर्वान्‌ समक समक प्रत्येकरमेव प्रत्येकम्‌ । 
वन्‍्दे च वतंमानानहंतो मानुषे क्षेत्रे ॥३॥ 
कृत्वाहुंद्‌ भय सिद्धेभ्वस्तथा नमो गणघरेभ्य;। 
अध्यापकवर्गेम्य साधुभ्यश्वेच.. सर्वेभ्य ॥४॥ 


तेषा विशुद्धदशनज्ञानप्रधानाश्रम समासाद | 
उपसम्पद्ये साम्य यतो. निर्वाणसप्राप्ति ॥५।! (पञ्चकम्‌) 


एव स्वसवेदनप्रत्यक्षदर्शनज्ञानसामान्यात्माह सुरासुरमनुष्येन्द्रवन्दितत्वात्त्रिलोकेकगुरु , 
धौतघातिकम मलत्वाज्जगदनुग्रहसमर्थाननन्‍्तशक्तिपारमेश्वयं, योगिना तोर्थ॑त्वात्तारणसमर्थं, 
धर्मकत॒ त्वाच्छुद्धस्वरूपवृत्तिविधातारम्‌, प्रवरतमानतोर्थनायकत्वेन प्रथमत एवं परमभट्टा- 
रकमहादेवाधिदेवपरमेश्वरपरमपृज्यसुगृहीतनाम भ्रीवर्धभ। नदेव॑ प्रणणामि ॥१॥  तबनु- 
विशुद्धस:द्धावत्वादुपात्तपाकोत्तो णंजात्यकातंस्वरस्थानी यशुद्धदर्शनज्ञानस्कभावानू._ शेषानती- 
ततीर्थनायकान, सर्वानू सिद्धांशव, ज्ञानदर्शनचारित्रतपोवीर्याचा रयुक्तत्वात्संभावितप रम- 
१. घोय (ज० वृ०) । 2 
२ पसेथमेव पत्तेय (ज० व०) । 

३ समासिज्ज (ज० व्‌) । 


पबयणसारों ] [ ७ 


शुद्धोपपोग मुसिकानाधारयोपाध्यायसाधुत्वविशिष्टान्‌ श्रमणांश्च प्रणणास्ति ॥२॥ तदन्वेतानेव 
पञ्चपरमेष्ठिनस्ततद्य्यक्तिव्यापित: सवनिब सांप्रतमेतत्क्षेत्रसंभवतोर्थंक रासंभवान्महाविदेह- 
भूमिसंभवत्वे सति मनुष्यक्षेत्रप्रवतिभिस्तीथेनायक:ः सह बर्तमानकालं गोचरोकृत्य युगपद्यगप- 
त्पत्येक प्रत्येक च मोक्षलक्ष्मीस्वयवरायमाणपरमन ग्रंन्थ्यदीक्षाक्षणोचितमड्भलाचा र मृतकृति- 
कमंशास्त्रोपविष्टवन्दनाभिधानेन सम्भावयासि ॥३॥ अथंवमहंत्सिदधाचार्योपाध्यायसबेंसाधूना 
प्रणतिवन्दनाभिधानप्रवृत्तद्वतद्वरेण भाव्यभावक्रभावविजुम्मितातिनिर्भरेतरेतरसंबलनबलबि- 
लोननिखिलस्वपरविभागतया प्रवृत्तादंत नमस्कार कृत्वा ॥४॥ तेषामेवाहु त्सिद्धाचायोपा- 
भ्यायसबंसाधुनां विशुद्धज्ञानदर्शनप्रधानत्वेनव सहजशुद्धदर्शनज्ञानस्वभावात्मतत्त्वश्रद्धानावबोध- 
लक्षणसम्यग्दर्शनज्ञानसपादकमा भ्रम समासाद्य सम्यग्दशनज्ञानसम्पन्नो भृत्वा, जोवत्कषायकण- 
तया पुण्यबन्धसम्प्राप्तिहेतुमुत सरागचारित्र क्रमापतितमपि दूरमुत्क्म्य सकलकषायकलिक- 
लडू विविक्ततया निर्वाणसम्प्राप्तिहेतुभुतं बोतरागचारित्रार्य साम्यमुपसपश्े सम्यरदर्श नज्ञान- 
चारित्रेक्यात्मकंकाश्रय गतो<स्मीति प्रतिज्ञाथं:। एव तावदय साक्षान्मोक्षमार्ग सम्प्रतिपन्नः ॥५॥ 

अन्वयार्थ--[ एप | यह (मै कुन्दकुन्द) [सुरासुर-मनुष्येन्द्रवन्दितम्‌ | सुरेन्द्र, 
असुरेन्द्र ओर नरेन्द्रों से वन्दित [धौतघातिकरममलम्‌ |] चार घातिया रूप कमं-मलको धो 
डालने वाले [तीर्थम | तीर्थस्वरूप भव्य जीवों को ससार-समुद्र से तारने वाले [धर्मेस्य 


कर्तारम्‌] और धर्म के कर्ता (प्रवत्तैक) ऐसे [वर्धभानम्‌ ] वर्धभान नामक अन्तिम तीर्थंकर 
को प्रणाम करता हूँ ॥१॥ 


[पुन | फिर-साथ ही [ विशुद्ध-सद्भावान्‌ | विशुद्ध स्वभाव वाले [ससर्वासिद्धान्‌ | 
सब सिद्धात्माओ सहित [शेषान्‌ तीर्थंकरान्‌ |] अवशेष ऋषभादि पाशवे पयंन्‍्त तेईस तीर्थकरो 
को [च] और [ ज्ञान-दर्शन-चा रित्र-तपोवीर्याचा रान्‌ | ज्ञानाचार, दर्शनाचार, चारित्राचार, 


तपआचार एव वीर्याचार रूप आचारो के परिपालक [श्रमणान्‌ ] श्रमणो (निर्गन्‍्थ गुरुओ) को 
भी [प्रणमाणि] प्रणाम करता हूँ ॥॥२॥ 


[तान्‌ तान्‌ सर्वान] उन उन सबकी-पूर्वोक्त चौबीस तीर्थकर, सब सिद्ध और 
आचार्यो, उपाध्याय व सर्वे-साधु स्वरूप श्रमणों की [मानुषे क्षेत्र | तथा मनुष्य लोक में 
[वतंमानान्‌ | विद्यमान [अहँत ] अरहतो की [च| भी [समकसमकम्‌ | साथ-साथ समुदाय 
के रूप मे [ प्रत्येकम्‌ एवं प्रत्येकम्‌ | अथवा प्रत्येक प्रत्येक की [बन्दे | वन्दना करता हूँ ॥३॥ 

[इति ] इस प्रकार [अर्हद्भ्य ] अरहतो को [सिद्धेभ्य ] सिद्धो को [तथा] और 
[गणधरेभ्य ] गणधरो को-आचार्यों को [अध्यापकवर्गेभ्य | उपाध्यायो को [सर्वेभ्यः 
साधुभ्य ] तथा सब ही साधुओ को [नम कत्वा] नमस्कार करके [तेपाम्‌ | उन पाचों 


८] [ परवयणसारो 


परमेष्ठियो के [ विशुद्ध-दर्शन-ज्ञानप्रधानाश्रमम्‌ | निर्मल ज्ञान-दर्शन की प्रधानता--वाले 
आश्रम को [समासाद्य | प्राप्त करके [साम्यम्‌] समताभाव स्वरूप वीतरागचारित्र का 
[उपसम्पाधे] आश्रय लेता हैं [यत ] जिसकी सहायता से [निर्वाणसम्प्राप्त'] मुक्ति की 
प्राप्ति होती है ॥४-५॥ 

टीका--स्व-संबेदन प्रत्यक्ष का विषयमृत होकर दर्शन-ज्ञानरूप सामान्य स्वरूप 
वाला यह में (कुन्दकुन्दाचाय) सर्व प्रथम उन परम भट्टारक, देवाधिदेव, परमेश्वर, परमपृज्य 
एवं निर्मल कीतियाले श्री बर्धभान देव को प्रणाम करता हूं, जो वर्तमानमे चल रहे तीर्थ के 
नायक सुरेन्द्र, धरणेन्त्र और नरेन्‍्द्रों (तीनों लोकोंके अधिपतियों से) से वन्दित होने के कारण 
तोनो लोकों के अद्वितोय गुरु, धातियाकमंरूप मेलके धो डालने से समस्त लोक के अनुग्रह 
करने से समर्थ ऐसी अनन्त शक्तिरूप सर्वोत्कृष्ट ऐश्वयं से सुशोभित योगीजनों के तीर्थ 
होने से उनके तारने मे समर्थ, और धर्म के प्रवतंक होने से शुद्ध स्वरूपवालो प्रवृत्ति के 
विधाता (कर्ता) हैं ॥॥१॥। 

तत्पश्चात्‌-श्री च्धंभान जिनेन्द्र को नमस्कार करने के अनन्तर-विशुद्ध स्वभाव 
वाले होने से जिस प्रकार प्रथमादि सोलह तावों को प्राप्त उत्तम जाति के सुबर्ण को 
अन्तिम ताव से उतारने पर वह अपने विशुद्ध व निमंल स्वभाव को प्राप्त होता है, उसी 
प्रकार जो उस सुबर्ण के समान विशुद्ध दर्शन-ज्ञान रूप स्वभाव को प्राप्त कर चुके हैं, ऐसे 
अतीत तोर्थ के शेष अधिनायकों को (वबभादि पाश्वे पर्यन्त तेईस तोर्थंकरो को) सब सिद्धों 
को, तथा ज्ञानाचार दर्शनाचार, चारित्राचार, तपआयार और वोर्याचार रूप 
पाँच प्रकार के आचारों से युक्त होने के कारण जिनके अतिशय शुद्ध उपयोग की भूमिका 
की सम्भावना हो चुको है, अर्थात्‌ जो शुद्ध उपयोग की प्राप्ति के अभिमुख हैं, ऐसे आचार 
उपाध्याय ओर साधुत्व विशेषणों से भेद को प्राप्त हुए श्रमणों को-निग्रंन्‍्थ ग्रुरुओ को भी 
प्रणाम करता हूँ ॥२॥। 

तत्पश्चात्‌ विविध व्यक्तियों मे व्याप्त रहने वाले इन्हीं पाँचों परमेष्ठियों का में 
इस समय इस भरतक्षेत्र में उत्पन्न तीर्थकरों को सम्भावना के न होने पर भी विवेहक्षेत्र 
में तो उनकी सम्भावना है ही, अतः मनुष्यक्षेत्र-वर्तों (अढाईट्वीपल्थ परद्रह कमभूमियों में 
धतंमान) तोथंकरों के साथ वर्तमान काल को विषयमृत करके-बतंमान काल में अवस्थित 
जेसे मानकर समुदायरूप में उन सबको साथ-साथ तथा प्रथक्‌-पृथक्‌ रूप से भी सोक्ष- 
लक्ष्मी के स्वयंवर-स्वरूप उत्कृष्ट जिनदीक्षा-कल्याणक के अवसरोचित मंगलाचरण भूत 
कृतिकर्म नामक शास्त्र में प्ररूषित बदता के नाम से सम्भावना करता हूँ---उसके प्रति 
प्रमाणावि के रूप में आदर व्यक्त करता हुआ आराधन करता हूँ ॥३॥ 
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इस प्रकार से अरहंत, सिद्ध, आधार्य, उपाध्याय ओर समस्त साधुओं को प्रभास 
व बंदना के नाम ये श्रव॒ृत्ति में आये हुये द्िविधतारुप हंत द्वारा भाव्य-भाषक, श्ाराध्य- 
आराधक भाव से वड्धिड्त अतिशय गाढ़ आपस में एक-मेक हो जाने के बल से समस्त 
स्व-पर भेद के विलोन हो जाने पर जिसमें अद्वेतभाव (एकल्व या अभेद) आ चुका है, ऐसे 
अहृंत नमस्कार को करके उन्हीं अरहंत, सिद्ध, आचायं, उपाध्याय ओर सब साधुओं के 
निर्मल ज्ञान व दर्शन की प्रधानता से स्वभावतः शुद्ध दर्शन-ज्ञान स्वभावरूष आत्मतत्व के 
अ्रद्धानकूप सम्यग्वर्शन और उसी के अववोधरूप सम्यरज्ञान को प्राप्त कराने वाले आश्रम 
को प्राप्त करके स्वयं सम्यर्दर्शन ओर सम्यग्झान से सम्पन्न सम्पत्तिशाली होता हुआ, कुछ 
कथाय के अंश के जीवित रहने से पुण्यवन्ध को प्राव्त के कारणमृत सरागबारित्र के क्रम 
मे आ पड़ने पर भो उसको दूर लांघकर समस्त कथाय रूप कलि-कलंक से भिन्न होने के 
कारण जो बीतरागचारित्र नामक समताभाव मुक्ति प्राप्ति का कारणमृत है, उसका आश्रय 
लेता हँ---सम्पग्दर्शन, सम्यसक्ञान और सम्यकचारित्र को एकाग्रता को प्राप्त हुआ हूँ, इस 
नह प्रतिश्ा का अभिप्राय है। इस प्रकार यह साक्षात्‌ मोक्षमार्ग को प्राप्त हुआ 

॥8४-४॥। 

विशेषार्थ--यहाँ भगवान्‌ कुन्वकुन्दाचायं ने मुक्ति के कारण-मूत प्रवडनसार नामक 
इस ग्रन्थ को प्रारम्भ करते हुए सर्वप्रथम उन अन्तिम तीर्थंकर भी वर्धमान जिनेन्र को 
नमस्कार किया है, जिनका बतंमान में तोर्थ चल रहा है। इसके पश्चात्‌ उन्होंने 
आदिनाथ प्रभृति उन शेष तेईस तीथंकरों को भी नमस्कार किया है, जिनका तोथ॑ 
यथासमय भमूतकाल में जलता रहा है। साथ हो उन्होंने सिद्ी, आचार्यों, उपाध्यायों ओर 
सर्वसाधुओं को भो नमस्कार किया है। अनन्तर उन्होंने मनुष्य लोक में वर्तमान सब ही 
अरहंतों को समुदाय रूप में ओर प्‌थक्‌-पृथक्‌ भो वंदना को है। अन्त में उन्होंने यह 
प्रतिशा की है कि इस प्रकार से में अरहंतों, सिद्धों, गणधरों ओर अध्यापक वर्ग के रुप में 
आया, उपाध्याय एवं साधुओं को भी नमस्कार करके उनके विमल वर्शन-क्षानादिस्‍्थरूप 
निश्चयरत्नत्रय को प्राप्त कराने वाले आश्रम का आश्रय लेकर सम्यरदर्शन, सम्यसशान 
और बीतरागचारित्र से सम्पन्न होता हूँ। सरागचारित्र संबवर निर्जेरा के साथ 
पुष्य बन्ध का भो कारण है ओर मोक्ष का परम्परा कारण होने से उन्होंने उसको उपेक्षा 
की है और साम्य नाम से प्रसिद्ध एक वीतरागचारित्र से अपने को सम्पन्न-सम्पत्तिशालो 
बतलाया है, कारण कि परमानन्द स्वरूप मुक्ति का कारण एकसात्र वही है। 

इस प्रकार आचार्य कुन्दकुन्द ने प्रतिता का अभिप्राय सूचित किया है कि में जो 
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सम्यरदशेन, सम्यरक्षात और सम्यक्थारित्र की एकतारूप एकाग्रता को प्राप्त हुआ हैँ, यही 
मेरा प्रतिशात अर्थ है। कारण कि उक्त रत्नत्रय की एकतारूप एकाग्रता हो साक्षात मोक्ष 
का सार्ग हे । 

यहां बृत्तिकार श्री अमृतचन्द्राचायं ने पाँच परमेध्ठियों के लिये किये गये नमस्कार 
को ढ्ेत व अद्वेतरूप दोनों प्रकार का बतलाया है। हैत तो उसमें इसलिये हे कि प्रणाम व 
बंदना के कर्ता तो आचाय॑ कुन्वकुन्द हैं तथा उस प्रणाम व वंदना के विषय है उपयुक्त 
पाँचों परमेष्ठी । इस प्रकार जहाँ उपास्य का भेद है वहां उनको किया गया नमस्कार ईँत 
ही हो सकता है। पर जब जोब निश्चय रत्नत्रय को एकतारूप एकाग्रता को प्राप्त होता 
है, तब उस समय निविकल्पसमाधि मे उक्त प्रकार का उपास्थ-उपासक आदि किसो प्रकार 
का देतभाव नहीं रहता, इसोलिये ऐसा नमस्कार अद्त रूप ही होता है ॥१-५॥। 


तात्पयंव॒त्ति 

पणमामीत्यादिपदखण्डनारूपेण व्याख्यान क्रियते--पणमामि प्रणमामि । स क. कर्ता ? एस 
एषोहह ग्रन्थक रणोद्यतमना' स्वसवेदनप्रत्यक्ष । कम ? बड़ढ़माण अवसमन्तादुद्ध वृद्ध मान प्रमाण ज्ञान 
यस्‍स्य स भवति व्धमान , “अवाष्योरलत्लोप ” इति लक्षणन भवत्यकार बोपोज्वशब्दस्यात्र, त रत्नत्रया- 
त्मकप्रवतमानधर्मेतत्यो पदेशक श्रोबधं मानती्यंकरपरमदेवम्‌ ।+ कक्‍व अ्रणमामि ? प्रथमत एवं । 
कि विशिष्ट ? सुरासुरमणुसिदवदिद त्रिभुवनाराध्यानन्तज्ञानादिगुणाधाश्पदाधिष्ठितत्वात्तत्पदा- 
भिलाषिभिस्त्रिभुवनाधीश: सम्यगाराध्यपादारविन्दत्वाच्च सुरासुरमनुष्येन्द्रवन्दितम्‌ । पुनरपि 
किविशिष्ट ? घोयधाइकम्मसल परमसमाधिसमुत्पन्नरागादिमलरहितपारम।धिकसुख्रा मृत रूपनिर्म ल- 
नोरप्रक्षालितघातिकमं मलत्वादन्येषा पापमलप्रक्षालनहेतुत्वाच्च घौतघातिकर्ममलम्‌ । पुनश्च 
किलक्षणम्‌ ? तित्य दृष्टश्रुतानुभूतविषयसुखाभिलाषरूपनीरप्रवेशरहितेन परमसमाध्तिपोतेनोत्तीर्ण- 
ससारसमुद्रत्वात्‌ अन्येषां तरणोपायभूतत्वाच्च तीर्थम्‌ । पुनश्व कि रूपम्‌ ? धम्मस्पत कत्तार निरुप- 
रागात्मतत्त्वपरिणतिरूपनिश्बयध मं स्‍्पोपादानका रणत्वात्‌ अन्येषा मुस्तमक्ष मादिबहुविधध मॉपिदेश- 
कत्वाच्च धर्मस्य कर्हारमु । इति क्रियाकारकसम्बन्ध । एवमन्तिमतोर्थकरनमस्कारमुख्यत्वेत गाथा 
गता ॥१॥ तदलनन्तरं प्रणमामि। कान्‌ ? सेसे पुण तित्थयरे ससब्वसिद्धे शेषतीर्थंकरान्‌, पुनः 
ससवंसिद्धान्‌ वृषभादिपाश्वंपर्यन्तान्‌ शुद्धात्मोपलब्धिलक्षणसवंसिद्धसहितानेता न्‌ सर्वान॒पि | कथभूतानु ? 
विशुद्सब्भावे. निर्मलात्मोपलब्धिबलेन विश्लेषिताखिलावरणत्वात्केवलज्ञानदर्शनस्वभावत्वाच्च 
विशुद्धसद्भावान्‌ । समणे य श्रमणशब्दवाच्यानाचार्योपाध्यायसाधूश्च । किलक्षणान्‌ ? णाणदसण- 
शरित्ततववोरियायारे स्वविश्द्धद्रव्यगुणपर्यायात्मके चिद्वस्तुनि यासौ रागादिविकल्परहितनिश्वल- 
चित्तवत्तिस्तदन्तर्भूतेन व्यवहारपञचाचारसहकारिकारणोत्पन्नेन निश्चयपठचाचारेण परिणतत्वातु 
सम्यरक्ञानदर्शनचारित्रतपोवीर्याचारोपेतानिति । एवं शेषत्रयोविशतितीर्थंकरनमस्कारमुख्यत्वेन गाथा 
गता ॥२॥ अथ ते ते सब्बे तास्तान्पूर्वोक्तानेव पञ्चपरमेष्ठिन सर्वान बदासि य वन्दे, अह कर्ता | 
कृूथ ? समगं समग समुदायवन्दनापेक्षया युगपद्मयुगपत्‌ । पुनरपि कथ ? पत्तेयमेव पत्तेय प्रत्येकवन्दना- 
वेक्षया प्रत्येक प्रत्येकत्‌ । न केवलमेतान्‌ वन्दे । अरहते अहंत' । किविशिष्टान्‌ ? बट्टंते माणुसे खेसे 
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बतेमानान्‌ । कब ? मानुषे क्षेत्र । तथाहि--साम्प्रतमत्र भरतक्षेत्रे तीर्थंक राभावात्‌ पञ्चमहाविदेहस्थित 
सीमन्धरस्वामतीर्थकरपरमदेवप्रभूतितीयंकर, सह तानेव पञ्चपरमेष्ठिनो. नमस्करोमि । 
कया ? करणभूतया मोक्षलक्ष्मीस्वयवरमण्डपभूते जिनदीक्षाक्षणे मज्भलाचारभूतया अनन्तज्ञानादि- 
सिद्धगुणभावनाख्यया सिद्धभवत्या,. तथव निर्मेलससमाधिपरिणतपरमयोगिगुणभावन।लक्षणया 
योगभकक्‍त्या चेति । एव पूव॑विदेहतीर्थ करनमस्कारमुख्यत्वेन गाथा गतेत्यभिप्राय: ॥३॥ अथ किश्चा 
कृत्वा । कम्‌ ? णम्तो नमसस्‍्कारम्‌। केभ्य ? अरहताण सिद्धाण तह गणहराणं अज्म्ावयवरगाणं 
साहूण चेत्व अहं त्सिद्धगणघरोपाध्यायसाधुभ्यश्वेव । कतिसख्योपेतेम्य ? सब्बेधि सर्वेभ्च:। इति 
पूर्वंगाथात्रयेण कृतपंञ्चपरमेष्ठिनमस्कारोपसहा रोउयम्‌ ॥।४।। एवं पञचपरमे ८ठनमस्कार कृत्वा कि 
करोमि ? उवसवयाध्रि उपसपद्ये समाश्नयामि । किम्‌ ? सम्मं साम्य चारित्रम्‌। यस्मात्‌ कि भवति ? 
जसो णिव्याणसपत्ती यस्मान्निर्वाणसप्राप्ति । कि कृत्वा पूर्व ?े समासिज्ज समासादय प्राप्य । कम ? 
विधुद्धणाणदसणपहाणासम विशुद्धज्ञानदशनलक्षणप्रधानाश्रमम्‌ । केषा सम्बधित्वेन ? तेसि तेषा पूर्वो- 
क्तपरमेष्ठिनामिति । तथाहि--अहमाराघक.,  एते चाहंदादय आराध्या, इत्याराध्याराधक- 
विकल्परूपो द्वतनमस्कारों भण्यते। रागाद्युपाधिविकल्परहितपरमसमाधिवलेन त्मन्येवा राध्य। राधव- 
भाव पुनरद्वेतनमस्कारो भण्यते | इत्येवलक्षण पूर्वोक्तगाथात्रयकथितप्रकारेण पञचपरमेष्ठिसम्बधिन 
हंतादंतनमस्कार कृत्वा । तत कि करोमि ? रागादिभ्यो भिन्नो5्य स्वात्मोत्थसुखस्वभाव परमात्मेति 
भेदज्ञान, तथा स एवं स्वप्रकारोपदेय इति रुचिरूप सम्यक्त्वमित्युक्तलक्षणज्ञानदरशनस्वभाव, 
मठचेत्यालयादिलक्षणव्यवहाराश्रमाद्विलक्षण, भावाश्रमरूप प्रधानाश्रम प्राप्य, तत्पूवंक क्रमायातमपि 
सरागचारित्र पुण्यबन्धकारणमिति ज्ञात्वा परिहत्य निश्चलशद्धात्मानुभूतिस्वनप वीतरागचारित्र- 
महमाश्रयामीति भावार्थ । एवं प्रथमस्थले नमस्कारमुख्यत्वेन याथापञ्ब॒क गतम्‌ ॥५॥। 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(एस) यह जो मे ग्रन्थकार इस ग्रन्थ को करने का उद्यमी 
हुआ हूँ और अपने ही द्वारा अपने आत्मा का अनुभव करने से लवलोन हूँ सो (सुरासुर- 
मणुसिदवदिदं) तोन जगत्‌ से पूजने योग्य अनंतज्ञान, दर्शन, सुख, वीय॑ आदि गुणों के 
आधारभूत अहँत पद में बिराजमान होने के कारण से तथा इस पद के चाहने वाले तोन 
भुवन के बड़े पुरुषो द्वारा भले प्रकार जिनके चरण कमलों को सेवा को गई है इस कारण 
से स्वर्गंवासी देवो ओर भवनवासी, व्यंतर, ज्योतिषी देवो के इन्द्रों से बंदनीक, (घोयधाइ- 
कम्ममल) परम आत्म-लवलोनतारूप समाधिभाव से जो रागद्वेषादि भलों से रहित 
निश्चय आत्मोक सुखरूपी अमृतमय निर्मल जल उत्पन्न होता है, उससे ज्ञानावरण, 
वर्शनावरण, मोहनीय और अन्तराय इन चार घातियाकर्मों के मल को धोने वाले अथवा 
दूसरों के पापरूपी मल के धोने के लिए निमित्त कारण होने वाले, (धम्मस्स कत्तारं) 
रागादि से शून्य निज आत्मतत्व में परिणमन रूप निश्चय धर्म के उपादान कर्ता अथवा 
दूसरे जीवो को उत्तम क्षमा आदि अनेक प्रकार धर्म का उपदेश देने वाले (तित्थं) तीथे 
अर्थात्‌ देखे, सुने, अनुभवे इन्त्रियों के विषय सुख की इच्छा रूप जल के प्रवेश से दूरबतों, 


श्र [ प्रवयणसारों 


परम समाधिरूपी जहाज पर चढ़कर संसार समुद्र से तिरने बाले अथवा दूसरे औओयों को 
संस।र सागर से पार होने का उपाय-मय एक जहाजल्वरूप (बडडमाणं) सब तरह अपने 
उम्नतरूप ज्ञान को धरने वाले तथा रत्नत्रयमय धर्म तत्व के उपदेश करने वाले भ्री 
वध्धेमान तोषधकर परमदेव को (पणमासि) नमस्कार करता हूँ ॥१॥ 

(पुण) फिर में (विसुद्धसब्भावं) निर्मेल आत्मा के अनुभव के बल से सर्व आवरण 
को दूरकर केवलज्ञान, केवलवर्शन स्वभाव को प्राप्त होने वाले (सेसे तित्थयरे) शेष 
वृषभ आदि पाश्थ॑नाथ पर्यत २३ तीथंकरों को (ससब्बसिद्धे) ओर शुद्ध आत्मा की प्राप्ति- 
रूप सर्य सिद्ध भहाराजों को (य) तथा (णाणदंसणचरित्ततववोरियायारे) सर्व प्रकार 
विशुद्धव्रध्य गुण पर्यायमय-चेतन्य वस्तु मे जो रागह्वेष आदि विकल्पों से रहित निश्चल खित्त 
का बर्तना उसमें अंतर्मुत जो व्यवहारदर्शन, ज्ञान, चारित्र, तप ओऔर वीय॑ सहकारी 
कारण से उत्पन्न निश्चय पंचाचार उसमे परिणमन करने से यथार्थ पंचाचार को पालने 
वाले (समणे) भ्रमण शब्द से वाज्य आचायं, उपाध्याय, ओर साधुओं को नमस्कार करता 
हूँ ॥२॥ (ते ते सब्बे) उन उन पूर्व में कहे हुए पच्र परमेष्ठियों को (समर्ग सम) समुदाय 
रूप बंदना को अपेक्षा एक साथ तथा (पत्तेयं पत्तेय) प्रत्येक को अलग-अलग वंदना की 
अपेक्षा प्रत्येक को (4) ओर (माणुसे खत्ते) मनुष्यों को रहने के क्षेत्र ढाईद्वीप में (बट्टंले) 
बर्तेमान (अरहंते) अरहंतों को (वंदामि) में बन्दना करता हूँ। भाव यह कि वतंमान में 
इस भरतकोत्र में तोर्थंकरों का अभाव है परन्तु ढाईड्वीप के पाँच बिदेहों मे सोमन्धर स्वामी 
आदि २० तोर्थंथर परमदेव विराजमान हैं, इन सबके साथ उक्त पहले कहे हुए 
पाँच परमेष्ठियों को नमस्कार करता हूँ । नमस्कार दो प्रकार का होता है द्रव्य ओर भाव, 
इनमें भावज-नसमस्कार मुख्य हे। इस भाव नमस्कार को में मोक्ष की साधन रूप सिद्ध-भक्ति 
तथा योग-भक्ति से करता हूँ । मोक्ष रूप लक्ष्मी का स्थयंवर मंहप रूप जिनेन्द्र के दोक्षा- 
कार्ल में मंगताचार रूप तो अनन्तज्ञानादि सिद्ध गणों की भावना करना उसको सिद्ध- 
भक्ति कहते हैं। तंसे ही निर्मल समाधि मे परिणमन रूप परम योगियों के गुणों को 
अश्रन्ा पर्स ओोग के गुणों को भावना करना सो योग-भक्ति है। इस तरह इस गाधा 
में क्िदेहों के तोथंकरों के नमस्कार को मुख्यता से कथन किया गया है ॥।३॥। (सब्बेसि) 
सर्च ही (अरहंताणं) अरहंतों को (सिद्धाण) आठ कर्म रहित सिद्धों को (गणहराणं) चार 
ज्ञान के धारो गणधर आचायों को (तह) तथा (अज्लावयवग्गाणं) उपाध्याय समूह को 
और (लेब) तेसे हो (साहूणं) साधुओं को (णमों किछ्णा) भाव ओर द्रव्य से ममस्कार 


पययणसारो ] [ १३ 


करके आगे कहूँगा जो करता है ॥४॥ (तेसि) उन पूर्व में कहे हुए पाँच परमेष्ठियों में 
(विसुद्धं।णणाणपहाणाससं) विशुद्ध दर्शन शानमयो लक्षणधारोी प्रधान आध्मम को (समासिज्ज) 
भले प्रकार प्राप्स होकर (सम्मं) साम्यभाव रूप चारित्र को (उपसंपयासि) भले प्रकार 
घारण करता हूँ (जत्तो) जिस साम्यभावरूप चारित्र से (णिव्वाणसंपत्ती) निर्याण को 


प्राप्ति होती है ।॥५॥ 

यहाँ टोकाकार खुलासा करते हैं कि में आराधना करने वाला हूँ तथा ये महँत 
आदिक आराधना करने के योग्य हैं, ऐसे आराध्य-आराधक का जहाँ विकल्प है, उसे हंत 
नमस्कार कहते हैं तथा रागहेषादि औपाधिक भाव के विकल्पों से रहित जो परम समाधि 
है, उसके बल से आत्मा में हो आराध्य-आराधक भाव होना अर्थात्‌ दूसरा कोई भिन्न 
पृज्य-पूजक नहीं है, मैं ही पृज्य हूँ, में हो पुजारी हैँ, ऐसा एकत्वभाव स्थिरत/रूप होना, 
उसे अद्देत नमस्कार कहते हैं । पूर्व गाथाओं में कहे गए पाँच परमेष्ठियों को इस लक्षण 
रूप ढेत अथवा अहंत नमस्कार करके सठ चेत्यालय आदि व्यवहार आश्रम से विलक्षण 
भावाश्रम रूप जो मुख्य आभ्रम है उसको प्राप्त होकर में वोतरागचारित्र को आश्रय 
करता हूँ । अर्थात्‌ रागादिकों से भिन्‍न यह अपने आत्मा से उत्पन्न सुख स्वभाव का रखने 
वाला परमात्मा है, सो हो निश्चय से में हुँ । ऐसा भेदज्ञान तथा वही परमात्मस्थभाज सब 
तरह से ग्रहण करने योग्य हे ऐसी रुलि रूपी सम्यग्दर्शन है, इस तरह दर्शन ज्ञान स्वभाव- 
मयी भावाश्रम हे। इस भावाश्रम-पूर्वंक आचरण में आता हुआ, जो पुण्य-बंध का कारण 
सरागचारित्र है, उसे हेय जानकर त्याग करके निश्चल शुद्धात्मा के अनुभव स्वरूप बोत- 
रागचारित्र भाव को ग्रहण करता हूँ । 


अथायमेव वीतराग-सरागचारित्रयोरिष्टानिष्टफलत्वेनोपादेयहेयत्व॑ विवेचयति--- 
संप ज्जदि णिव्वाणं देवासुरमणुयरायविह॒वेहि । 
जीवस्स चरित्तावो दंसणणाणप्पहाणादों ॥६॥ 


सपद्यते निर्वाण देवासुरमनुजराजविभवे । 
जीवस्य चारित्राद्दर्शनज्ञानप्रधानात्‌ ॥६।॥। 


संपथे हि. वर्शनज्ञानप्रधानाध्चारित्राह्ीतरागान्मोक्ष,, तत एवं ज सरागाह बासुर- 
मनुजराजभिवकक्‍लेशरूपो बन्धः । अतो मुमुक्षुणेष्टफलत्वादह्वोतरागचारित्रभुपादेयमनिष्ठफल- 
त्वात्‌ सरागचारित्र हेयम्‌ ॥६॥ 


(() हपज्जइ (ज० ब्‌०) । 


श्ड ] [ परवयणसारो 


भूसिका--आगे स्वयं आखाय॑ कुन्दकुन्व ही बीतरागचारित्र को अभोष्ट फल (मोक्ष) का 

जनक होने से उपादेय ओर सरागचारित्र को अनिष्टफल--स्वर्गादिकी प्राध्ति का 
कारण होने से हेय बतलाते है--- 

अन्वयार्थ--- [ दर्शन-ज्ञानप्रधानात्‌| सम्यग्दर्शन और सम्यम्ज्ञान को प्रधानता-युक्त 
[चारित्रात्‌] चारित्र से [जीवस्य) जीवो को [वदेवासुरमनुजराजविभवे | देवराज, 
असुरराज (धरणन्द्र) और मनुजराज (चक्रवर्ती) की विभूतियों के साथ [निर्वाणमु] निर्वाण 
भी [सपचते | प्राप्त होता है ॥६॥ 

टीका--बदर्शन ज्ञान की प्रमुखता युक्त वीतरागचारित्र से मोक्ष प्राप्त होती है ओर 
उस हो (दर्शन-प्रधान) सरागच्ारित्र से देवराज, असुरराज ओर मनुजराज के वंभव का, 
(जो परिणाम में क्लेश-जनक हे), सम्बन्ध प्राप्त होता है। इसलिये मुप्ुक्षु जीब को इृष्ट 
फल बाला होने से वीतराग-चारित्र उपादेय है और अनिष्ट फल वाला होने से सराग- 
चारित्र हेय है ॥।६॥। 

विशेषार्थ--सम्यग्द्शन और सम्यरज्ञान के साथ जो सुख का साधक जान संयमा- 
चरण में अनुराग होता है उसका नाम सराग-चारित्र है और वह पुण्यबन्ध का कारण होने 
से इन्द्राविकों की विभमृति को प्राप्त कराता है। परन्तु यह सब विमृति वस्तुतः क्लेश- 
जनक हो होती है । साक्षात्‌ निराकुल सुख को सम्भावना उससे नहीं है । इसीलिये साक्षात्‌ 
शाश्वतिक निर्याध सुख के अभिलाषों उसे हेय ही मानते है । यह बात अलग है कि जब 
कि जोव की शुद्ध आत्मस्वरूप में स्थिति नहों होती है तब तक उन्हे अपेक्षाकृत वह भी 
ग्राह्म होता है, पर उनकी बुद्धि उसमे हेय रूप हो रहती है। इसके विपरीत जो रागभाव 
के बिना संयम रूप आचरण होता है, वह चूंकि साक्षात्‌ मोक्ष का कारण होता है---अतएबव 
यह सर्वथा उपादेय ही होता है ॥६॥ 


तात्पर्यवत्ति-- 

अथोपादेयभूतस्याती द्वियसुखस्यकारणक्धाद्वोतरागचारित्रमुपदेयम्‌ । अतोरिद्रयसु खापेक्षया 
हेयस्येन्द्रिय सुबस्य कारणत्वात्सरागचारित्र हेयमित्युपदिशति-- 

सपज्जडइ सपद्ते किम्‌ ? णिव्वाण निर्वाणम्‌ | कथम्‌ ? सह | के ! देवासुरसगृयरापविहुवेहि 
देवासुरमनुष्यराजविभवे. । कस्य ? जोवस्स जोवस्य । कस्मातु ? चरित्तादो चारित्रात्‌ । कथभूतात्‌ ? 
दंसनणाणप्पहाणादों सम्यर्दर्शनजञानप्रधानादिति । तत्तथा-आत्माघीनशञानसुखस्वभादे शुद्धात्मद्रव्ये 
यप्निश्वलनिविका रानुभूतिरूपमवस्थान तल्लक्षणनिश्वयचा रित्राज्जीवस्प समुत्पश्यते । किम्‌ ? पराधी- 
नैन्द्रियजनितज्ञानसुखविलक्षण, स्वाधीनातीन्द्रियरूपपरमज्ञानसुखलक्षण निर्वाणम्‌ । सरागबारित्रा- 


पवयणसारो ] [ १५ 


त्पुनदेंबासुरमनुष्यराजविभूतिजनको मुख्यवत्त्या विशिष्टपुण्यबन्धो भवति, परम्परया निर्वाण चेति | 
असुरेषु मध्ये सम्यर्दृष्टि. कथमुत्पद्यते इति चेत्‌? निदानबन्धेन सम्यकत्वविराधनां इृत्वा तत्रोत्पद्यत 
इति ज्ञातव्यम्‌ । अन्न निश्चयेन वीतरागचारित्रमुपादेय सराग हेयमिति भावार्थ ॥६॥। 


उत्थानिका--जिस वीतरागचारित्र का मैंने आश्रय लिया है, वही वीतरागचारित्र 
प्राप्त करने योग्य अतीन्द्रिय सुख का कारण है, इससे ग्रहण करने योग्य है तथा सरागचारित्र 
अतीन्द्रिय सुख की अपेक्षा से त्यागने योग्य है, क्योकि वह इन्द्रिय सुख का भी कारण है, 
इससे भी सरागचारित्र छोडने योग्य है, ऐसा उपदेश करते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जोवस्स) इस जीब के (दंसणणाणप्पहाणादो) सम्यग्दर्शन 
ओर सस्यरज्ञान की प्रधानता पूर्वक (चरित्तादों) सम्यकचारित्र के पालने से (देवा- 
सुरमणयराय- विह॒वेहि) कल्पवासी, भवनश्रिक तथा चक्रबर्तो आदि राज्य की विभृत्तियों के 
साथ साथ (णिव्वाण) निर्वाण (संपज्जइ) प्राप्त होतो है ! 

प्रयोजन यह हैं कि--आत्मा के अधीन निज सहज ज्ञान और सहज आनन्द 
स्वभाव वाले अपने शुद्ध आत्म द्रव्य मे जो निश्चलता से विकार-रहित अनुभूति प्राप्त 
करना अथवा उसमें ठहर जाना सो ही है, लक्षण जिसका, ऐसे निश्चयचारित्र के प्रभाव से 
इन जीव के पराधीन इन्द्रियजनित ज्ञान ओर सुख से विलक्षण तथा स्वाधीन 'अतोब्द्रिय 
उत्कृष्ट ज्ञान ओर अनन्त सुख हैं लक्षण जिसका, ऐसा निर्वाण प्राप्त होता है तथा सराग 
चारित्र के कारण कल्पवासो देव , भवनत्रिकदेव, चक्रवतों आदि की जिभूति को उत्पन्न 
करने वाला मुख्यता से विशेष पृण्यबंध होता है तथा उससे परम्परा से निर्वाण प्राप्त होता 
है। असुरो के मध्य से सम्यग्दुष्टि कसे उत्पन्न होता है? इसका समाधान यह हैं कि 
निदान करने के भाव से सम्यक्त्थ को विराधना करके यह जीव भवनन्रिक में उत्पन्न होता 
है, ऐसा जानना चाहिये । यहाँ भाव यह है कि निश्चयनय से बीतरागचारित्र उपादेय 
अर्थात्‌ ग्रहण करने योग्य हैं तथा सरागचारित्र हेय अर्थात त्यागने योग्य है । 

तात्पयं यह है कि हमको सोक्ष का साधक निश्चयरत्नत्रयमयों बोतरागचारित्र 
फो समझना चाहिये ओर व्यवहाररत्नत्रयमयों सरागचारित्र को उसका निर्मित्तकारण 
या परम्पर। कारण समझना चाहिये । 


१६ ] [ प्रययणसा रो 


अथ धारित्रिस्वरूपं विभाषयति--- 
चारित्त खलु धम्मो धम्मो जो सो समोत्ति णिहिट्ठो । 
मोहक्थोह-विहोणो परिणामों अप्पणो हु समो ॥७॥ 
चारित्र खलु धर्मो धर्मों यस्तत्साम्यमिति नि्दिष्टम्‌ । 
मोहक्षोमविहीन. परिणाम आत्मनों हि साम्यम्‌ ॥७।॥। 

स्वरूपे खरणं चारित्रम, स्वसमयप्रवृत्तिरित्यं: तदेव बस्तुस्वभावत्वादर्म:, शुद्धचे- 
तन्यप्रकाशनमित्यर्थ: । तदेव जे ययावस्थितात्मगुणत्वात्साम्यम्‌ । साम्यं तु ॒दर्शनचारिश्न- 
मोहनीयो दयापावितसमस्तमोहक्षो भाभावादत्यन्तनिर्षिकारो जोवस्य परिणाम: ॥७॥ 

भूमिका--अब -परिज के स्वरूप का प्रतिपादन करते हैं । 

अन्ययार्थ--- [ चारित्रम| चारित्र [खलु] वास्तव मे [धर्म.] धर्म है [य. धर्म | 
और जो धर्म है [तत्‌ साम्यम्‌ | वह साम्य है [इति| ऐसा [निदिष्टम्‌ ] जिनेन्द्रो द्वारा 
कहा गया है। [साम्यम्‌ ] साम्य ही वास्तव मे [मोहक्षोभविहीन | मोह (मिथ्यात्व) और 
क्षोभ (राग-द्ेष) रहित [आत्मन परिणाम ] आत्मा का परिणाम है ॥७॥ 

टीका--स्वरूप में चरण करना सो (स्वरूपाचरण) चारित्र है। स्वसमय मे प्रवत्ति 
करना (परसे भिन्‍न अपने स्वभाव मे प्रवृत्ति करना) यह इसका अर्थ है, वही वस्तु का 
स्वभाव होने से धर्म है । शुद्ध चंतन्य का प्रकाश करना, यह इसका अर्थ है। वही यथाव- 
स्थित आत्मगुण होने से (विषमता रहित सुस्थित आत्मा का गुण होने से) साम्य है, और 
साम्य, दर्शनमोहनीयकर्म तथा चारित्रमोहनीयकर्म के उदय से उत्पन्न होने वाले 
समस्त मोह और क्षो्त (राग द्वेष) के अभाव के कारण से अत्यन्त निर्विकार जोव का 
परिणाम है ।॥७॥ 

तात्पयंबृत्ति-- 


अथ निश्ययचारित्रस्य पर्यायनामानि कथयामीत्यभिप्राय मनत्ति सश्रधाय सूत्रमिद निरूपयति--, 

एवमग्रेषपि विवक्षितसूत्रार्थ मनसि धृत्वाथवास्य सूत्रस्याग्रे सत्रमिदमुचित भवत्येव निश्चित्य सूत्र- 
मिद प्रतिपादयतीति पातनिकालक्षण यथासभव सर्वत्र ज्ञातव्यम्‌ू--चारित्त चारित्र करत छलु धस्मो 
छलु स्फुट धर्मों भवति। धम्मो जो सो समो |त्त जिहिदठो धर्मोय सतु शम इति निर्दिष्ट । 
समो यस्तु शम सः मोहक्खोहविहोणों परिणासों अप्पणों हु मोहक्षो भविहीन: परिणाम. । कस्य ? 
आत्मन:। हू स्फुटमिति। तथाहि-शुद्धचित्स्वरूपे चरण चारित्र, तदेव चारित्र भिथ्यात्वराग्रा- 
दिसधरणरूपे भावससारे पतन्त प्राणिनमुद्धत्य निविकारशुद्धच॑तन्ये धरतीति धर्म'। स॒ एबं धर्म. 
स्वात्मभावनोत्यसुखामृतशीतजलेन कामक्रोधादिरू्पाग्निजनितस्य ससारदु खदाहस्योपशमकत्वात्‌ 
शम इति। ततश्च शद्धात्मश्रद्धानरूपत्तम्यक्त्वस्थ विनाशको दर्शनमोहाभिधानों मोह इत्युच्यते । 
नि्विकारनिश्यलबित्तवृत्तिरूपचा रित्रस्य विनाशकश्चारित्रमोहाभिधान क्षीभ इत्युच्यते । 
तयोविध्यंत्तकत्वात्स एवं शमों मोहक्षोभविहीन शुद्धात्मपरिणामों भ्ण्यत इत्यभिप्राय, ॥ ७ ॥॥ 


प्वबयणसारों ] [ १७ 


उत्थानिका--आगे निश्चयचारित्र का स्वरूप तथा उसके पर्याय नामो का 
अभिप्राय भन में धारण करके आगे का सूत्र कहते है--इसी तरह आगे भी एक सूत्र के 
भागे दूसरा सूत्र कहना उचित है। ऐसा कहते रहेगे, इस तरह की पातमनिका यथासम्भव 
सवंत्र जाननी चाहिये । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(चारित्त) चारित्र (खलु) प्रगटपने (धम्मों) धर्म है (जो 
धम्मो) जो यह धर्म है (सो समोत्ति) सो ही सम या साम्यभाव है, ऐसा (णिद्विट्ठो) कहा 
गया है । (अप्पणो) आत्मा का (मोहक्सोहविहोणा) मोह ओर क्षोभ से रहित (परिणामों) 
भाव है (हि) वही निश्चय करके (समो) समता भाव है । 

प्रयोजन यह है कि शुद्धचंतन्‍्य के स्वरूप मे आचरण करना चारित्र है। यही 
चारित्र सिथ्यात्व रागद्ेधादि द्वारा संसरणरूप जो भाव संसार उसमे पड़ते हुए प्राणी का 
उद्धार करके विफार-रहित शुद्ध चेतन्यभाव से धारण करने बाला है, इससे यह 
चारित्र ही धर्म है। यही धर्म अपने आत्मा की भावना से उत्पन्न जो सुखरूपी अमृत उस 
रूप शीतल जल के द्वारा काम क़ोध आदि अग्नि से उत्पन्न संसार के दुःखों की वाह को 
उपशम करने वाला है, इससे यही शम, शातभाव या साम्यभाव है। मोह ओर क्षोभ के 
ध्यंस करने के कारण से वहो शांतभाव मोह क्षोभ रहित शुद्ध आत्मा का परिणाम कहा 
जाता है। शुद्ध आत्मा के श्रद्धान रूप सम्यग्दर्शन को नाश करने वाला जो दवर्शनमोहनोय- 
कर्म है, उसे मोह कहते हैं। तथा निविकार निश्चल चित्त के बतंनरूप चारित्र को नाश 
करने वाला है, वह चारित्र मोहनीयकर्म या क्षोभ कहलाता है । 


अथात्मनश्चारित्रत्व॑ निश्चिनोति--- 
परिणमदि जेण दव्वं तक्‍कालं तम्सय त्ति पण्णत्तं। 
तम्हा धम्मपरिणदों आदा धस्सो सुणेयव्वों ॥८॥ 
परिणमति येन द्रव्य तत्काल तन्मयमिति प्रज्ञप्तम्‌ । 
तस्माद्धमंपरिणत आत्मा धर्मों भन्‍्तव्य ॥८॥। 
यत्छलु द्रव्य यस्मिनुकाले येन भावेन परिणमतति तत्‌ तस्मिन्‌ काले किलोष्ण्यपरिण- 
ताय:पिण्डवत्तन्भयं भवति । ततोः्यमात्मा धर्मेण परिणतों धर्म एबं भवतोति सिद्धसात्मा- 
नश्चारित्रत्वम्‌ ।३८॥ 
भूमिका--अब, आत्मा चारित्ररूप का निश्चय करते हैं-- 


१ तक्‍काले (ज० बु०)। २ मुणेदव्बो (ज० बृ०)। 


चीनी लय न 


श्ष ] [ प्रययणसारो 


अन्वयार्थ--[ द्रव्यम्‌ ] द्रव्य [ यत्कालम्‌] जिस समय में [येन भावेन] जिस भाव 
से [परिणमति | परिणमन करता है [तत्कालम्‌] उस समय [तन्स« ']उस रूप है [इति] 
ऐसा [ प्रज्मप्तम्‌ ] श्री जिनेन्द्रो द्वारा कहा है। [तस्मात ] इसीलिये [धर्मपरिणत भात्मा | 
धर्म परिणत आमा को [धर्म ] धर्म [मन्तव्य | जानना चाहिये । 

टीका--बास्तव में जो द्रव्य जिस समय मे जिस भाव से परिणत होता है, वह द्रव्य 
उस समय में उसो--स्वरूप है, उससे भिन्‍न नहों है । जेसे---उष्णता रूप से परिणत लोहे 
का गोला उस स्वरूप (उष्णताभय) होता है । इस कारण धर्म रूप से परिणत आत्मा धर्म 
ही है । इस प्रकार आत्मा की चारित्रता सिद्ध हुई (पर्यायदृष्टि से आत्मा का चारित्र से 
अभेद करके कथन किया है)। 

यहाँ यह विशेषता समझना चाहिये कि पृ से (गाथा ७) में कहा था कि चारित्र 
आत्मा का भाव है। पर इस गाया में अभेद नय से यह कहा गया है कि जेसे उच्णभाव 
से परिणत लोहे का गोला स्वयं उष्ण है--लोहे का गोला उष्णता से भिन्‍न नहीं है, वंसे 
ही थारित्र भाव से परिणत आत्मा भी स्वय चारित्र है--उससे भिन्न नहीं है, यह अभिप्राय 
ग्रहण करना चाहिये ॥5८॥ 

तात्पर्यब त्ति-- 

अथाभेदनयेन धर्मपरिणत आत्मैव धर्मों भवतीत्यावेदयति--परिणमदि जेण दव्व तबकाले तम्भय त्ति 
पष्णसं परिणमति यैन पययिण द्रव्य कतृ' तत्काले तन्मय भवतीति प्रज्ञप्तम्‌ यत कारणात्‌, तम्हा 
घम्मपरिणदों आदा धम्मों मुणेदध्वो तत कारणात्‌ घर्मेण परिणत आत्मैव धर्मों मन्तव्य इति । 
तद्यथा-- निजशुद्धात्मपरिणतिरूपो निश्चय धर्मों भवति । पञ्चपरगेष्ठययादिभक्तिपरिणा मरूपो व्यवहा र- 
धर्मस्तावदुच्यते । यतस्तेन तेन विवक्षिताविवक्षितपर्यायेण परिणत द्रव्य तन्मय भवति, तत पूर्वोक्त- 
धमंद्येन परिणतस्तप्ताय'पिण्डवदभेदनयेनात्मेव धर्मो भवतीति ज्ञातव्यम्‌ । तदपि कस्मात्‌ ? उपादान- 
कारणसदृश हि कार्येमिति वचनात्‌ । तच्च पुनरुपादानकारण शुद्धाशद्धभेदेन द्विधा। रागादिविकल्प- 
रहितस्वसवेदनशानम,गमभाषया शुक्लध्यान वा केवलज्ञानोतत्ती शुद्धोपादानकारण भवति। 
अशुद्धात्मा तु रागादीनामशुद्धनिश्चयेताशुद्वोपादानकारण भवतीति सूत्रा्थ । एवं चारित्रस्य सक्षेप- 


सूचनरूपेण द्वितीयस्थले गाथात्रय गतम्‌ ॥५॥ 
एवं चारित्रस्य सक्षेपसूचनरूपेण द्वितीयस्थले गाथात्रयथ गतम । 


उत्थानिका--आगे कहते है कि अभेदनय से इन वीतरागभावरूपी धर्म में परिणमन 
करता हुआ आत्मा ही धर्म है। 

अन्वय सहित विशषार्थ--(दब्बं) द्रव्य (जेण) जिस अवस्था या भाव से (परिण- 

मवि) परिणमन करता है या बर्तन करता है (तक्काले) उसी समय बह द्रध्य (तम्मयत्ति) 
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उस पर्याय या भाव के साथ तनन्‍्मय हो जाता है, ऐसा (पण्णत्त) कहा गया है। (तम्हा) 
इसलिये (धम्म परिणदो) धर्म रूप भाव से वर्तत करता हुआ (आदा) आप्सा (धम्मो) 
धर्मरूष (मु्णेदयव्वोी) माना जाना चाहिये। 
तात्पय्यं यह है कि अपने शुद्ध आत्मा के स्वन्ाव में परिणमन होते हुए जो भाव 
होता है, उसे निश्चय धर्म कहते हैं तवा पचपरमेष्ठी आदि की भक्तिरूपी परिणति या 
भव को व्यवहारधर्म कहते है । क्योकि अपनी-अपनो विवक्षित पर्याय से परिणमन करता 
हुआ द्रव्य उस पर्याय से तन्मय हो जाता है, इसलिये पूर्व मे कहे हुए निश्चय धर्म और 
व्यवहारधमं से परिणमन करता हुआ आत्मा ही गर्म लोहे के पिड की तरह अभेद नय से 
धमंरूप होता है, ऐसा जानना चाहिये | यह भी इसोलिये कि उपादानकारण के सदश कार्य 
होता है, ऐसा सिद्धान्त का वचन है तथा वह उपादानकारण शुद्ध और अशुद्ध के भेद से 
दो प्रकार का है। केवलज्ञान की उत्पत्ति मे रागद्वेषादि रहित स्वसवेदनज्ञान तथा आगम 
की भाषा से शुकल-ध्यान शुद्ध उपादानकारण है तथा अशुद्ध आत्मा रागादिरूप से 
परिणमत करता हुआ अशुद्ध निश्चयनय से अपने रागादि भावों का अशुद्ध उपादानकारण 
होता है । 
अभथ जोवस्य शुभाशुभशद्धत्वं निश्चिनोति-- 
जीवो परिणमदि जदा सुहेण असुहेण वा सुहो असुहो । 
सुद्ेण तवा सुद्धों हवदि हि. परिणाससब्भावों ॥दै।॥ 
जीव. परिणमति यदा शुभेनाशुभेन वा शुभोषशुभ. । 
शद्धेत तदा शुद्धो भवति हि परिणाणमसद्भाव ॥६॥ 
यदाप्यमात्मा शुभेनाशुभेन वा रागभावेन परिणमति तदा जपा-तापिच्छराग- 

परिणतस्फटिकवत्‌ परिणामस्वभाव: सन्‌ शुभो5शुभश्व भवति । यदा पुनः शुद्धेनाराग- 
भावेन परिणमति तदा शुद्धारागपरिणतस्फटिकवत्परिणामस्वभाव सन्‌ शुद्धो भवतोीति सिद्ध 
जीवस्प शुभाशुभशुद्धत्वम्‌ ॥।८।। 

भूमिका---अब जीव को शुभस्वरूपता, अशुभस्वरूपता ओर शुद्धस्वरूपता का निश्चय 
करते हैं--- 

अन्वयार्थ--[ जीव |] जीव [यदा ] जब [शुभेन] शुभ भाव से [परिणमति] परिणमन 
करता है [तदा] तब [शुभ. भवति | स्वय ही शुभ होता है, वही जब जब [अशुभेन] 
अशुभ भाव से [परिणमति] परिणमन करता है [तदा] तब [अशुभ भवति] स्वय ही 
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अशुभ होता है, और जब वरी [शुद्धन] शुद्ध भाव से [परिणमति] परिणमन करता है 
[तदा] तव [शुद्ध, भवति] स्वय शुद्ध होता है [हि] क्योकि वह [परिणामसदुभाव. ] 
परिणमन स्वभाव वाला है---उत्पाद व्यय-ध्रौव्य स्वरूप है | 
टीका--जब यह आत्मा शुभ या अशुभ राग भाव से परिणत होता है, तब जपा 
कुसुम या तमालपुष्प के लाल या काले रगरूप परिणत स्फटिक की भांति परिणाम 
स्वभाव होता हुआ स्वयं शुभ या अशुभ होता है ओर जब वह शुद्ध अराग (बोतराग) भाव 
से परिणत होता हुआ शुद्ध होता है, तब शुद्ध अराग (बीतराग) स्फटिक की भांति परि- 
जाम स्वभाव होता हुआ शुद्ध होता है (उस समय आत्मा स्वयं हो शुद्ध होता है) । 
इस प्रकार जीव के शुभत्व, अशुभत्व और शुद्धत्व सिद्ध होते हैं । तात्पयं यह है कि 
बह अपरिणमन स्वभाव कूटस्थ नहीं है ॥।४।। 
तात्पयेंबृत्ति-- 
अथ शुभाशभशुद्धोपयोगत्रयेण परिणतों जीव शुभाशुभशुद्धोपयोगस्व॒रूपो भवतीत्युपदिशति-- 
जीवों परिणमदि जया सुहेण अ6हेण दा जीव कर्ता यदा परिणमति शुभेनाशुभेन वा परिणामेन सुहो 
असुहो हवदि तदा शुभेन शुभो भवति, अशुभेन वाउशुभो भवति। सुद्ध ण तबा सुद्धों हि शुद्धन यदा 
परिणमति तदा शुद्धों भवति, हि स्फूटम्‌ । कथभूत सन्‌ ? परिणामसब्भावों परिणामसद्रभाव. सन्निति हे 
तदथ्था-यथा स्फटिकमणिविशेषों नि्मलो5पि जपापुष्पादिरक्तकृष्णश्वेतोपाधिवशेन रक्तकृष्णश्वेतवर्ण 
भवति, तथा5य जीव: स्वभावेन, श्‌द्धबुद्धेकस्वरूपो$प व्यवहारेण गृहस्थापेक्षया यथासभव सरागसम्य- 
क्त्वपूर्व कदानपूजादिशुभानुष्ठानेन, तपोधनापेक्षया मूलोत्त रगुणादिशुभानुष्ठानेन परिणत शुभो ज्ञातब्य 
इति । भिथ्यात्वाबिरतिप्रमादकषाययोगउ्चप्रत्ययरूपाशभोपयोगेनाशुभो विज्ञेग । निश्चयरत्नत्रयात्म- 
कशुद्धोपयोगेन परिणत. शुद्धों ज्ञातव्य इति । किच जोवस्यासख्येयलोकमात्रप रिणामा' सिद्धान्ते मध्यम- 
प्रतिपत्या मिथ्यादृष्टया दिचतुर्देशगुणस्थान रूपेण कथिता: । अत्र प्राभुतशास्त्रे तान्येव गृणस्थानानि सक्षेपे- 
णाशुभशुभशुद्धोपयोगरूपेण कबितानि । कथमिति चेतू-मिथ्यात्वसासादनमिश्रगृणस्थानत्रये तारतम्ये- 
नाशुभोपयोग:, तदनन्तरमसयतसम्यग्दृष्टिदेशविरतप्रमत्तसयतगुणस्थानत्रये तारतम्येन शुभोपयबोग:, 
तदनन्तरमप्रमत्तादिक्षीणकषायान्तगुगस्थानषट्के तारतम्पेन शुद्धोपपोग , तदनन्तर सयोग्ययोगिजिन- 
गुणस्थानद्ये शुद्धोपपोगफलमिति भावार्थ ॥६॥ 
उत्थानिका--आगे यह उपदेश करते है कि शुभ, अशुभ तथा शुद्ध ऐसे तीन प्रकार 
के उपयोग से परिणमन करता हुआ आत्मा शुभ, अशुभ तथा शुद्ध उपयोग स्वरूप 
होता है। 
अन्वय सहित विशेषा्थ--( जदा) जब (परिणाम सब्भावो) परिणमन स्वभाव- 
धारी (जीबो) यह जोव (सुहेण) शुभ भाव से (वा असुहेण) अथवा अशुभ भाव से 
(परिणमदि) परिणसन करता है तब (सुहो असुहो) शुभ परिणामों से शुभ तथा अशुभ 
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परिणामों से अशुभ (हवदि) हो जाता है। (सुद्धेण) जब शुद्ध भाष से परिणमन करता है 
(तदा) तब (हि) निश्चय से (सुद्धों) शुद्ध होता है । 

इसी का भाव यह है कि जंसे स्फटिकमणि का पत्थर निर्मल होने पर भी जया 
पुष्प आदि लाल, कालो, श्वेत उपाधि के वश से लाल, काला, श्वेत रंग रूप परिणम जाता 
है, तेसे यह जोव स्वभाव से शुद्धबुद्ध एक स्वभाव होने पर भी व्यवहार करके गुहुस्थ 
अपेक्षा यथासंभव राग-सहित सम्यक्त्व-पुर्वक दान पूजा आवि शुभ कार्यों के करने से तथा 
मुनि को अपेक्षा मूल व उत्तर गुणो को अच्छी तरह पालन रूप बरतने में परिणमन करने से 
शभ है, ऐसा जानना योग्य है। मिथ्यादर्शन सहित अविरतिभाव, प्रमादभाव, कवायभाव 
थय मन बचन काय योगों के हुलन चलनरूप भाव, ऐसे पांच कारणरूप अशुभोपयोग में 
यर्तन करता हुआ, अशुभ्त जानना योग्य है तथा निश्चल रत्नत्नरयमय शुद्ध उपयोग से 
परिणमन करता हुआ, शुद्ध जानना चाहिये । इसका कया प्रयोजन है तो कहते हैं कि 
सिद्धान्त सें जोब के असंख्यात लोकप्रमाण परिणाम हैं । मध्यम वर्णन की अपेक्षा मिथ्यादर्शन 
आदि १४ गुणस्थान रूप से कहे गए हैं । इस प्रवचनसार प्राभृतशास्त्र में उनन्‍्हों गुणस्थानो 
का संक्षेप से शुभ अशुभ तथा शुद्ध-उपयोग रूप से वर्णन किया गया है। सो ये तोन प्रकार 
के उपयोग १४ गुणस्थानो में किस तरह घटते हैं सो कहते हैं---भिथ्यारव, सासादन और सिश्र 
इन तीन गुणस्थानो मे तारतम्य से कम्तो-कमती अशुभ उपयोग है। इसके पीछे असंयत 
सम्यग्दृष्टि, देशविरत तथा प्रमत्तसंयत ऐसे तीन गुणस्थानो मे तारतम्य से शुभोषयोग है । 
उसके पीछे अप्रमत्त से लेकर क्षोणकषाय तक छः गणस्थानों मे तारतम्य से शुद्धोपयोग हे । 
उसके पीछे संयोगिजिन और अयोगिजिन इन दो गुणस्थानो मे शुद्धोपपोम का फल है, 
ऐसा भाव है । 

अथ परिणाम वस्तुस्वभावत्वेन निश्चिनोति-- 

णत्यि विणा परिणाणं अत्यो अत्यं विणेह्‌ परिणामों । 


वव्वगुणपज्जयत्यो. अत्यो.. अत्वित्तणिव्वत्तो ॥१०॥ 
नास्ति विना परिणाममर्थोज्यं विनेह परिणाम' | 
द्ृव्यगुणपयं यस्थो5र्थो5स्तित्वनिव्‌ त्त: ११०१ 


न खलु॒परिणाममन्तरेण वस्तु सत्तामालम्बते बस्तुनो द्रब्यादिभिः परिणामात्‌ 
पृथगुपलस्भाभावान्नि' परिणामस्य खरण्य ड्र कल्पत्याद्‌ दृश्यमानगो रसादिपरिणामविरोधारत्र 
अन्तरेण वस्तु परिणामोषपि न सत्तामालम्बते, स्वाधयमृतस्प वस्तुनोइमावे निराभ्यस्य 


श्र ) [ प्रवयणसारो 


परिणामस्य शन्यत्वप्रसड्रात्‌। वस्तु पुनरूदृध्बंतासामान्यलक्षणे द्रब्यपे सहभाविविशेषल- 
क्षणेष गुणेष क्रमभाविविशेषलक्षणष्‌ु. पयविष॒ व्यवस्थितमुत्पादव्ययप्रौग्पमयात्तित्वेन 
निर्वेतितं नि त्तिमण्च । अतः परिणामस्वभावमेव ॥१०॥ 

भूमिका--अब परिणाम को वस्तु स्वभाव से निश्चय करते हैं--- 

अन्वया्थं--[इह ] लोक में [परिणाम विना | परिणाम के बिना [अधथं. नास्ति | 

पदार्थ नही है और [अथ विना ] पदार्थ के बिना [परिणाम | परिणाम [नास्ति| नही है 
[द्रव्यगुणपर्यंयस्थ ] द्रव्य, गुण व पर्याय मे रहने वाला [अर्थ ] पदार्थ [अस्तित्वनिवृत्त: | 
(उत्पाद-व्यय-प्रौव्य स्वरूप) अस्तित्व से बना हुआ है । 

टीका---निश्चय से परिणाम के बिना वस्तु अस्तित्व को धारण नहीं करती । 
अर्थात्‌ परिणाम के बिना आश्रय नहों लेतो है, उसका सद्भाव सम्भव द्रब्यादि के द्वारा 
होने बाले (व्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव द्वारा अथवा द्रव्य-गुण-पर्याय द्वारा अथवा उत्पाद-व्यय- 
क्रौष्य द्वारा होने बाले) परिणाम से भिन्‍न प्राप्ति का अभाव है। क्‍योंकि (१) परिंणाम- 
रहित वस्तु की गधे के सोंग से समानता है (अर्थात्‌ परिणाम-रहित वस्तु का गधे के सींग 
के समान अभाव है ।) (२) तथा उस वस्तु का, दिखाई देने वाले गोरस इत्यादि (दूध 
वही आदि) परिणामों के साथ, विरोध आता है । 

वस्तु के बिना परिणाम भी अत्तित्व को धारण नहीं करता, क्योकि स्वाश्रय-भूत 
वस्तु के अभाव से निराशभ्रयपरिणाम को शन्यता का प्रसंग आता है । 

वस्तु तो ऊध्वंता-सामान्य-स्वरूप द्रव्य मे, सहभावी (साथ-साथ रहने बाले) 
विशेष (भिन्‍न-भिन्‍न ) स्वरूप वाले गुणो में तथा क्रमभावों (क्रमशः एक के बाद एक होने 
वाले) विशेष (भिन्न-भिन्न) स्वरूप पर्यायों में व्यवस्थित है अर्थात्‌ रहने वाली है ओर 
बा अस्तित्व से बनो हुई है। इसलिये वस्तु परिणाम स्वभाव-बाली 
ही है। 

परिणाम के माने-बिना वस्तु सत्ता का सहारा नहीं लेतो-उसके बिना वस्तु का 
अस्तित्व ही समाप्त हो जाता है, क्योकि द्रव्यादि स्वरूप से वस्तु का ही परिणाम होता है, 
जिससे कि वह (वस्तु) कभी भिन्‍न नहों उपलब्ध होतो-सर्वदा उस परिणाम-मय 
ही वह उपलब्ध होती है। इस प्रकार जब दोनो में अभेद हे, तब परिणाम के बिना उस 
वस्तु को कल्पना गधे के सॉंग के समान हो ठहरतो है। इसके अतिरिक्त देसी अवस्था से 
लोक में जो दृध का परिणाम वही व घृत आदि रूप देखा जाता है उसका भी बिरोध 
अनिवाय होगा । इसी प्रकार वस्तु के माने बिना केबल परिणाम का भी अस्तित्व नहीं 
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रह सकता है। कारण कि उस परिणाम का आश्रय तो वस्तु ही है, सो अपने आश्रय मृत 
उस वस्तु के बिना निराधार परिणाम के अभाव का प्रसंग अनिवार्य होगा। दूसरे बस्तु 
ऊध्येता-सामान्य-स्वरूप द्रव्य मे, सहभावोी विशेष-स्वरूप गुणों में, तथा क्रमभावी 
विशेष-स्वरूप पर्यायों में व्यवस्थित रहने के कारण उत्पाद, व्यय एवं प्रौव्य-प्यरूप 
अस्तित्व से निष्पस्न है । 

विशेषा्थ--वस्तु का लक्षण अर्थ-क्रिया-कारित्व है--जैसे घट का अर्थे-क्रिया- 
कारित्वय जल धारण, वस्न्न का अर्थ क्रिया-कारित्व शरीराधच्छादन आदि | सो यह अ्थे- 
क्रिया तभी बन सकतो है जब वस्तु को परिणाम-स्वरूप स्वीकार किया जाय । परिणाम 
का अर्थ है पु आकार का परित्याग (व्यय), उत्तर आकार का ग्रहण (उत्पाद) ओर 
इन दोनों ही अबस्थाओं मे द्रव्य (ऊध्वंता सामान्य) का समान रूप से अवस्था है, इस 
प्रकार से वस्तु सामान्य विशेष स्वरूप सिद्ध होती है। सामान्य का क्षय समानता है । 
बह सामान्य तियक्-सामान्य और ऊध्वंता-सामान्य के भेद से दो प्रकार का है। इनमें 
सदशता रूप जिस धर्म से अनेक बस्थुओं में एकरूपता पायो जाती है, उसका नाम तियंक- 
सामान्य है । जेसे---काली व लाल आदि अनेक गायों में ग्रोरूपता। तथा एकढ हो द्रव्य 
की उत्तरोत्तर निष्वन्न होने बाली अनेक अवस्थाओं मे जो द्रव्य-रूपता ज्यों की त्यों 
अवस्थित रहती है, वह है ऊध्वेता-सामान्य । जेसे--एक हो सुबर्ण द्रव्य की उत्तरोत्तर 
निष्पन्तन होने वालो कड़ा व सांकल आदि अनेक अवस्थाओं से सुबर्ण साम।न्‍्य का अवस्थान । 
सामान्य के समान विशेष भी दो प्रकार का है १-पर्याय-विशेष और २-व्यतिरेक-विशेष । 
उनमे से एक ही द्रव्य मे जो क्रम से अनेक अवस्थायें होतो हैं--जंसे अःत्मा में हुईं विषाद 
आदि, उन्हे पर्याय-विशेष कहते हैं। तथा विविध पदार्थों मे जो विसद्शता दृष्टिगोचर 
होतो है, वह व्यतिरेक-विशेष कहा जाता है। जेसे--गाय, भेस और घोड़ा आदि को 
विसदृशता । यहाँ वृत्तिकार ने यह अधभिप्राय प्रगट किया है कि वस्तु उत्पाद-विनाशरूप 
होने से जब सहभावी-विशेष रूप गुणों मे--जेसे जोब ज्ञान-दर्शनादि गुणों से पुदूगल रूप- 
रसादि गुणों में तथा क्रमभावोी विशेष रूप पर्यायों मे अवस्थित रहने के साथ हो ऊध्वेता- 
सामान्यरूप श्रौव्य में भो अवस्थित रहतो है, तब उसका उत्पादादि तोन रूप परिणास 
से क्थंचित्‌-पर्याय की अपेक्षा से जसे भेद मानना पड़ता है, वेसे ही कथचित्‌-द्रव्य की 
अपेक्षा-उससे अभेद भी अनिवाय है । कारण कि ऐसा सानने के बिना--सर्वथा भेद अथवा 
अभेद को कल्पना मे--उन दोनों का (वस्तु व परिणाम) का अस्तित्व हो नहों रह सकता। 
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थथ मिस्येकान्तक्षणिकंकान्तनिषेधार्थ परिणामपरिणामिनो' परस्पर कथंचिदभेद दर्शयति-- 
बत्यि विभा परिणाम अत्यो मुक्तजीवे तावत्कथ्यते, सिद्धपर्थायरूपशुद्धपरिणामं विना शुद्धजीवपदार्थो 
नास्ति। कस्मात्‌ ? सज्ञालक्षणप्रयोजनादिशेदेषपि प्रदेशभेदाभावात्‌ । अत्थ विणेह परिणासों 
मुक्तात्मपदार्थ विना इह जगति शुद्धास्मोपलम्भलक्षण सिद्धपर्यायरूप शुद्धपरिणामों नास्ति। 
कस्मात्‌ ? सज्ञादिभेदेडपि प्रदेशभेदाभावात्‌ दण्वगुणपज्जयत्थो आत्मस्वरूप द्रव्य तत्रेव केवलज्ञानादयो 
गुणा: सिद्धररूप: पर्यायच, इत्युक्तलक्षणणेषु द्रव्यगुणपर्यायेषु तिष्ठतीति द्रव्यगुणपर्यायस्थों भवति। 
स क. कर्ता! अत्यो परमात्मपदार्थ , सुवर्णद्रव्यपीतत्वादिगुणकुण्डलादिपर्यायस्वसुबर्णपदार्थवत्‌ । 
पुनश्व किरूप: ? अत्थिसणिव्यत्तो शुद्धद्रव्यगुणपर्यायाधारभूत यच्छुद्धास्तित्व तेन निव त्तोउस्तित्व- 
निवृत्त:, सुबर्णंद्रव्यगुणपर्यायास्तित्वनिव्‌ त्तसुवर्णपदार्थथदिदि । अयमत्र तात्पर्यार्थ । यथा-- 
मुक्तजीबे द्रव्यगुणपर्यायत्रयं परस्पराविनाभूत दर्शित तथा ससारिजीवे5पि मतिज्ञानादिविभावगुणषु 
नरनारकादिविभावपययिषु नयविभागेन यथासभव विज्ञेयम्‌, तथैव पुदूगलादिष्यपि । एव शुभाशुभशु द- 
परिणामव्य|ड्यानमुख्यत्वेन तुतीयस्थले गाया द्वव गतमु ॥8१ ०॥ 
उत्थानिका--आगे जो कोई पदार्थ को सर्वथा अपरिणामी नित्य कूटस्थ मानते हैं तथा 
जो पदार्थ को सदा ही परिणमनशील क्षणिक ही मानते है, इन दोनो एकान्त भावों का 
निराकरण करते हुए परिणाम और परिणामी जो पदार्थ है, उनमे परस्पर कथचित्‌ अभेद- 
भाव दिखलाते हैं। अर्थात्‌ जिसमे अवस्थाये होती है, वह द्रव्य तथा उसकी अवस्थाए किसी 
अपेक्षा से एक ही है, ऐसा बताते हैं-- 
अन्वय सहित विशेषाथं--(अत्यो) पदार्थ (परिणाम बिना) पर्यायके बिना (णत्थि) 
नहीं रहता है । यहाँ वृत्तिकार ने मुक्त जीव मे घटाया हे कि सिद्ध पर्यायरूप शुद्ध परिणाम 
को छोडकर शुद्ध जोब कोई अन्य पदार्थ नहीं होता है क्योंकि यद्यपि परिणाम और 
परिणामी में संज्ञा, संख्या, लक्षण प्रयोजन को अपेक्षा भेद है, तो भी प्रदेश-लेद न होने से 
अझेव है। तथा (हह) इस जगत में (परिणामी) परिणाम (अत्य विणा) पदार्थ के बिना 
नहीं होता है । अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा की प्राप्ति रूप है लक्षण जिसका ऐसी सिद्ध पर्यायरूप 
शुद्ध परिणति मुक्ततप आत्म-पदार्थ के बिना नहीं होती है, क्योंकि परिणाम परिणामी में 
संज्ञादिसे भेद होने पर भी प्रदेशों का भेद नहों है। (दब्बगुणपज्जयत्यों) द्रव्य गुण पर्थायों 
में ठहरा हुआ (अस्थो) पदार्थ (अत्थित्तणिव्वत्तो) अपने अस्तित्व में रहने वाला अर्थात्‌ 
गपने अस्तिपने से सिद्ध होता है । 
यहां शुद्ध आत्मा में लगाकर कहते हैं कि आत्म-स्वरूप द्रव्य है, उससें केवल 
शानादि गुण हैं तथा सिद्ध रूप पर्याय है। शुद्ध आत्म-पवार्थ इस तरह व्रव्य गुण पर्याय में 
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ठहरा हुआ है, जंसे स्वर्ण पदार्थ, स्वर्ण द्रव्य पीतपना आदि गुण तथा कुंडलावि पर्यायों में 
तिष्ठने बाला है। ऐसा शुद्ध द्रव्य गृण पर्याय का आधारमृत जो शुद्ध अट्तियवा उससे 
परमात्मा! पदार्थ घ्रिद्ध हे जंसे सुबर्ण पदार्थ, सुवर्ण द्रव्य गुण पर्याय की सत्ता से सिद्ध है । 
यहां यह तात्पयं है कि जंसे मुक्त जीव से व्रव्य गुण पर्याय परस्पर अविनामृत विज्ञाण भ हैं, 
तेसे हो संसारी जीव में भी मतितानादि विभावगुणों के तथा नर नारकादि विभाषपर्मायों 
के होते हुए नय विभाग से ययासम्भव जान लेना चाहिये, तेसे हो पुदगलादि के भीतर भो । 
इस तरह शुभ परिणामों की मुख्यता से व्याख्यान करते हुए तोसरे स्थल में दो वायाएं 
पूर्ण हुई ॥१०॥ 
अथ चारित्रपरिणामसम्पर्कंसम्भववतो: शुद्धशुभपरिणामयोरुपादानहानाय फलमालोचयति---, 
धम्मेण परिणदप्पा अप्पा जदि सुद्धसंपयोगजुदों । 
'वावदि णिव्वाणसुहं सुहोवजत्तो व सग्गसुहूं ॥११॥ 
धर्मेण परिणतात्मा आत्मा यदि शुद्धसप्रयोगयुत: । 
प्राप्नोति निर्वाणसुख शुभोपयुक्तो वा स्वगंसुखम्‌ ॥।११॥ 


यदायमात्मा धर्मंपरिणतस्वभाव: शुद्धोपपोगपरिणतिमुद्वहृति तदा निःप्रत्यनीकशक्ति- 
तया स्वकार्यकारणसम्थंचारित्र: साक्षान्मोक्षमवाप्नोति । यदा तु धर्मंपरिणतस्वप्मावोडवि 
शुभोपयोगपरिणत्या संगरछते तदा सप्रत्यनीकशक्तितया स्वकार्यकरणासमर्थ: कथथंचिद्वि- 
रुद्धकार्यकारिचारित्र: शिक्षितप्तघुतोपसिक्तपुर॒ुषो दाहदुःखमिव स्वगंसुख्बन्धमवाप्नोति । 
अत शुद्धोपयोग उपादेय: शुभोपयोगो हेयः ॥११॥ 

भूमिका---अब चारित्र-परिणास के साथ सम्बन्ध रखने से उत्पन्न होने वाले शुद्ध 
और शुभ्॒ परिणामों के क्रम से ग्रहण और त्याग के लिये शुद्ध-परिणाम के ग्रहण और शुस- 
परिणाम के त्याग के लिये उनके फल का विचार करते हैं-- 

अन्वयाध--[ धर्मेण परिणतात्मा] ध् से (चारित्र) से परिणत स्वरूपवाला 
[आत्मा] यह आत्मा [यदि] यदि [शुद्धसम्प्रयोगयुत ] शुद्ध उययोग सहित हो जाता है 
तो वह [निर्वाणसुखम्‌] मोक्ष सुख को [आप्नोति] पाता है [वा] और यदि वह 
[ शुभोपयुक्त | शुभ उपयोग वाला होता है तो [स्वगंसुखम्‌ ] स्वगंके सुखको [ प्राप्नोति ] 
प्राप्त करता है । 

टीौका--जब यह आत्मा धर्म-परिणत स्वभाव वाला होकर शुद्धोपयोग रूप परिजति 

को धारण करता है तब विरोधी शक्ति (राग भाव) से रहित होने के कारण अपना कार्य 


(१) पावइ (ज० बृ०), (२) य( ज० ब्‌०) 


२६ ] [ प्रवयणसारों 


करने में समर्थ चारित्र-वाला होता हुआ साकात्‌ मोक्ष को प्राप्त करतः है । किन्तु जब वही 
अत्मा धर्म-परिणत स्वभाव वाला होता हुआ भो शुभोपयोग रूप परिणति से संगत (युक्त) 
होता है--सराग-चारित्र को धारण करता है--तब विरोधी शक्षित (राग भाव) से सहित 
होने के कारण अपना कार्य करने में असमर्थ वह कथचित्‌ विरूद्ध कार्य करने वाले चारित्र 
से युक्त होकर स्वर्ग सुखरूप बन्धन को प्राप्त करता है। उदाहरणा्थ--जैंसे भग्नि से 
सन्तप्त थी से सिकत-जला हुआ पुरुष जलन से दुख को प्राप्त करता है । इसलिये श॒द्धोप- 
योग उपादेय है ओर शुभोपयोग हेय है। 

भावार्थ--छठे से बारह॒वें ग्रणस्थान तक के मुनि को अस्रेदवृष्टि से चारित्र- 
परिणत-आत्मा कहते हैं। उसी को भेद-दृष्टि से सातवें से बारह॒वें तक शुद्धोपयोगी या 
बीतरागचारित्र का धारो कहते हैं, जिसका फल साक्षात्‌ मोक्ष है और छठे मे शुभोपयोगों 
या सरागचारित्र वाला कहते हैं, जिसका फल (परम्परा मोक्ष होने पर भी) साक्षात्‌ 
पुण्यबंध रूप स्वर्ग है। इस सम्बन्ध मे शब्द “कथचित्‌” ध्यान देने योग्य हे ॥११॥ 

तात्पयंब॒त्ति 

अथ वोतराग-सरागचा रित्रसज्ञयो: शुद्ध-शुभोपयोगपरिणामयो सक्षेपेण फल दर्शयति.--- 

धस्मेश परिण्दप्पा अप्पा ध्मेंण परिणतात्मा परिणतस्वरूप सन्नयमात्मा जदि सुद्ध- 
संपयोगजुदो यदि चेच्छुद्धोपयोगाभिधानशुद्धसप्रयोगपरिणामयुत परिणतो भवति पावइ णिव्याण- 
सुहं तदा निर्वाणसुख प्राप्नोति। सुहोवजुत्तो य सग्गसुह शुभोपयोगयुत परिणत सन्‌ स्वर्गसुख 
प्राप्नोति । इतो विस्तरम्‌-इह धर्मेशब्देन।हिसालक्षण: सांगारानगाररूपस्तथोत्तमक्षमादिलक्षणो रत्न- 
त्रयात्ममो वा, तथा मोहक्षोभरहित आत्मपरिणाम शुद्धवस्तुस्वभावश्चेति ग्रृह्मते। स एवं धर्म: 
पर्यायान्तरेण चारित्र भण्यते । “चारित्तं खलु धम्मो” इति वचनात्‌ । तच्च चारित्रमपहतसयमोपेक्षा- 
सयमभेदेन सरागवीतरागरभेदेन वा शुभोपयोगशुद्धोययोगर्भेदेन च द्विधा भवति । तत्र यच्छुद्धसप्रयोग- 
शब्दबाच्य शुद्धोपयोगस्वरूप वीतरागचारित्र तेन निर्वाण लभते। निश्विकल्पसमाधिरूपशुद्धोपयोग- 
शक्त्यभावे सति यदा शुभोपपोगरूपप्तरागचारित्रेण परिणमति तदा पूर्वमनाकुलत्वलक्षणपा रमाथिक- 
सुखविपरीतमाकुलत्वोत्पादक स्वर्गसुख लभते | पश्चात्‌ परमसमाधिसामग्रीसद्भावे मोक्ष च लभते 
इति सूत्रार्थ: ॥११॥। 

उत्थानिका--आगे वीतरागचारित्ररूप शुद्धोपयोग तथा सरागचारित्ररूप शुभोपयोग 
परिणामो का सक्षेप से फल दिखाते है --- 

अन्वय सहित विशेषा्थे--(परिणदप्पा) परिणसन स्वरूप होता हुआ (अप्पा ) यह 
आत्मा (जदि) यदि (सुद्धसंपयोगजुदो) शुद्धोपयोग नाम के शुद्ध परिणाम में परिणत होता 
है (णित्वाणयुहं) तब निर्धीण के सुल्ध को (पावइ) प्राप्त करता है। (व) भोर यवि 
(सुहोबजुत्तो) शुभोषयोग में परिणमन करता है तो (सरगसुहं ) स्वर्ग के सुख को पाता है । 


पब्यणसारो ] [ २७ 


यहां विस्तार यह है कि यहां धर्म शब्द से अहिसा लक्षणरूप सुनिधर्म, श्रावक का 
धर्म, उत्तमक्षमादि दशलक्षणधर्मं अथवा रत्नतन्रय-स्वरूपधर्म था मोह क्षोभ से रहित 
आत्मा का परिणाम या शुद्ध वस्तु का स्वभाव ग्रहण किया जाता है। बही धर्म अन्य 
पर्याय से अर्थात्‌ चारित्रभाव को अपेक्षा चारित्न कहा जाता हे । यह सिद्धान्त का धचन है 
कि “बारित्त खलु धम्मो” (देखो गाया उथों) वहो चारित्र अपहृतसंयम तथा उपेक्षा 
सयम के भेद से वा सराग बीतराग के भेद से वा शुभोपयोग, शुद्धोपयोग के भेद से दो 
प्रकार का है। इनमें से शुद्ध संप्रयोग शब्द से कहने योग्य जो शुद्धोपयोग रूप बोतराग- 
चारित्र है, उससे निर्वाण प्राप्त होता हे। जब विकल्प रहित समाधिमय शुद्धोपयोग को 
शक्ति नहीं होतो है; तब यह आत्मा शुभोपयोग रूप सरागभाव से परिणमन करता है, तब 
अपृर्थ ओर अनाकुलता लक्षणधारी निश्चय सुख से विपरोत आकुलता को उत्पन्त करने 
वाला स्वर्य सुस्ध पाता है। पीछे परमसमाधि के योग्य सामग्री के होने पर मोक्ष को प्राप्त 


करता है--ऐसा सूत्र का भाव है । 


अथ चारित्रपरिणामसंपर्कांसभवादत्यन्तहेयस्पाशुभपरिणामस्यथ फलमालोचयति--- 


असुहोदयेण आदा कुणरो तिरियो भवोय णेरइयो । 
दुक्वसहस्सेहि सदा अभिददुदों भमदि' अच्चंतं ।१२॥ 
अशुभोदयेन आत्मा कुनरस्तियंक्‌ भूत्वा नेरयिक । 
दु खसहस्र सदा अभिद्रुतोी श्रमत्यत्यन्तम्‌ ॥१२॥ 


यवायमात्मा मनागपि धर्मंपरिणतिमनासादयन्नशुभोपयोगपरिणतिमालम्बते तदा 
कुमनुष्पतियंड्नारकघ्रमणरूप॑ दुःखसह॒स्रबन्धमनुभवति । ततश्चारित्रलवस्पाप्यभाषाद- 
त्यन्तहहेय एबायमशुभोपयोग इति ॥६१२॥ 

भूमिका--अब यहां चारित्र परिणास के अभाव में अत्यन्त हेय रूप अशुभ परिणाम 
के फल की समीक्षा करते हैं-- 

अन्ययार्थ-- [ अशुभोदयेन ] अशुभ के उदय से [आत्मा] आत्मा] [कुनर.] हीन 
मनुष्य |तियंक ] तिय॑च या [नैरयिक ] नारकी [भूत्वा] होकर [दु खसहत्र.] हजारों 
दुखो से [सदा] निरन्तर [अभिद्गुत ] पीडित होता हुआ [अत्यन्त अ्मति] ससार में 
अत्यन्त-दीर्घ काल तक-अ्रमण करता है । 





१ सया (ज० व्‌०)। २ भगमई (ज० 4०) । ३ अभिधुदों (ज० बु०)। 
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टीका---अब यह आत्मा लेश मात्र भी धर्म (चारित्र) परिणति को न प्राप्त होकर 
अशुभोपषयोग रूप परिणति का अवलस्बन करता है, तब वह घृणित मनुष्य, तियंड्ल ओर 
नारकी होकर परिस्ममण करता हुआ दुःझ्षों के बंध को अनुभव करता हे। इसलिए लेशम/त्र 
झारित्र का भो अभाव होने से यह अशुभोपयोग अत्यन्त हेय ही है ॥१२॥ 


तात्पयंब॒त्ति 
अथ चारित्रपरिणामासभवादत्यन्तहेयस्याशु भोपयोगस्य फल दर्शयति -- 

अशुभोदयेन आदबा आत्मा कुणरों तिरियों भवीय णेरइयो कुनरस्तियं- 
ड्नारको भूत्वा। कि करोति ? वुक्खसहस्सेह सयथा अभिधुदों भमइ अच्छत दु खसह््न. सदा 
सर्वकालमभिद्रुतः कदर्थित: पीडित: सन्‌ ससारे अत्यन्त भ्रमतीति। तथाहि--निविका रशुद्धात्मतत्त्व- 
झरुचिरूपनिश्चयसस्यपकत्वस्प तत्रंव शुद्धात्मन्यविक्षिप्तचित्तवृत्तिर्यनिश्चयचारित्रस्थ च विलक्षणेन 
विपरीताभिनिवेशजनकेन दृष्टश्रुतानुभूतपउ्चेन्द्रियविषया भिलाधातीवसक्लेशरूपेण चाशुभोपयोगेन यदु- 
पाजितं पापकर्म तदुदयेनायमात्मा सहजशुद्धात्मानन्देकलक्षणपारमार्थिकसुखविपरीतेन दु खेन दु खित' 
सन्‌ स्वस्वभावभावनाच्युतो भूत्वा संसारेउत्यन्त भ्रमतीति तात्पर्यार्थ । एबमुपयोगत्रयफलकथनरूपेण 
चतुर्थस्थले गाथाद्य गतम्‌ ॥१२।। 


उत्थासिका--आगे कहते है कि जिस किसी आत्मा मे वीतराग या सरागचारित्र 
नही है उसके भीतर अत्यन्त त्यागने योग्य अशुभोपयोग का फल कटुक होता है । 


अन्वय, सहित बिशेषार्थ--(असुहोदयेण) अशुभ उपयोग के प्रमट होने से जो पाप 
कर्म बंधता है उसके उदय से (आदा) आत्मा (कुणरो) खोटा दोन दरिद्री मनुष्य (तिरियों) 
तियंच तथा (णेरइयो) तारकों (भसवोय) होकर (अच्चंतं) बहुत अधिक (भमह) ससार में 
घछामण करता है । 

प्रयोजन यह है कि अशुभ उपयोग, विकार रहित शुद्ध आत्म तत्व की हृचि रूप 
निश्चय सम्यक्त्व से तथा उस हो शुद्ध आत्मा में क्षोत्त रहित चित्त का वतंनारूप निश्चय- 
चारित्र से विलक्षण या विपरोत है। विपरीत अभिप्राय से पैदा होता है तथा देखे, सुने, 
अनुभव किए हुए पंचेल्ियों के विषयों को इच्छा-सय तीख् संक्लेश रूप है, ऐसे अशुभ 
उपयोग से जो पाप कर्म बांधे जाते हैं, उनके उदय होने से यह आत्मा स्वभाष से शुद्ध 
आत्मा के आतत्वशयी पारमाधिक सुखसे बिरद्ध दु:ख से दुःखो होता हुआ व अपने स्वभाव 
की भावना से भिरा हुआ ससार में खूब हो ध्रमण करता है। ऐसा तात्पयं है। इस तरह 
तोन तरह के उपयोग के फल को कहते हुए चोये स्थल सें दो गायाएं पूर्ण हुईं ॥॥१२॥ 


पबयणसारों ] [ २६ 


एबमयमपास्तसमस्तशुभाशुभो पयोगवृत्ति: शुद्ोपयोगवृशिमात्मसात्कुरवणः शुद्धों- 
पयोगाधिकारमारभते । तत्र शुद्धोपयोगफलमात्मन: प्रोत्साहलार्थभभिष्टौति-- 


अइसयमादस मुत्यं विसयातौद॑ अणोवममसणंतं । 
अव्युच्छिण्णं च सुहं सुद्धुबओगप्पसिद्धाणं ॥१३॥ 
अतिशयमा त्मसमुत्यं, विषयातीत, अनौपस्यमनन्त । 
अव्युच्छिन्नञ्च सुख शुद्धोपयोगप्रसिद्धानामु ॥१३॥ 

आसंसारावपुर्वपरमादभुताह्लादरूपत्वावात्मानमेवाथ्रित्य. प्रवत्तत्वात्पराधयनिरपेक्ष- 
त्वावत्यन्तविलक्षणत्वात्समस्तायतिनिरपापित्वान्ने रन्तयंप्रवर्तंमान त्वास्थातिशयवदात्मस मुस्थ॑ 
विषयातीतमनौपस्यमनन्तमव्युष्छिन्नं. व शुद्धोपयोगनिष्पन्नानां. सुखमतस्तत्सवंधा 
प्रार्थ तीयस्‌ ॥१३॥ 

भूमिका--इस प्रकार यह (भ्रो कुन्वकुन्द आचारयंदेव), नष्ट कर दिया है समस्स 
शुभ और अशुभ उपयोग की परिणति को जिन्होंने (ऐसे होते) शुद्धोपपोग परिणति को 
अंगीकार करते हुए, शुद्धोग्योग अधिकार को प्रारम्भ करते हैं। उसमें आत्मा के प्रोत्साहन 
के लिये (सर्व प्रथम) शुद्धोपयोग के फल की प्रशंसा करते हैं:-- 

अन्वयार्थ-- [ शुद्धोपयोगप्रसिद्धाना ] शुद्धोपयोग से निष्पन्न हुए (शुद्धोपयोग के फल 
को प्राप्त हुए) आत्माओ का (अरहत सिद्धों का) [सुख] सुख [अतिशय] अतिशय, 
[आत्म-समुत्य ) आत्मा से उत्पन्न, [विषयातीत] बिषयो से रहित (अतीन्द्रिय), 
[अनौपम्य ] अनुपम, अनन्त (अविनाशी) [च] और [अविच्छिन्न | अविछिन्न (अटूट- 
निरन्तर एक सा रहने वाला) है । 

टीका--(१) अनादि ससार से जो पहले कभी अनुभव में नहीं आया ऐसे अधुर्व, 
परम अद्भुत आल्हाद रूप, होने के कारण से अतिशयवान, (२) आत्मा को ही आध्य लेकर 
(स्वाश्रित) प्रबतंमान होने के कारण से आत्मोपन्न', (३ ) पराश्रय से निरपेक्ष होने के 
कारण से (स्पर्श, रस, गंध, वर्ण ओर शब्द के तथा संकल्प बिकल्प के आश्रय को अपेक्षा से 
रहित होने से) 'विवयातीत', (४) अत्यन्त विलक्षण होने के कारण से (अन्य सुखों से 
सर्वथा भिन्‍न लक्षणवाला होने से) 'अनुपम', (५) समस्त आगामी काल में कभी नाश को 
ग्राप्त न होने के कारण से 'अनन्त', ओर (६) बिना ही अन्तर के प्रवर्तमान होने के कारण 
से 'अविश्छिन्न', ऐसा सुख शुद्धोपयोग से निष्पन्न हुए आत्माओं के (अरहन्त सिद्धों के) 
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होता है। श्सलिए वह (सुख) सर्वथा प्राथनीय (वाञउछनोय) है (उपादेयपने से निरन्तर 


भावना करने योग्य है) ॥१३॥ 
तात्पपंबत्ति 

अथ शूभाशुभोपयोगढ्य निश्चयनयेन हेय ज्ञात्वा शुद्धोपपोगाधिकार प्रारभमाण , शुद्धात्म- 
भावनामात्मसात्कुर्वाण. सन, स्वस्वभावजीवस्य प्रोत्साहनार्थ शुद्धोपपोगफेलं प्रकाशयति । अथवा 
द्वितीयपातनिका--यद्यपि शुद्धोपपोगफलमग्रे ज्ञान सुख च सक्षेपेण विस्तरेण च कथयति तथाप्यत्राषि 
पीठिकाया सूचना करोति । अथवा तृतीयपातनिकापूर्व शुद्धोपयोगफल निर्वाण भणितमिदानी पुननिर्वाण 
स्थ फलमनन्तसुख कथयतीति पातनिकात्रयस्यार्थ मनसि धृत्वा सूत्रमिद प्रतिपादयति -अइसयं अस- 
साराद्देवेन्द्रा दिसुखे भ्यो5प्यपूर्वादुभुतप रमाहलादरूपत्वादतिशयस्वरूप, आवसमुत्यं रागादिविकल्प- 
रहितस्वशुद्धात्मस वित्तिसमुत्पन्नत्वादात्मस मुत्य,.. विसयातीद निविषयपरमात्मतत्त्वप्रतिपक्षभूत- 
पचन्द्रियविषयातीतत्वाद्विषयातीतं, अणोवम निरुपमपरमानन्देकलक्षणत्वेनोपमारहितत्वादनुपम, 
अंत अनन्तागामिकाले विनाशाभावादप्रमितत्वाद्वाउनन्त, अव्युच्छिण्ण च असातोदयाभावा- 
प्निरन्तरत्वादविच्छिन्‍न्न च सुह एवमुक्तविशेषणविशिष्ट सुख भवति। केषाम्‌ ! सुद बओगप्प- 
सिद्धाजं वीतरागपरमसामायिकशब्दवाच्यशुद्धो पयोगेन प्रसिद्धा उत्पन्ना ये5हंत्सिद्धास्तपामिति। 
अन्रेदमेव सुखमुपादेयत्बेन निरन्तर भावनीयमिति भावार्थ ॥१३॥ 

उत्थानिका--आगे आचार्य शुभोपयोग और अशुभोपयोग दोनो को निश्चय नय से 
त्यागने योग्य जान करके शुद्धोपयोग के अधिकार को प्रारम्भ करते हुए तथा शुद्ध आत्मा 
की भावना को स्वीकार करते हुए अपने स्वभाव में रहने के इच्छुक जीव का उत्साह 
बढ़ाने के लिये शुद्धोपपोग का फल प्रकाश करते है अथवा दूसरी पातनिका या सूचना यह 
है कि यद्यपि आगे आचाये शुद्धोपयोग का फल ज्ञान और सुख सक्षेप या विस्तार से 
कहेगे तथापि यहाँ भी इस पीठिका मे सूचित करते है अथवा तीसरी पातनिका यह है कि 
पहले शुद्धोपपोग का फल निर्वाण बताया था अब यहा निर्वाण का फल अनत सुख होता है 
ऐसा कहते हैं। इस तरह तीन पातनिकाओ के भाव को मन मे धरकर आचाय॑े आगे का 
सूत्र कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(सुद्धुबओगप्पसिद्धाणं) शुद्धोपयोग मे प्रसिद्धों को अर्थात्‌ 
बीतराग परम सामायिक शब्द से कहने योग्य शुद्धोपपोग के द्वारा जो अरहंत और सिद्ध 
हो गए हैं उत परमात्माओं को (अइसयं) अतिशयरूप अर्थात्‌ अनादि काल के संसार में 
चले आए इल्तादि के सुख्ों से भी अपृर्व अद्भुत परम आल्हाइ रूप से होने से आश्चयंकारी, 
(आदसमुत्थ) आत्मा से उत्पन्न अर्थात्‌ रागद्रेषादि विकल्प रहित अपने शुद्धात्मा के अनुभव 
से पैदा होने वाला, (विसयातीद) विधयों से शून्य अर्थात्‌ इन्द्रिय विषय रहित परमात्म- 
तत्व के विरोधी पांच इन्द्रियों के विषयों से रहित, (अगोबम) उपमा-रहित अर्थात्‌ हृष्टांत 


पबयणसारो ] [ दे१ 


रहित परमानस्दमय एक लक्षण को रखने वाला, (अणंतं) अनंत अर्थात्‌ अनन्त भविष्यत- 
काल से विनाश रहित अथवा अप्रमाण (च) तथा (अव्युछिण्णं) विष्न्निरहित अर्थात्‌ 
असाता का उदय न होने से निरन्तर रहने बाला (सुहं) आनन्द रहता है । यही सुश्ठ उपादेय 
है, इसो की निरन्तर भावना करनी योग्य है। 
अथ शुद्धोपयोगपरिणतात्मस्वरूपं निरूपयति-- 
सुविदिदषयत्थसुत्तो संजमतवसंजुदों विगदरागों । 
समणो समसुहदुक्‍्वो भणिदो' सुद्धोवओगो त्ति' ॥१४॥ 
सुविदितपदाथंसूत्र:ः सयममतप संयुतो विगतराग । 
भ्रमण समसुखदु खो भणित. शुद्धोपयोग इति ॥१४॥ 

सुत्रा्थभानवलिेन स्वपरद्रव्यविभागपरिज्ञान भ्रद्धानसमर्थत्वात्सुविदितप दार्थ सूत्र: । 
सकलषड्‌ जीवनिकायनिशुम्भनविकल्पात्पचे न्दियाभिलाषविकल्पाण्च व्यावर््यत्मन.शुद्धस्वरूपे 
संयमनात्‌, स्वरुपविश्रास्तनिस्तरड्रचेतन्यप्रतपनाच्च सयमतप संयुत:। सकलमसोहनोयवि- 
पाकविवेकभावनासोष्ठवस्फुटीकृतनिविकारात्मस्वरूपत्वा द्विगततराग: । परमकलावलोकनान- 
नुमुयमानसातासातवेदनी यविपाकनिवं तितसुख - दुःख-जनितपरिणासवंधस्पत्वात्समसुख - दुःखः 
भ्रमण: शुद्धोपयोग इत्यभिधीयते ॥१४।॥ 

भूमिका---अब, शुद्धोपयोग रूप परिणत आत्मा के स्वरूप को कहते हैं :--- 

अन्वया्ं -- [ सुविदितपदार्थसूत्र | भली भाति जान लिये है (१) (निज शुद्ध 
आत्मा आदि स्व-पर) पदार्थों को और सूत्रों (श्रुत-आगम) को जिसने (२, ३) 
[सयमतप सयुतः | जो सयम युक्त और तप-युक्त है, (४) [(वीतराग ) राग रहित है, 
(५) [समसुख-दु.ख ] समान है सुख दुख जिसको (साता असाता वेदनीय के उदय से 
जिसको सुख दु ख का वेदन नही है अर्थात्‌ समानुभव है) ऐसा [श्रमण'] श्रमण (मुनि) 
[शुद्धोपयोग ] शुद्धोपयोगी [इति भणित ] कड़ा गया है । 

टीका--( १) सूत्रो के अर्थ के ज्ञान के बल से स्व द्रव्य ओर पर द्रव्य के विभाग 
के परिशान मे, श्रद्धान मे और विधान में (आचरण मे) समर्थ होने के कारण से (स्वरद्वव्य 
और परद्रव्य की भिन्‍नता का ज्ञान, श्रद्धान आचरण होने से) भलो भाँति जान लिया है 
पदार्थों को और (उनके प्रतिपादक सूत्रो को जिसने, (२) समस्त छः जीवनिकाय के हनन 
के विकल्प से ओर पंचेग्द्रिय (सम्बन्धी) अभिलाषा के विकल्प से (आत्मा) को व्यावत्त 
करके आत्मा के शद्ध-स्वरूप संयम करने से संयम-परुकक्‍्त है, (२) ओर स्वरूप विश्रास्त 


(१) भणिओ (ज० ब॒०) (२) सुद्घोवयोगोति (ज० वृ०)। 
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निस्‍्तरंग चंतस्य प्रतपन होने से जो तपयुक्त है, (४) सकल मोहनीय के विषाक से भेद 
की सावना की उत्कृष्टता से (समस्त सोहनोय कर्म के उदय विभिन्‍नतत्व की उत्कृष्ट 
भावना से) निधिकार आत्मस्वरूप को प्रगट किया होने से जो बोतराणो है, और (५) परम 
कला के अवलोकन के कारण (आत्मा में लोनता के कारण) साता वेदनीय तथा असाता- 
वेदनोय के विपाक से उत्पन्न होने वाले जो सुश्ष दुःख-उन-छुख-दुख-जनित परिणामों की 
विधमता का अनुभव नहीं होने से (परम सुख रस मे लोन निविकार स्वसवेदन रुप परम 
कला के अनुभव के कारण दुष्ट अनिष्ट संयोगों में हंईं शोक आदि विबम परिणामों का 
अनुभव ने होने से) जो समसुखदु ख है, ऐसे पाँच विशेषण वाला श्रमण शुद्धोपयोगी कहा 
जाता है । 
भावाथें---यह शुद्धोपयोग सुख्यतया बारहयें गुणस्थान में परिणत मुनि के होता है 
वरभ्तु गौणतया सातवें से बारह॒वें गुणस्थान तक के मुनि के होता है । 
तात्पयंबति 
अधथ येन शुद्धोपयोगेन पूर्वोक्तमुख भवति तत्परिणतपुरुषलक्षण प्रकाशयति--सुबविविदषयत्य- 
सुस्तो सुष्द संशवादिरहितत्वेन विदिता ज्ञाता रोचिताश्च निजशुद्धात्मादिपदार्थास्तत्प्रतिपादकसूत्राणि 
लव येन स सुविदितपदार्थसूत्रो भण्यते। सजमतबसजुदो बाहये द्रब्येन्द्रियग्यावर्तनेन षड़जीबरक्षणेन 
चास्यन्तरे निजशुद्धात्मसवित्तिबलेन स्वरूपे सयमनात्‌ सयमयुक्तो, बाह्य।भ्यन्तरतपोबलेन काम- 
क्रोधादिशत्रुभिरखण्डितप्रतापस्य स्वष्ठद्धात्मनि प्रतपनाद्विजयनात्तप:सयुक्त. विगदरागों वौतराग- 
शुद्धात्मभावनाबलेन समस्तरागादिदोषरहितत्वाद॒विगत राग । समसुहदुक्शो निविकारनिविकल्प- 
समाघे रुदूगता समुत्पन्ना तथंव परमानन्दसुखरसे लीना तललया निर्विकारस्वसक्षित्तित्पा या तु 
परमकला तदवष्टस्मेनेष्टानिष्टेन्द्रियविषयेष ह्षविषादरहितत्वात्समसुखदु ख (समणों) एवं गुण- 
विशिष्ट: श्रमणः परममुनि: भणिओ घुड्ोबयोगोत्ति शुद्धोपपोगो भणित इत्यभिप्राय . ।॥१४॥। 
एबं शुद्धोपपोगफलभूतानन्तसुखस्य शुद्धोपयोगपरिणतपुरुषस्य च कथनरूपेण पञचमस्थले गाथाद्वव गतम्‌ ॥। 
इति चतुर्देशगाथाभि' स्थलपञ्चकेन पीठिकाभिधान. प्रथमोन्तराधिकार समाप्त;। 
उत्थानिका--आगे जिस शुद्धोपयोग के द्वारा पहले कहा हुआ आनन्द प्रगट होता 
है उस शुद्धोपयोग मे परिणमन करने वाले पुरुष का लक्षण प्रगट करते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(सुविदिदपदत्यसुत्तो) भले प्रकार पदार्थ और सूत्रों को 
जानने वाला, अर्थात्‌ संशय विमोह विश्वम रहित होकर जिसने अपने शुद्धात्मा आदि 
पदार्थों को तथाउनके बताने वाले सुत्रों को जाना है और उनको रुचि प्राप्त की है, (संजमत- 
बसखुदो) संयम ओर तप-संयुक्त है अर्थात्‌ जो बाह्म में द्रव्पेन्द्रियों से उपयोग हटाते हुए 
ओर पृथ्वी भावि छह कायों को रक्षा करते हुए तथा अंतरंग में अपने शुद्ध आत्मा के 


प्रवबयणसारों ] [ रेरे 


अनुभव के बल से अपने स्वरूप मे संयम रूप ठहरे हुए हैं तथा बाह्य ६ अतरंग बारह 
प्रकार तप के बल से काम, क़ोध आदि शत्रुओं से जिपका प्रताप खडित नहीं होता है और 
जो अपने शुद्ध आत्मा में तप रहे हैं, जो (विगदरागो) बीतराग हैं अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा को 
भावना के बल से सर्व रागादि दोषों से रहित हैं (समसुह॒दुक्थों) सुख-दु.छ्य में समान हैं 
अर्थात्‌ विकार-रहित ओर विकहल्प-रहित सम्माधि से उत्पन्त तथा परमानन्व सुखरस में 
लवलीन ऐसी निविकार स्वसवेदन रूप जो परम चतुराई उसमे त्थिरीमृत होकर इष्ट-अनिष्ट 
इन्द्रियो के विषयों में हष-विषाद को त्याग देने से समता भाव के धारो हैं ऐसे गुणों को 
रखने वाला (समणों) परमपुनि (सुद्धोधओगो) शुद्धोपयोग स्वरूप (भणिओ) कहा गया है 
(त्ति) ऐसा अभिप्राय है । 


इस तरह शुद्धोपयोग का फल जो अनंतसुख है, उसके पाने योग्य शुद्धोपयोग में 
परिणमन करने वाले पुरुष का कथन करते हुए पाँचवें स्थल में दो गाथाएँ पूर्ण हुईं तथा 


इसी प्रकार चौदह गाथाओं के द्वारा पाँच स्थलों से पोठिका नाम का प्रथम अन्तरा- 
घधिकार समाप्त हुआ । 


तात्पयंबत्ति 

तदनन्तर सामान्येन सर्वेज्षसिद्धिज्ञानविचार, सक्षेपेण शुद्धोपयोगफल चेति कथनरूपेण 
गायासप्तकम्‌ । तत्र स्थलचतुष्टय भवति, तस्मिन्‌ प्रथमस्थले सर्वेज्ञस्वर्पकथनार्थ प्रथमगाथा, 
स्वयम्भूकथतार्थ द्वितीया चेति “उवओगविसुद्धों” इत्यादि गाथाद्थम्‌ । अथ तस्येव भगवत उत्याद- 
व्ययध्रौव्यस्थापनार्थ प्रथमगाथा, पुनरपि तस्वेव दृढीकरण।र्थ द्वितीया चेति 'भगविहोणों' इत्यादि 
गाथाह्यम्‌ । अथ सर्वेजश्द्धानेनानन्तसुख भवतीति दर्शनार्थ त सब्बट्ठवरिट्ठ इत्यादि सूत्रमेकम्‌। 
अधातीन्द्रियज्ञानसाख्यपरिणमनकथनमुख्पत्वेन प्रथमगाथा, केवलिभुक्तिनिराकरणमुख्यत्वेन ट्वितीया 
चेति पक्खीणघाइकम्मो इति प्रभृति गाथाद्वयम्‌ | एवं द्वितीयान्तराधिकारे स्थलचतुष्टयेन समुदाय- 
पातनिका । 


आगे सामान्य से सर्वक्ष की सिद्धि व ज्ञान का विचार तथा संक्षेप से शुद्धोपयोग 
का फल कहते हुए गाधाएँ सात हैं। इनमे चार स्थल है। पहले स्थल से सर्वेज्ञ का स्वरूप कहते 
हुए पहली गाथा है, स्वयंभ्‌ का स्वरूप कहते हुए दूसरी, इस तरह “उबओग बिसुद्धों” 
को आदि लेकर दो गाथाएँ हैं। फिर उस ही सर्वज्ञ भगवान्‌ के भीतर उत्पाद-व्यय-प्रौव्ष- 
पन स्थापित करने के लिए प्रथम गाया है। फिर भी इस ही बात को दृढ़ करने के लिये 
दूसरी गाथा है । इस तरह “भंग विहीणो” को आदि लेकर दो गाथाएँ हैं। आगे सर्वज्ञ के 
श्रद्धान करने से अनन्त सुख होता है, इसके दिखाने के लिये “तं सब्बट्ठवरिट्ठ” इत्यादि 


बैड ] [ परवयणसारो 


सूत्र एक है। आगे अतीन्द्रिय ज्ञान तथा सुख के परिणमन के कथन की भुख्यता से प्रथम 
गाथा है और केवलज्ञानों को भोजन का तिराकरण की सुख्यता से दूसरो गाथा है, इस 
तरह “पब्शी भधाइकम्मो ” को आदि लेकर दो गाथाएं हैं। इस तरह दूसरे अन्तर अधिकार 
में चार स्थल से समुदाय पातनिका पूर्ण हुयी । 
अथ शुद्धोपयोगलाभानन्तरभाविशुद्धात्मस्थभावलाभमभिनन्दति--- 
उवओगविसुद्धों जो विगदावरणंतरायमोहरओ । 
भूदों सयमेवादा जादि पारं णेयभूदाणं ॥॥१५।। 


उपयोगविशुद्ध यः विगतावरणान्तरायमोहरजा: । 
भूत: स्वयमेवात्मा याति पार शेयभूतानाम्‌ ॥१५।॥। 


यो हि नाम चेतन्यपरिणामलक्षणेनोपयोगेन यथाशक्ति बिशुद्धो मृत्वा बतंते स खलु 
प्रतिपदर्मुज्ध रमानविशिष्टविशुद्धिशक्तिरुद्प्रन्यथितासंसा रबद्धटढ तरमो हग्रन्थित या त्यन्तनिधिका- 
रचेतन्यो... निरस्तसमस्तज्ञानदर्शनावरणान्तरायतया. निःप्रतिघवि जूम्भितात्मशक्तिश्च 
स्ववमेव भूतो जेयत्वमापन्‍नानामन्तमवाप्नोति । इह॒ किलात्मा ज्ञानस्थभावों शानं तु 
शेयमात्र ततः समस्तश्षेयान्तर्य तिज्ञानस्वभावमात्मानमात्मा . शुद्धोपयोगप्रसादादेवासाद- 
यति ॥१५॥ 

भूमिका--अब, शुद्धोपयोग के लाभ के तुरन्त बाद होने वाले विशुद्ध आत्म- 
स्वभाव के लाभ की प्रशंसा करते हैं (अर्थात्‌ शुद्धोपपोग से सर्वक्ष हो जाता है-यह 
कहते हैं )-- 

अन्ययार्थ-- [ य.] जो [उपयोगविशुद्ध | उपयोग विशुद्ध है (जो शुद्धोपयोग 
परिणाम से विशुद्ध होकर वर्त रहा है) [आत्म।] वह आत्मा [विगतावरणान्तरायमोहरजा | 
नष्ट हो गया है ज्ञानावरण, दर्शनावरण, अन्तराय और मोहनीयकर्म जिसका ऐसा [स्वय- 
मेव भूत ] स्वयमेव होता हुआ [जेयभूताना] ज्ञेय-भूत पदार्थों के [पार] पार को [याति] 
प्राप्त होता है (सब को जानता है) । 

टीका--जो (आत्मा) चैतन्य परिणामस्वरूप उपयोग के द्वारा यथाशक्ति विशुद्ध 
होकर बतता है, बह (आत्मा) वास्तव में (१) पद-पद पर प्रगट होती जाती है, विशिष्ट 
विशुद्धि शक्ति जिसको अर्थात्‌ पद-पद पर विशिष्ट विशुद्धि शक्ति प्रगट हो जाने के कारण 
अनावि ससार से बंधी हुई हृढतर मोह ग्रन्थि के छूट जाने से अत्यन्त निविकार चेतन्य 
वाला होता हुआ ओर (२) समस्त ज्ञानावरण, दर्शशावरण तथा अन्तराय के नष्ट हो 


परयणसारों ] [ ५ 


जाने से निधिध्न विकसित आत्मशक्तिवान्‌ स्वयमेष होता हुआ ज्ञेयता को प्राप्त (पदार्थों) 
के अन्त को पा लेता है (अर्थात्‌ सब पदार्थों को जान लेता हे-सर्वंत्ञ हो जाता है) । 

सार--यहाँ यह कहा जा रहा है कि आत्मा का वास्तव मे ज्ञान स्वभाव है, और 
ज्ञान ज्ञेय के बरावर है।इस कारण से समस्त ज्ञेयों के भोतर प्रवेश को प्राप्त ज्ञान जिसका 
स्वभाव है ऐसे आत्मा को आत्मा शुद्धोपयोग के प्रसाद से हो प्राप्त करता है । 

भावार्थ--सातबें गुणस्थान में शुद्धोपयोग प्रारम्भ होता है। फिर प्रत्येक पद में 
(गुणस्थान में) उसको शुद्धता की शक्ति बढ़तो चलो जाती है, जिससे दसवें गणस्थान में 
सोहनीय कर्म प्रायः नष्ट हो जाता है। जब वह शुद्धोपयोग पूर्ण क्षोणमोह नामक बारहवें 
गुणस्थान में पहुँचता है तो उप्त शुद्धता में शेष तीन घातिया कर्मों को नष्ट करने की शक्ति 
उत्पन्न हो जाती है । धातिया कर्मों के नष्ट होने पर स्वभाव स्वयं प्रगट हो जाता है और 
आत्मा सर्वेज्ञ बनकर सब ज्ञेयों को जान लेता है। 


तात्पयंब॒ त्ति 

प्रथ. शुद्धोपपोगलाभानन्तर  केवलज्ञान भवतीति कथयति। अयवा द्वितीय- 
पातिका-श्रीकुन्दकुन्दाचायंदेवा सम्बोधन कुर्वेन्ति, हे शिवकुमारमहाराज ! कोप्पासन्नभव्यः 
सक्षेपरूचि पीठिकाव्याख्यानमेव श्र॒त्वात्मकार्य करोति, अन्य कोषि पुनविस्तररुविः: शुद्धोपयोगेन 
सजातसवंज्ञस्य ज्ञानसुखादिक विचार्य पश्चादात्मकार्य करोतीति व्याख्याति -- 

उबओगविसुद्धो जो उपयोगेन शुद्धोपपोगेव परिणामेन विशुद्धों भूत्वा वर्तते य. बिगदावरण- 
तरायमो हरओ भूद्यो विगतावरणान्तरायमोहरजोभूत. सन्‌ कथम्‌ ? सयसेव निश्चयेन स्वयमेव आदा स 
पूर्वोक्त आत्मा जादि याति गच्छति कि ? पार पारमवसानम्‌ । केषाम्‌ ? णेयभूदाण ज्ञेयभूतपदार्थानाम्‌ 
सर्व जानातीत्यर्थ । अतो विस्तर -यो निर्महिशुद्धात्मसवित्तिलक्षणेन शुद्रोपयागसज्ञ नागमभाषथा 
पृथबत्ववितकंवीचारप्रथमशुक्लध्यानेन पूर्व निरवर्शषमोहक्षपण कृत्वा तदनन्तर रागादिविकलपोपाधि- 
रहितस्वसवित्तिलक्षणेनेकत्ववितकंवी चा रसज्ञाद्वितीयशुक्लध्यानेन. क्षीणकषायगुणस्थानेन्तर्मुहुर्त काल 
स्पित्वा _तस्येवान्त्यसमये ज्ञानदर्शनावरणवीर्यान्तरायाभिधानघातिकमंत्रय युगपद्धिनाशवति । स 
जगत्त्रयकालत्रयवतिसमस्तवस्तुगतानन्तधर्माणा युगपत्प्रकाशक केवलज्नान प्राप्नोति । ततः स्थित 
शुद्धो वयो पात्सवैज्ञो भवतीति । १५॥ 

उत्थानिका---आगे यह कहते है कि शुद्धोपयोग के लाभ होने के पीछे केवल ज्ञान 
होता है अथवा दूसरी पातनिका यह है कि श्री कुन्दकुन्दाचायं देव सबोधन करते है कि हे 
शिवकुमार महाराज ! कोई भी निकटभव्य जीव, जिसकी रुचि सक्षेप में जानने की है, 
पीठिका के व्याख्यान को ही घुनकर आत्म-कार्य करने लगता है । दूसरा कोई जीव, जिसकी 


रुचि विस्तार से जानने की है, इस बात को विचार करके शुद्धोपयोग के द्वारा सर्वेज्षपना 


इैंद ॥ [ प्रवयणसारो 


सार--इस कारण से निश्चय से पर के साथ आत्मा का कारकपने का सम्बन्ध नहीं 
है, जिससे शुद्धात्म स्वन्ाव की प्राप्ति के लिये सामग्री (बाह्य साधन) ढूंढने को व्यप्रता से 
परतन्त्र हुआ जावे। 

भावार्थ---अभेदषट्का रकरूप से स्थतः ही परिणमता हुआ, यह आत्मा परमात्म- 
स्वभाव होने से स्वयंभ्‌ है क्‍योंकि केवललान हो उत्पत्ति के समय में बहू भिन्न कारक 
को अपेक्षा नहों रखता, इस कारण से स्वयम्‌ है । 


मे 


तात्पयंब सि 
अथ शुद्धोपयोग जन्यस्य शुद्धात्मस्वभावला भस्य भिन्नका रक नि रपेक्षत्वेना त्माधी नत्व प्रकाशयति-- 
तह सो लद्धसहायों यथा निश्चयरत्नत्रयलक्षणशद्धोपयोगप्रसादात्सव जानाति तथैव सः 
पूर्वोक्‍्तिलब्धशुद्धात्मस्वभाव: सन्‌ आबा अयमात्मा हुवदि सयभु सि णिद्विट्ठों स्वयम्भूभवतीति 
निदिष्ट कथित. । कि विशिष्टो भूत. ? सब्बणू सब्वलोयपदिमहिदों भूदो सर्वक्ष संवंलोकपति- 
महितश्च भूत” सजात. । कथम्‌ ? सयमेव निश्चयेत स्वयमेवेति। तथाहि-- अभिन्‍नकारकचिदा- 
नन्‍्देकचैतन्यस्वस्वभावेन स्वतन्त्रत्वात्‌ कर्ता भवति । नित्यानन्देकस्वभावेन स्वय प्राध्यत्वातू कमंकारक 
भवति | शुद्धचेतन्यस्वभावेन साधकतमत्वात्करणकारक भवति। निविकारपरमानन्देकपरिणतिलक्षणेनर 
शुद्धात्मभ्ावरूपकर्म णा समाश्रित्रमाणत्वात्सप्रदानं भवति। तथंव पूव॑मत्यादिज्ञानविकल्पबिनाशेप्य- 
खण्डितेकचतन्यप्रकाशे ताविनश्वरत्वादपादान भवति । निश्चयशुद्धचेतन्यादिगुणस्वभावात्मन स्वमेवा- 
धारत्वादध्चिकरण भवतीत्यभेदषट्कारकीरूपेण स्वत एव परिणममान सन्नयमात्मा परमात्मस्वभाव- 
केवलज्ञानोत्पत्तिप्रस्तावे यतो भिन्नकारक नापेक्षते तत स्वयभूभंवतीति भावार्थ ॥१६।॥। 
एव सर्वज्ञमुख्यत्वेन प्रथमगाथा । स्वयभूमुख्यत्वेन द्वितीया चेति प्रथमस्थले गाथाद्वय गतम्‌ । 
उत्थानिका--आगे कहते है कि शुद्धोपयोग से उत्पन्न जो शुद्ध आत्मा का लाभ है, 
उसके होने मे भिन्‍न कारक की आवश्यकता नही है, किन्तु अपने भात्मा ही के अधीन है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(तह ) तथा (सो आदा) वह आत्मा (सयसेव) स्वयं हो 
(लद्धसहावों मुदो) स्वन्वाव का लाभ करता हुआ अर्थात्‌ निश्वय--रत्नत्रय लक्षणमय शुद्धों- 
पयोग के प्रसाद से जेसे आत्मा सर्व का ज्ञाता हो जाता है वेसा वह शुद्ध आत्मा के स्वभाव 
का लाभ करता हुआ (सम्बष्कू) सर्वज्ञ व (सव्वलोयपदिमहिदो ) सर्व लोक का पति तथा पूजनोय 
(हवदि ) हो जाता है इसलिये वह (सर्यंभु त्ति) स्वयंभू इस नाम से (णिद्विट्ठो) कहा गया है । 
भाव यह है कि निश्चय से कर्त्ता कर्म आदि छः कारक आत्मा में ही हैं। अभिन्‍न 
कारक को अपेक्षा यह आत्मा चिदानस्दमयों एक चेतन्य स्वभाव के हारा स्वतन्त्रता रखते से 
स्वयं हो अपने भाव का कर्ता है तथा नित्य आनन्दमय एक स्वभाव से स्वयं अपने स्वभाव 


को प्राप्त होता है । इसलिये यह आत्मा स्वयं हो कर्म है, शुद्ध चंतन्‍्य स्वभाव से यह आत्मा 
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भाप ही साधकतम है अर्थात्‌ अपने भाव से ही आपका स्वरूप झलकता है इसलिये यह 
आत्मा आप ही करण है। विकार रहित परमानन्दसयों एक परिणतिरूप लक्षण को रखने 
वाला शुद्धात्मभाव रूप क्रिया के द्वारा अपने आपको अपना स्वभाव समर्पण करने के कारण 
यह आत्मा आप हो सम्प्रदान स्वरूप है, तेसे ही पूर्व मे रहने वाले मति भुत आदि ज्ञान के 
विकल्पों के नाश होने पर भी अखंडित एक चेतन्य के प्रकाश के द्वारा अपने अविनाशी 
स्वभाव से ही यह आत्मा आपका (स्वयं का) प्रकाश करता है, इसलिये यह आत्मा आप ही 
अपादान है तथा यह निश्चय शुद्धचंतन्‍्य आदि गुण स्वप्नाव का स्वयं ही आधार होने से आप 
हो स्वयं ही अधिकरण होता है। इस तरह अभेवषट्कारक से स्वयं ही वरिणमन करता 


हुमा यह आत्मा परमात्मस्वभाव तथा केवलज्ञान की उत्पत्ति में भिन्न कारक की अपेक्षा 
नहों रखता है, इसलिये आप ही स्वयंभू कहलाता है ॥१६॥ 


इस प्रकार सर्वज्ञ की मुख्यता से प्रथम गाथा ओर स्वयंभम्‌ की मुख्यता से दूसरों 
गाथा इस तरह पहले स्थल से दो गाथाएँ पूर्ण हुईं । 
अथ स्वयम्भुवस्यास्य शुद्धात्मस्वभावलाभस्यात्यन्तमनपायित्व॑ कथचिदुत्पादव्यय - 
भौव्ययुक्तत्वं चालोचयति--- 
भंगविहुणो' य भवो संभवपरिवज्जिदो' विणासो हि। 
विज्जदि तसस्‍्सेव पुणो ठिदिसंभवणाससमवायो ॥१७॥ 


भज्भविहीनश्व भव सभवपरिवर्जितो विनाशों हि। 
विद्यतो तस्येव पुनः स्थितिसभवनाशसमवाय: ॥१७॥ 


अस्य छल्वात्मन: शुद्धोपयोगप्रसादात्‌ शुद्धात्मस्वभावेन यो भवः स पुनस्तेन रूपेण 
प्रलयाभावा-डूड् विहोन: । यस्‍स्त्वशुद्धात्मस्वभावेन विनाश: स पुनरुत्पादाभावात्संभवप रि- 
बजित: । अतोष्स्य सिद्धत्वेतानपायित्वम्‌ । एवमपि स्थितिसंभवनाशसमवायोष्स्य न विप्रति- 
षिध्यते, भड़ रहितोत्पादेन संभवर्वाजतबिनाशेन तद्द्॒याधारभूतद्रव्पेण ले समवेतत्वात्‌ ।॥१७॥॥ 

भूमिका--अब, स्वयम्‌ (स्वयं हारा उत्पन्न हुए) इस आत्मा के शुद्धात्मस्वभाव 
की प्राप्ति के अत्यन्त अविनाशीपने को और कंथचित्‌ (कोई प्रकार से) उत्पाद-व्यय-्प्रौध्य- 
युक्तपने का विचार करते हैं--- 

अन्ययार्थ--- [ भगविहीन: भव | (उस शुद्ध आत्म स्वभाव को प्राप्त आत्मा के) 
विनाश रहित उत्पाद है, और [सभवपरिवर्जित: विनाशः हि] उत्पाद रहित विनाश है 

१ भगविहीणो (ज० बु०)। २ सभवपरिबज्जिओ (ज० बु०)। ३. विणासो त्ति (ज० चु०)। 
४ समवाओ (ज० बु०) | 


४० ] [ प्रवयणसारो 


[च] और [तस्य एवं पुन.] उसके ही फिर [स्थितिसभवनाशसमवायः विद्यते | प्रौव्य, 
उत्पाद और विनाश का समवाय (एकत्रित समूह) विद्यमान है । 
टीका--बास्तव से इस (शुद्धात्मस्वभाव को प्राप्त) आत्मा के शुद्धोपयोग के प्रसाद 
से शुद्ध आत्मस्थभाव (रूप) से जो उत्पाद हुआ है, वह (उत्पाब) फिर उस रूप से नाश 
का अज्ञाव होने से, विनाश रहित है, और जो अशुद्ध आत्मस्वभाव से विनाश हुआ है, वह 
(विनाश), फिर उत्पत्ति का अभाव होने से, उत्पाद रहित है । इस कारण से उस (आत्मा) 
के सिदरूप से अविनाशीपना है। ऐसा होने पर भी प्रौध्य, उत्पाद, व्यय का समयाय 
इस (आत्मा) के विरोध को प्राप्त नहीं होता (क्योंकि वह) विनाश रहित उत्पाद के साथ, 
उत्पाद रहित विनाश के साथ और उन दोनों के आधारणूत द्रव्य के साथ समवेत (तम्मयता 
ते युक्त-एकमेक) है । हे 
तास्पयंवरत्ति 
अथास्य भगवतो द्रव्याथिकनयेत नित्यस्वेइपि पर्यायाविकनयेनानित्यत्वमुप दिशति,.-- 
भंगविहोणो थे भवों भड्भविहीनश्व भव जीवितमरणादिसमताभावलक्षणपरमो पेक्षा- 
सयमख्पशुद्धोपयोगेनोत्पन्नो योसी भव केवलज्ञानोत्वाद । स कि विशिष्ट ? भडू विहीनों बिनाश- 
रहित | समवपरिवज्जिओ विणासो त्ति योसौ मिथ्यात्त्वराग।दिसस रणरूपससार-पर्यायस्थ विनाश, 
स कि विशिष्ट ? सभवहीन निविकारात्मतत्त्वविलक्षणरागादिपरिणामाभावादुत्पत्तिरहित । 
तस्मःज्जायते तस्येव भगवत सिद्धस्वरूपतों द्रव्याथिकनयेन विनाशों नास्ति। विज्जवि तस्सेव पुणो 
ठिविसंभवणाससमवाओ विद्यते तस्वेव पुन. स्थितिसभवनाशसमवाय', तस्येव भगवत पर्यायाथि- 
कनयेन शूद्धव्यख्जनपर्यायापेक्षया सिद्धयययिणोत्वाद , ससारपयथिण विनाश., के वलश्ञानादिगु णाधार- 
द्रब्यत्वेन ध्रौ्यमिति | तत स्थित द्रव्याथिकनयेन नित्यत्वेषि पर्यायाथिकनयेनोत्पादव्यय ध्रौव्यत्रय 
सभवतीति ॥।१७।। सिर 
उत्थानिका--आगग उपदंश करते है कि अरहंत। भगवान के द्रव्याथिकनय की 
मुख्यता से नित्यपना होने पर भी पर्यायाथिकनय से अनित्यपना है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(थ भगविहीणों) हथा विनाश रहित (भवो) उत्पाद 
अर्थात श्री सिद्ध भगवान्‌ के जोना-मरना आदि में समताभाव है लक्षण जिसका ऐसे परम 
उपेक्षा रूप शुद्धोप्योग के द्वारा जो केवलज्ञानादि शुद्ध गुणों का प्रकाश हुआ है, वह विनाश 
रहित है। उनके (संभ्रवपरिवज्जिदो विणासो) उत्पत्ति रहित विनाश हे अर्थात्‌ विकार रहित 
आात्मतत्व से विलक्षण रागादि परिणामों के अभाव होने से फिर उत्पत्ति नहीं हो सकती 
है, इस तरह मिथ्यात्त्व व रागादि द्वारा श्रमण रूप संसार की पर्याय का जिसके नाश हो 
गया है। (हि) निश्चय करके ऐसा नित्यपना सिद्ध भगवान्‌ के प्रगट हो जाता है, जिससे 
यह बात जानी जाती है कि व्रव्याथिकनय से सिद्ध भगवान्‌ अपने स्वरूप से कभी छूटते 
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नहीं हैं । ऐसा है (पुणो) तो भी (तस्सेव) उन ही. सिद्ध भगवान के (ठिदिसंभवणाससमवाओं ) 
प्रौव्य-उत्पाद-व्यय का समुदाय (जिज्जवि) विद्यमान रहता है । 

अर्थात्‌ शुद्ध-व्यंजनपर्याय की अपेक्षा पर्यायाथिकनय से सिद्धपर्याय का जब 
उत्पाव हुआ है, तब संसार पर्याय का नाश हुआ है तथा केवलज्ञान आ दे गुणों का आधार- 
भृत ब्रध्यापना होने से प्रोष्यपना है। इससे यह सिद्ध हुआ कि यद्यपि सिद्ध भगवान्‌ के 
व्रव्याथिकनय से नित्यपना है तो भी पर्यायाथिकनय से उत्पाद व्यय हैं। इस तरह 
समुदाय रूप से उत्पाद, व्यय ऋ्रोग्य तीनों हैं । 

अथोत्पाबा वित्रयं सर्वद्रव्यसाधारणत्वेन शुद्धात्मनोःप्यवश्यंभावीति विभावयति--- 
उप्पादों य विणासो विज्जदि सव्वस्स अट्ठजादस्स । 
पज्जाएण दु केणवि अट्ठो खलु होदि' सब्भूदो ॥१८॥ 
उत्पादश्च विनाशों वद्यते सर्वस्यार्थजातस्य । 
परययिण तु केनाप्यर्थं खलु भवति सदभूत ॥१८५॥ 

यथाहि. जात्यजास्बुनदस्पाड्दपर्यायेणोत्पत्तिदु ष्टा । पृर्वव्यवस्थिता8गुलोयकादि- 
पर्यापेण च विनाश: । पोततादिपर्यायेण तुभयत्राप्युत्पत्तविनाशाबनासादयतः प्रुवत्थस्‌ । 
एवमखिलद्रव्याणां केनवित्पययिणोत्पाद: केनचिद्विनाशः केनचिद्प्रौ्यसित्यवबोद्धव्यम । 
अतः शुद्धात्मनोष्प्युत्पादादित्रयरूपं द्रब्यलक्षणमृतमस्तित्वमवश्यभावि ॥१८५॥। 

भूमिका--अब उत्पाद आदि तीनों (उत्पाद, व्यय और श्रौव्य) स्व द्रब्यों के 
साधारणतया (अर्थात्‌ ऐसा नहीं है कि किसी द्रव्य में हों ओर किसी में न हों) अवश्य 
होने से शुद्धात्मा के भी अवश्यंभावो हैं, इस बात को व्यक्त करते हैं-- 

अन्वयारथ---[ सर्वेस्थ अर्थजातस्य | सम्पूर्ण पदार्थ-समूह के (प्रत्येक पदार्थ के) 
[खलु | वास्तव में [केन अपि पर्यायेण] किसी भी पर्याय से [उत्पाद | उत्पाद [विद्यते | 
है । [सर्वेस्थ अर्थजातस्य ] सम्पूर्ण पदार्थ समूह के [खलु ] वास्तव में [केन अपि पंययिण | 
किसी भी पर्याय से [विनाश ] विनाश [विद्यते| है। [च] और [अथं-] पदार्थ [खलु] 
वास्तव में [केन अपि पयायेण ] किसी भी पर्याय से [सदभूत. ] ध्रूव [विद्यते| है। 

टीका--जैंसे इस लोक में शुद्ध स्वर्ण के, बाजबन्द (रूप) पर्याय से उत्पाद देखा 
जाता है, पूर्व अवस्था रूप से बरतने वाली अंगूठी इत्यादि पर्याय से विनाश देखा जाता है 
और पीलापन आदि पर्याय से तो दोनों में (बाजबन्द और अंगूठी मे) उत्पत्ति विनाश 
को प्राप्त न होने वाले (सुबर्ण) प्रौव्यत्व दिल्लाई देता है। इसी प्रकार सर्व द्रव्यों के किसी 


१ होइ (जल ब्‌०) | 
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वर्बाय से उत्पाद, किसी (पर्याय) से विनाश (ओर) किसी (पर्याय) से ध्रौष्य होता है, 
ऐसा जानना चाहिए । 

सार--इससे [यह कहा गया है कि] शुद्ध आत्मा के भी उत्पाद-आदि-तोन-रूप 
तथा व्रब्य का लक्षणभृत अस्तिस्व अवश्यंभावों है । 


तात्पयेब॒त्ति 
अथोत्पादादित्रय यथा सुबर्णादिमूतंपदार्थेष्‌ दृश्यते तथैवामूर्तेपि सिद्धस्वरूपे विजेय पदार्थ- 


त्वादिति निरूपयति:-- 
उप्पादों थे विणासो विज्जवि सब्वस्स अटठजादस्स उत्पादश्य विनाशश्च विद्यते 


तावत्सवंस्यार्थंजातस्थ पदार्थ समूहस्य । केन कृत्वा ? पञ्ञाएण दबु केणबि पर्यायेण तु केनापि 
विवक्षितेनाथंव्यल्जनरूपेण वा। स चार्थ कि विशिष्ट ? अट्टो खलु होइ संभूदों अर्थ खलु स्फूट 
सत्ताभूतः सत्ताया अभिन्‍नो भवतीति । तथाहि--सुबर्ण गोरसमृत्तिकापुरुषा दिमूतंपदर्थेषु यथोत्पादादि- 
त्रय लोके प्रसिद्ध तथेवामूर्तेषि मुक्तजीवे। यद्यपि शुद्धात्महचिप रच्छित्तिनिश्वलानुभू तलक्षणस्य 
ससारावसानोत्पन्नका रणसमयसारपर्यायस्थ विनाशों भवति तथंव केवलज्ञानादिव्यक्तिरू्पस्थ कार्येस- 
मयसारपर्यायस्थोत्पादश्यब भवति, तथाप्युभयपर्यायपरिणतात्तद्रव्यत्वेन ध्रौग्यत्व पदार्थत्वादिति । 
अथवा जेेयपदार्था: प्रतिक्षण भड्ुत्रयेण परिणमन्ति तथा ज्ञानमपि परिच्छित्त्यपेक्षया भड्भुत्रयेण 
परिणमति । पषदट्स्थानगतागुरुलघुकगुणवृद्धिहान्यपेक्षया वा भज्ुत्रयमबबोद्धवव्यमिति सूत्र- 


तात्पये म्‌ ॥१८।! 
एव सिद्धजीवे द्रव्याथिकनयेन नित्यत्वेषपि विवक्षितपययिणोत्पादव्यय ध्रौ्यस्थापनरूपेण 


“द्वितीयस्थले गाथाद्वय गतम्‌ । 
उत्थानिका---आगे कहते हैं कि जैसे सुवर्ण आदि मूर्तिक पदार्थों मे उत्पाद व्यय 


प्रौव्य देखे जाते हैं, वेसे ही अमूरतिक सिद्ध स्वरूप में भी जानना चाहिये क्योकि सिद्ध 


भगवान्‌ भी पदार्थ हैं । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--( केणवि दु पर्जाएण ) किसी भी पर्याय से अर्थात्‌ किसी 


भी विवक्षित अर्थ या व्यंजनपर्याय से अथवा स्वभाव या विभावरूप से (सब्बस्स अटृठ- 

जावस्स ) सर्व पदार्थ समूह के (उप्पादो य विगासो) उत्पाद ओर विनाश (विज्जबि) 

हो है । (अट्ठो) पदार्थ (खलु) निश्चय करके (सब्भूदों होइई) सत्तारूप है, सत्ता से 
है। 


प्रयोजन यह है कि सुबर्ण, गोरस, मिट॒टी, पुरुष आदि मृतिक पदार्थों मे जसे 
उत्पाद व्यय झ्लौव्य हैं ऐसा लोक में प्रसिद्ध है, तेसे अमूरतिक मुक्त जीक में हैं । यद्यपि सुक्त 
होते हुए शुद्ध आत्मा की रुचि उसी का ज्ञान तथा उसी का निश्चलता से अनुभव इस 
रत्नश्रयमय लक्षण को रखने वाले संसार के अस्त में होने वाले कारणसमयसाररूप 
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साथ-पर्याय का नाश होता है तेसे हो केवल ज्ञानादि की प्रगटता रूप कार्यसमयसार- 
रूप भाव-पर्याय का उत्पाद होता है तो भो दोनों ही पर्यायों में परिणमन करने थाले 
आत्म द्रव्य का प्रौष्यपना रहता है क्‍योंकि आत्मा भी एक पदार्थ है। अथवा शेय पदाय्॑ 
जो ज्ञान मे झलकते हैं, वे क्षण-क्षण मे उत्पाद व्यय श्रौष्ध रूप परिणमन करते हैं, वंसे 
हो ज्ञान भी उनको जानने की अपेक्षा तीन भंग से परिणमन करता है। अथवा पट्‌-स्थान- 
पतित अगुर्लघुगृण मे वृद्धि व हानि को अपेक्षा तीन भंग जानने चाहिये, ऐसा सूत्र 
का तात्पयं है । ॥१५॥ 

इस तरह सिद्ध जोव में द्रव्याथिक नय से नित्यपना होने पर भो पर्याय की अपेक्षा 
उत्पाद, व्यय ओर प्रोव्यपने को कहते हुए दूसरे स्थल में दो गायाएँ पुर्ण हुईं ॥॥१८॥ 

तात्पयंबत्ति 

अथ त पूर्वोक्तसवंज्ञ ये मन्यन्ते ते सम्यग्दृष्टयो भवन्ति, परम्परया मोक्ष च लभन्त इति प्रति- 
पादयति,-- 

त सव्वट्ठवरिट्ठ इटठ अमरासुरप्पहाणेहि। 

ये सहृहृति जीवा, तेसि दुक्खाणि खीयति ॥१६९-१॥ 
त सर्वार्थवरिष्ठ इष्ट अमराखुरप्रधाने:। 

ये श्रद्मति जीवा तेषा दु खानि क्षीयन्ते ॥१६-१॥॥ 

त सब्बट्ठवरिट्ठ त सर्वार्थवरिष्ठ इठठ इष्टमभिमतम्‌। के ? अमरासुरप्पहा्णाहू अमरासुर- 
प्रघानै. । ये सदृवहृति ये श्रदध्रति रोचन्ते जोबा भव्यजोवा । तेसि तेषाम्‌ । दु खाणि दुःखानि । 
खीयांति विनाश गचछन्ति, इति सूत्रार्थ ॥१६-१॥। 

एवं निर्दोषिपरमात्मश्रद्धानान्मोक्षो भवतोति कथनरूपेण तृतोयस्थले गाथा गता । 


उत्थानिका--आगे कहते है कि जो पूव्व में कहे हुये सज्ञ को मानते हैं, वे ही 
सम्यग्दृष्टि होते है और वे ही परम्परा से मोक्ष को प्राप्त करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(ये जोबा) जो भ्ब्यजोब, (अमरासुरप्पहाण|हि) स्वगे- 
बासो देव तथा भवनत्रिक के इन्द्रों से (इटुठ) माननीय (सब्बट्ठवरिट्ठं) उस सर्व पदार्थो 
में श्रेष्ठ परमात्मा को (सह॒हंति) भ्रद्धान करते हैं (तेसि) उनके (दुक्‍्लाणि) सब दुःख 
(खोयंति) नाश को प्राप्त हो जाते हैं । 

इस तरह निर्दोष परमात्मा के श्रद्धान से मोक्ष होतो है ऐसा कहते हुए तोसरें 
स्थल में गाथा परृर्ण हुई ॥१६-१॥ 

सूचना--हस गाथा को टोका श्री अमृतचन्द्रसुरि ने नहीं को है, कुछ विद्वानों के 
विचार से यह गाया प्रक्षिप्त है । 


[ प्रवयणसारो 


अथास्यात्मन: शुद्धोपयोगानुभावात्स्वयस्शुवी मृतस्य कथमिन्द्रिपेविना शानानन्दाबिति 
संदेह पुवस्थति-- 
पक्‍्खीणघादिकम्मों' अगंतवरवीरिओ अधिक्षतेजो' । 
जादो अदिविओ* सो णाणं सोकक्‍्खं च परिणमदि ॥१८६॥ 


प्रक्षोणघातिकर्मा अनन्तवरवोर्यो$घिकतेजा । 
जातोह5तोन्द्रिय: स ज्ञान सौख्य च परिणमति ॥१६!। 

अय॑ खल्वात्मा शुद्धोपयोगसामर्थ्यात॒प्रक्षोीणघातिकर्मा, क्षायोपशमिकज्ञानर्शंता- 
संपृक्तत्वादतोन्द्रियों भूतः सन्निखिलान्तरायक्षयादनन्तवरवीर्य: कृत्स्नज्ञानावर्शनावरण- 
प्रलयादधिककेवलज्ञानदर्शनासिधानतेजा:, समस्तमोहनोयाभावादत्यन्तनिविका रशुद्धचेतन्यस्व- 
सावमात्मानसासादयन्‌ स्वयमेव स्वपरप्रकाशकत्बलक्षणं ज्ञानमनाकुलत्वलक्षण सौख्य चल 
सृत्वा परिणसते । एवमसात्मनों ज्ञानानन्दों स्वभाव एवं । स्वभावस्य तु परानपेक्षत्वादिन्द्रि 
येबिनाप्यात्मनों ज्ञानानन्दों सम्भवतः ॥।१ दे॥ 

भूमिका--अब, जो शुद्धोपयोग के प्रभाव से स्वयंभू हो चुकी ऐसी इस आत्मा के 
अर्थात्‌ थी अरहन्त-सिद्ध परमेष्ठी के, इन्द्रियों के बिना, ज्ञान और आनन्द कंसे होते है- 
इस संदेह को दूर करते हैं--- 

अन्यया्थ---( १) [प्रक्षीणघातिकर्मा ] पूर्ण रूप से नष्ट हो चुके है घातिकर्म जिसके 
(२) [अतीन्द्रियः जात: ] जो अतीन्द्रिय हो गया है. (३) [अनन्तवरवोीयं ] जिसका अनन्त 
उत्तम वीर्य (शक्ति) है [च] और [४] [अधिकतेजा:] अधिक जिसका (केवलज्ञान और 
केवल दशेनरूप) तेज है [सः] वह स्वयभू आत्मा) [ज्ञान सौख्य च] ज्ञान और सुख रूप 
[ परिणमति ] परिणमन करता है । 

टीका--बास्तव में यह (स्थयंभू) आत्मा, (१) शुद्धोपयोग की साम्थ्यं से, पूर्ण 
रुप से नष्ट हो चुका है घाति कर्म जिसका, (२) क्षायोपशमिकज्ञान, दर्शन के साथ असंपृक्त 
(सम्बन्ध रहित) हो जाने से अतोग्द्रिय होता हुआ, (३) समस्त अन्तराय का क्षय होने से 
जिसका अनन्त उत्तम बोये है, (४) समस्त शानावरण ओर दर्शनावरण का नाश हो जाने 
से अधिक जिसका केवलज्ञान ओर केवलदर्शन नामक तेज है। (५) समस्त सोहनोय के 

अभाव के कारण से अत्यन्त निविकार शुद्ध चेतन्य स्वभाव वाले आत्मा को अनुभव करता 


डंड |] 


१ पक्खीणघाइकम्मो (ज० वृ०)। २. अणतवरवीरियों (ज० बृ०)। हे अहियते जो (ज० बु०)। 
४. अधणिदियो (ज० बु०) | 
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हुआ, स्वयमेव स्व१२, प्रकाशकता लक्षण वाले ज्ञान और अनाकुलता लक्षण वाले सुखरूष 
होकर परिणमित होता है । 
सार--हस भ्रकार आत्मा का स्वभाव ज्ञान और आनन्द है। स्वभाव के पर का 
निरपेक्षपना होने के कारण से, इन्द्रियों के बिना भी, आत्मा के ज्ञान और आनन्द होते हैं । 
तात्पयंब॒त्ति 
अधथास्यात्मनों निविक्रारस्वसवेदनलक्षणशुद्धोपयोगप्रभावात्सचंशत्वे सतीन्द्रियविना कथ ज्ञाना- 
ननन्‍्दाविति पृष्टे प्रत्युत्त ददाति पक्‍छ्बोणघाइकम्मों ज्ञानाद्यमनन्तचतुष्टयस्वरूपपरमात्मद्रव्यभावना- 
लक्षणशुद्धोपयोगबलेन प्रक्षीणघातिकर्मा सनू। अणतवरबवोीरियों अनन्तवरवीर्य.। पुतरपि कि- 
विशिष्ट ? अहिय्तेजो अधिकतेजा । अन्न तेज शब्देन बेवलज्ञानदर्शतढ्वय ग्राह्मम्‌ । जादो सो 
स॒पूर्वोक्तलक्षण आत्मा जात, सजात । कथभूत ? अणिदियो अनिन्द्रिय इन्द्रियविषयव्यापा र- 
रहित" । अती*्द्रिय सन्‌ कि करोति ? णाण सोक्ख चपरिणमद्दि केवलज्ञानमनन्तसौख्य च परि- 
णमतीति । तथाहि--अनेन व्याख्यानेन किमुक्त भवति ? आत्मा तावबन्निश्चमेनानन्तज्ञानतुखस्वभावो- 
अपि व्यवहारेण सवाराजस्थाया कर्मंप्रच्छादितज्ञ'नसुख सन्‌ पश्चादिन्द्रियाधारेण किमप्यल्पज्ञानं 
सुख च परिणमति ? यदा पुतनिविकल्पस्वस वित्तिबलेन कमाभावों भवति तदा क्षयोपशमाभावादिन्द्रि- 
याणि न सन्ति स्वकीयातोन्द्रियवानसुख चानुमवति | तत स्थित इन्द्रियाभावेईपि स्वीकीयानन्तज्ञान 
सुख चानुभवति तदपि कस्मात्‌ ? स्वभावस्य परापेक्षा नास्तीत्यभिप्राय ॥१६॥ 
उत्थानिका--आगे शिष्य ने प्रश्न किया कि इस आत्मा के विकार रहित स्वसवेदन 
लक्षण रूप शुद्धोपयोग के प्रभाव से सर्वज्ञपना प्राप्त होने पर इन्द्रियों के द्वारा उपयोग तथा 
भोग के विना किस तरह ज्ञान और आनन्द हो सकते है ? इसका उत्तर आचाय॑ं देते है --- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--- (सो) बह सर्बत्ष आत्मा जिसका लक्षण पहले कहा है 
(पक्‍्खीणघाइकम्मो ) घातियाकर्मों को क्षयकर अर्थात्‌ अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतसुछ, 
अनंतवीरय्यं इन चतुष्टय रूप परमात्मा द्रव्य को भावना के लक्षण फो रखने वाले शुद्धोपयोग 
के बल से ज्ञानावरणादि घातियाक्मों को नाशकर (अणंतवरवीरियो) अंत रहित और 
उत्कृष्ट बीय॑ को रखता हुआ (अहियतेजो) व अतिशय तेज को धरता हुआ अर्थात्‌ 
केवलज्ञान, केबलदर्शन को प्राप्त हुआ (अगिदियो) अतीन्द्रिय अर्थात्‌ इंद्रियों के विषयों के 
व्यापार से रहित (जादो) हो गया (च) तथा ऐसा होकर (णाणं) केवलशान को (सोक्खं) 
ओर अनंतसुख को (परिणभदि) परिणभन करता है । 
इस व्याख्यान में यह कहा है कि आत्मा यद्यपि निश्लय से अनंतज्लान और अनंतसुख 
के स्वभाव को रखने वाला है तो भी व्यवहार से संसार को अवस्था में पड़ा हुआ है, जब 
इसका केवलशान और अनतसुख स्वभाव कर्मों से ढरका हुआ है, तब तक पांच इन्द्रियों के 
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आधार से कुच अल्प ज्ञान व कुछ अल्प सुख मे परिणमन करता है। फिर जब कभी 
विकल्प रहित स्वसंदेदन या निश्चल आत्मानुभव के बल से कर्मों का अभाव होता है तब 
क्षयोपशमज्ञान के अभाव होने वर इन्द्रियों के व्यापार नहीं होते हैं, उस समय अपने ही अती- 
रिद्रय शान ओर सुख को अनुभव करता है क्योकि स्वभाव के प्रयट होने में पर की अपेक्षा 
नहीं है, ऐसा अभिप्राय है। 
अथातोन्द्रियत्बादेव शुद्धात्मन: शारीरं सुखदु ख नास्तीति विभावषति-- 
सोक्खं वा पृण दुक्खं केवलणाणिस्स णत्थि देहगदं' । 
जम्हा अदिदियत्तं जादं॑ तम्हा दु त॑ णेयं ॥२०॥ 
सौख्य वा पुनदु ख केवलज्ञानिनों नास्ति देहगतम्‌ । 
यस्‍श्मादतीन्द्रितत्व. जात तस्मात्तु तज्लेयम्‌ ॥२०॥। 
यत एवं शुद्धात्मनो जातवेदस इबं कालायसगोलोत्कूलितपुद्गलाशेषबिलासकल्पो 
नास्तीन्द्रियग्रामस्तत एवं. घोरघनघाताभिघातपर म्परास्थानीय. शरीरगत सुखदुख न 
स्थात्‌ ॥२०॥॥ 
भूमिका--अब, अतोन्द्रियपने के कारण से हो शुद्ध भात्मा के शारीरिक सुख-दु ख 
नहीं है, इस बात को व्यक्त करते हैं-- 
अन्वयार्थ--[ केवलज्ञानिन ] केवलज्ञानी के [देहगत] शरीर सम्वन्धी [सौख्य ] 
सुख [वा पुन ] या [दुःख] दुख [नास्ति] नहीं है [यस्मात्‌] क्योकि [अतीन्द्रियत्व ] 
अतीन्द्रिता [जात] उत्पन्न हुई है [वतस्मात्‌ तु तत्‌ ज्ञेयम] इसलिये ऐसा जानना 


चाहिये । 
टीका--जंसे अग्नि के लोहपिण्ड के तप्त पुदुगलों का समस्त बिलास समूह नहीं 


है (अर्थात्‌ अग्नि लोहे के गोले के पुदूगलों के बिलास से-उनको क्रिया से भिन्‍न है) उसी 
प्रकार शुद्ध आत्मा के इद्रिय समूह नहीं है, इस हो कारण से जैसे (अग्नि के) घन (लोहपिणु) 
के घोर आघातों कौ परम्परा नहीं है (लोहे के गोले के संसर्ग का अभाव होने पर घन के 
लगातार आधातों की भयकर मार अग्नि पर नही पड़तो), इसी प्रकार (शुद्ध आत्मा के ) 
शरीर सम्बन्धी सुथ-दुःख नहीं है । 

तात्पर्यवत्ति-- 
अथातीन्द्रियत्वादेव केवलिन शरीराधारोदभूत भोजनादिसुख क्षुधादिदुख च नास्तोति 


विचारयति:-- 
सोब्श था पुण दुक्‍्ख केवलणाणिस्स णत्थि सुख था पुनर्दुख वा केवल- 


१ देहगय (ज० बु० )। 
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ज्ञानिनो मास्ति। कथभूतम्‌ ? बेहगयं देहगत देहाधारजिद्न निद्रयादिसमुत्पन्न' कबलाहारादियुखम्‌, 
असातोदयजनित क्षुधादिदुख च। कस्मान्नास्ति ? जह्या अदिवियत्त जादं यस्मान्मोहादिघाति- 
कर्माभावे पड्चेन्द्रियविषयसुखाय व्यापाररहितत्व जातम्‌ । तह्या दु त॑ णेण॑ तस्मादतीन्द्रियत्वाद्धेतों - 
रतीन्द्रियमेव तज्ज्ञान सुख च ज्ञेयमिति | तथ्यथा-लोहपिण्डसमर्माभावादग्नियेथा घनघातपिट्नून न 
खभते तथायमात्मापि लोहपिण्डस्थानोयेन्द्रियग्रामाभाव'त्‌ सांसारिकसुखदु ख नानुभवतीत्यथें: । 
कश्चिदाह केवलिना भुक्तिरस्ति, औदारिकशरी रसदभाबात्‌ । अपतद्वद्यकर्मो दय सद्भा वाद्व। । अस्मदा दि- 
बत्‌ परिहारमाह-तद्भगवत शरीरमौदारिक न भवति किन्तु परमौदारिक तथाचोक्त-- 


शुद्धस्फटिक्सकाश तेजोपूर्तिमय वषु । 
जायते क्षोणदोषस्प सप्तधातुविवजितम्‌ ॥। 


यच्चोक्तमसहइंद्योदयसद्भावात्तत्र परिहारमाह-यथा क्रोह्यादिबोज जलसहकारिकारणसहित- 
मकुरादिकाय जनयति तथैवासदश्कर्म मोहनीयसहकारिकारणसहित क्षृधादिकारयमुत्पादयति । 
क्स्मात्‌ ? मोहस्स बलेण घाददे जोब' इति वचनात्‌ । यदि पुनर्मोहाभावेषि क्षुत्रादिपरीषह जनयति 
तहि बधरोगादिपरीषहमधि जनयतु न च तथा। तदपि कथ्मात्‌? 'सुश्त्युपरर्गाभावात! इति 
वचनात्‌। अन्यदपि दूषणमस्ति । यदि क्षुधाबाधास्ति तहि क्षधाक्षीणशक्तेरनन्तवीयँ नास्ति । तथेव 
क्षप्रादु खितस्पानन्तसुखमपि नाह्ति । जिह्न न्द्रियपरिच्छित्तिरूपमतिज्ञानपरिणतस्य केवलज्ञानमपि 
न सभवति। अथवा अन्यदपि कारणमस्ति । असद्वद्योदयापेक्षया सद्द्योदयो3नन्तगुणोस्ति । ततः 
का२णात्‌ शर्क राराशिमध्ये निम्बकणिकावदसद्वद्योदयो विद्यमानोपि न ज्ञायते । तथ॑वान्यदपि बाधक- 
मस्ति-यथा प्रमत्तसयतादितपोधनाना वेदोदये विद्यमानेषि मन्दमोहोदयत्वादखण्डब्रह्म चारिणा 
स्त्रीपरीपहबाधा नास्ति । यथैव च नवग्रेवेयकादहमिन्द्रदेवाना वेदोदये विद्यमानेपि मन्दमोहोदयेन 
स्त्रीविषयबाघा नास्ति, तथा भगवत्यरद्व द्योदये विद्यमानेपि निरवशेषमोहाभावात्‌ क्षुत्षाबाधा नास्ति। 
यदि पुनरुच्यते भवदिम --मिथ्यादृष्टभादिसयोगकेवलिपयंन्तास्त्रयोदशगुणस्यानवतिनो जीवा आहा- 
रका भवन्तोत्याहारकमार्गणायामागमे भणितमास्ते, तत कारणात्‌ केवलितामाहारोस्तीति। तदप्प- 
युक्तम | परिहार:-- 

णोकम्म-कम्सहारो कवलाहारो य लेप्पमाहारो । 
ओजमणो वि य कमसो आहारो छब्विहो णेयों ॥ 

इति गाथाकथितक्रमेण यद्याव षट्प्रकार आहारों भवत्ति तथापि नोकर्माहारापेक्षया केव- 
लिनामाहारश त्वमवत्रोदब्यमू । न च कवलाहारापेक्षया । तथाहि-सूक्ष्मा' सुरता सुगन्धा अन्य- 
मनुजानामसमविन कवलाहार विनापि किडिचदुनपूर्वकोटिपयंन्त शरोरस्थितिहेतवः सप्वधातुर- 
हितपरमौदारिकशरो रनोकर्माहा रयोग्या लाभ।न्तरायकर्म निरवशेषक्षयात्‌ प्रतिक्षण पुद्गला आख्र- 
बन्तीति नवकेवलिलब्धिव्याख्यान्काले भणित तिष्ठति। ततो ज्ञायते नोकर्माहारापेक्षया केवलि- 
नामाहारब्त्वम्‌ू । अथ मतम्‌-भवदीयक्ल्पनया आहूारानाहारकत्व नोकर्माहारापेक्षया, न च 
कवलाहार पेक्षया चेति कथं ज्ञायते नैवम्‌ | "एक द्वौ त्रीन्‌ वानाहारक ” इति तत्त्वार्थे कथितमास्ते । 
अस्य सृत्रस्याथ कथ्यते-भवान्तरगमनकाले विग्रहगती शरीराभ।वे सति नृतनशरीरधारणार्ष 
त्रयाणा शरीराणा षण्णा पर्याप्तीना योग्यपुद्गलपिण्डग्रहण नोकर्माहार उच्यते।स च विग्रहगतो 


ड्ंद ] [ पवयणसारो 


कर्माहारे विद्यमानेप्येकद्वित्रिसमयपर्यन्त नास्ति। ततो नोकमहिरापेक्षयाह!रानाहारकत्वमागमे 
ज्ञायते । यदि पुनः कवलाहारापेक्षया तहि भोजनकाल विहाय स्वंदंबानाहारक एवं, समथन्रयनियमों 
न घटते। अथ मतम्‌-केवलिना कवलाहारो5स्ति मनुष्यत्वात्‌ वतंमानमनुष्यवत्‌ । तदध्ययुक्तम्‌ । 
तहि पुर्वंकालपुरुषाणा सर्वज्ञत्व नास्ति, रामरावणादिपुरुषाणा च विशेषसामथ्यं नास्ति वर्तमान- 
मनुष्यकवत्‌ । न च तथा। किच क्षय्नस्थतपोधना अपि सप्तधातुरहितपरमौदारिकश रोराभावे 'छटठोत्ति 
पढससच्णा' इति वचनात्‌ प्रमत्तसयतषष्ठगुणस्थानवर्तिनो यद्यप्याहार गृटणन्ति तथापि ज्ञानसयम- 
ध्यानसिद्धधर्थ, न च देहममत्वाथम्‌ । उक्त च-- 

कायस्थित्यथंमाहार. कायो ज्ञाना्थ मिष्यते । 

ज्ञान कर्म विनाशाय तप्लाशे परम सुखम्‌ ॥ 

ण बलाउसाहुणटठ ण सरीरस्त य चयट््‌ठ तेजटठ । 

गाणदट्ठ संजमट्ठ झाणटठ चेव भुजति।॥ 

तस्य भगवतो ज्ञानसयमध्यानादिगुणा स्वभावेनंव तिष्ठन्ति न चाहारबलेन। यदि पुन- 
देंहममत्वेनाहार गृहणाति तहिं छद्यस्थेभ्योःप्यसो हीन प्राप्नोति। अथोच्यते-तस्पातिशयविशे 
बात्प्रकटा भुक्तिनास्ति प्रचछन्ना विद्यो। तहिं परमौदारिकशरी रत्वादभुक्तिरेव नास्त्ययमेवातिशया 
किन भवति ? तत्र तु प्रचछन्नोभुक्तो मायास्थान देन्यवृत्ति, अन्येपि पिण्डशुद्धिकथिता दोषा बहवो 
पझवन्ति ? ते चान्यत्र तकंशास्त्रे ज्ञातव्या, । अन्र बाध्यात्मग्रन्थत्वान्नोच्यन्त इति । अयमन्न भावार्थ - 
इद वस्तुस्वरूपमेव झातव्यमन्राग्रहो न कर्तव्य: | कस्मातू ? दुराग्रहे सति रागद्व षोत्पत्तिभंबति ततश्च 
निविकारणजिदानन्दे कस्वभावपरमात्मभावनाविघातो भवतीति ॥२०॥। 
एवमनन्तज्ञानसुखस्थापने प्रथमगाथा केवलिभुक्तिनिराकरणे द्वितीया चेति ग।थाद्वय गतम्‌ । 

इति सप्तगाथाभि:ः स्थलचतुष्टयेन सामान्‍्येन स्वज्ञसिद्धिनामा द्वितीयोन्त राधिकार: समाप्त, 


उत्थानिका--आगे कहते है कि अतीन्द्रियपना होने से ही केवलश्ञानी के शरीर 
के आधार से उत्पन्न होने वाला भोजनादि का सुख तथा क्षुध्ा आदि का दुख नहीं 


होता है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(पुण) तथा (केवलणाणिस्स) केवल ज्ञानी के (देहगय ) 
देह से होने बाला अर्थात्‌ शरीर के आधार में रहने वाली जिद्ठा इन्द्रिय आदि के द्वारा पेदा 
होने वाला (सोवस्॑) सुल् (वा दुबखं) ओर दुःख्न अर्थात्‌ असाताबेदनीय आदि के उदय से 
पैदा होने वाला क्षुधा आदि का दुःख (णत्यि) नहीं होता हे । (जम्हा) क्‍योंकि (अदिदियत्त ) 
अतीन्द्रियपना अर्थात्‌ मोहनोय आदि घातियाकर्मों के अभाव होने पर पाँचों इन्द्रियों के 
विषय सुख के लिये व्यापार का अभावपना ऐसा अतीन्द्रिययना (जादं) प्रगट हो गया है 
(तम्हा) इसलिये (तं ढु) वह अर्थात्‌ अतोन्द्रियपना होने के कारण से अतीन्द्रियशान और 


अतीन्द्रिय सुख तो (णेयं) जानना चाहिये । 
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भाव यह कि जेसे लोहे के पिड को सगति को त पाकर अग्नि हथौड़े की चोट नहीं 
सहती है तेसे यह आत्मा भी लोहपिड के समान इन्द्रिय ग्रामों का अभाव होने से अर्थात्‌ 
इन्द्रियजनित ज्ञान के अन्द होने से सांसारिक सुख तथा दुःख को अनुभव नहीं करता है । 


यहाँ किसी ने कहा है कि केवलज्ञानी भी भोजन करते हैं क्योंकि उनके ओदारिक 
शरोर की सत्ता है तथा असातावेदनीयकर्म के उदय का सदभाव हैं, जंसे हम लोगों के 
भोजन होताहै इसका खड़न करते हैं कि श्री केवली भगवान्‌ के ओऔदारिक शरीौर नहीं है 
किन्तु परम ओदारिक है, जंसे कि कहा है-- 

अर्थात्‌ दोष-रहित केवलज्ञानी के शुद्ध स्फटिक मणि के समान परम तेजस्वी तथा 
सात घातु से रहित शरीर होता है। ओर जो यह कहा है कि असाताबेदनीय के उदय के 
सद्भाव से केवलो के भूख लगतो है और वे भोजन करते हैं सो भी ठीक नहीं है क्योंकि जसे 
धान्य, जो आदि का बीज जलादि सहकारी कारण घहित होने पर ही अंकुर आदि कार्य को 
उत्पन्न करता है तेसे ही असातावेदनीयकर्म मोहनीयकमंरूप सहकारी कारण के साथ 
ही कुधा आदि कार्य को उत्पन्न करता है क्योंकि कहा है “मोहस्स बलेण घाददे जीव 
वेदतीयकर्म मोह के बल को पाकर जीव को घात करता है। यदि मोहनीयकर्म के 
अभाव होने पर भी असातावेदनीयकर्म क्षुधा आदि परीषह को उत्पन्न करदे तो बध 
रोग आदि परोषह भो उत्पन्न हो जावें, सो ऐसा होता नहीं है क्योंकि कहा है “भुक्त्युपस- 
गॉसावात्‌” केवली के भोजन व उपसर्ग नहों होते, और भी दोष यह आता है कि यदि 
केवली को ल्लुधा की बाधा है, तब क्षुधा के कारण शक्ति क्षोण होने से अनन्तथीयं नहीं 
बनेगा तंसे हो क्षुधा द्वारा जो दुःखो होगा उसके अनन्तसुख भी नहीं हो सकेगा तथा 
रसना इन्द्रिय द्वारा ज्ञान मे परिणमन करते हुए मतिज्ञानी के केवलज्ञान का होना भो 
सम्भव न होगा । अथवा ओर भी हेतु है। असातावेदनीय के उदय की अपेक्षा केवली के 
सातावेदनीय का उदय अनन्त-गुणा है।इस कारण से जंसे शक्कर के ढेर में नीस का 
कण अपना असर नहीं दिखलाता है वेसे अनन्तगुणे सातावेदनीय के उदय में असाता- 
बेदनीय का असर नहीं प्रगट होता, तेसे ही और भी बाधक हेतु है। जंते प्रभत्तसंपमों 
आबि साधुओं के बेद का उदप रहते हुए भी सन्द-मोह के उदय से अखंड ब्रह्मचारियों के 
स्त्री परीषह की बाधा नहों होतो है तथा नव-ग्रेवेयक आदि के अहमिन्द्रो के वेद का उदय 
होते हुए भी मन्‍्द मोह के उदय से स्त्री-सेवन-पम्बन्धी बाधा नहीं होती है, तेसे ही श्री 
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केवली अरहंत के असातावेदनोय का उदय होते हुए भी सम्पूर्ण स्नेह का अभाव होने से 
क्षुधा को बाधा नहीं हो सकती है। यदि ऐसा आप कहें कि भिध्यादुष्टि से लेकर सयोग- 
केवलो पर्यन्त तेरह गृणस्थानवर्ती जीव आहारक होते हैं, ऐसा आहार मार्गणा के सम्बन्ध 
में आगम में कहा हुआ है, इस कारणा से केवलियों के आहार है, ऐसा मानना चाहिये । 
सो ठीक नहीं है, ऐसा मानना चाहिये । सो ठीक नहों है क्योंकि निम्न गाथा के अनुसार 
गाहार छः प्रकार का होता है-- 


“णोकम्मकम्महारो कबलाहारो य लेप्पमाहारों। 
ओजमणो विय कमसो आहारो छव्विहों णेयो ॥२॥ 


भाव यह है कि आहार छः प्रकार का होता है, ज॑से-कर्म का आहार, कर्मों का आहार, 
ग्रासरूप कवलाहार, लेपका आहार, ओज आहार तथा सानसिक आहार । आहार उन 
परमाणुओं के ग्रहण को कहते हैं जिनसे शरीर की स्थिति रहे। आहरक वर्गणा का शरीर में 
प्रवेश सो नोकर्म का आहार है । जिन परमाणुओं के सपृह से देवों का, नारकियों का, मनुष्य 
या तियंचों का वेक्रियिक, ओऔवारिकशरीर और मुनियो के आहारकशरीर बनता है 
उसको आहारक वर्गणा कहते हैं। कार्माण बर्गणा के ग्रहण को करम-आह्वार कहते 
हैं। इन्हीं बर्गंणाओं से कर्मों का सुक्ष्शरीर बनता है। अन्न, पानी आदि पदार्थों को मुह 
चलाकर खाना-पीना कबलाहार है। यह साधारण मनुष्यों के व ह्ीन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय 
तक के पशुओं के होता है। स्पर्श से शरीर पुष्टिकारक पदार्थों को ग्रहण करना सो लेप 
आहार है। यह प्रृथ्यी, जल, अग्नि, वायु तथा वनस्पति कायधारी एकेन्द्रिय जीबों के होता 
है । अंडों को माता सेती है उससे गर्मो पहुंचाकर अण्डो को पकना सो ओज आहार है। 
भवनवासी, व्यंतर, ज्योतिषी तथा कल्पवासी इन चार प्रकार के देवों के मानसिक आहार 
होता है। इनके वंक्रियिक विव्यशरीर होता है, जिसमे हाड़, मास, रुधिर नहीं होता है, 
इसलिये इनके कबलाहार नहीं हैं, यह मांस व अन्न नही खाते है। देवों के जब कभी मूख को 
बाध्रा होती है तो उनके कण्ठ में से अम्ुतमयी रस झर जाता है उससे ही उनकी भूख की बाधा 
मिट जातो है। नारकियों के कर्मों का भोगना यहो आहार है तथा वे नरक की प्रुथ्वी की 
मिट्टी खाते हैं परन्तु उससे उनकी मूख मिटती नहीं है। इन छः प्रकार के आहारों में से 
केवली अरहंत भगवान्‌ के मात्र नोकम्म का आहार है इस ही अपेक्षा से केवबली अरहंतों के 
आहारकपना जानना चाहिये, कवलाहार की अपेक्षा से नहीं । सृक्ष्म इन्द्रियों के अगोचर, 
रस बाले सुगन्धित अन्य मनुष्यों के लिए असम्भव, कबलाहार के बिना भी कुछ कम कोटि- 
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पूर्व तक शरीर की स्थिति के कारण, सात धातुओं से रहत परसौदारिक शरोर रूप 
नोकरम्स के आहार के योग्य आहारक वर्गणाओं के पुदुगल लाभान्तराय कर्म्म के पूर्ण क्षय 
हो जाने से केवली भगवान्‌ के शरीर में योग-शक्ति के आकर्षण से प्रति समय आते हैं । 
यही केवली आहार है। यह बात नवकेवललब्धि व्याख्या के अबसर पर कही गई है इस- 
लिये यह जाना जाता है कि केवलोी अरहंतों के नोकम्म॑ के आहार की अपेक्षा से ही 
आहारकपना है। यदि आप कहो कि आहारकपना नोकम्म॑ के आहार को अपेक्षा कहना 
तथा कबलाहार की अपेक्षा न कहना यह आपकी कल्पना है यदि सिद्धान्त में है तो कंसे 
मालम पड़े तो इसका समाधान यह है कि श्री उमास्वामी महाराज कृत तर्त्वार्थतृत्र के 
दूसरे अध्याय में यह वाक्य है। “एक दो श्रीन्‍्वानाहारकः”, ।॥३०॥ इस सूत्र का सावरूप 
अर्थ कहा जाता है। एक शरीर को छोड़कर दूसरे भव में जाने के काल में विग्रहगति के 
भोतर स्थलशरौर का अभाव होते हुए नवीन स्थुलशरीर धारण करने के लिये तीन शरीर 
और छः पर्याध्ति के योग्य पुदरगल पिड का ग्रहण होना नो-कम्मं-आहार कहा जाता है । 
ऐसा नोकम॑ आहार विग्रहगति के भीतर कर्मों का ग्रहण या कार्माणवर्गणा का आहार 
होते हुए भी एक, दो या तोन समय तक नहीं होता है । इसलिये ऐसा जाना जाता है कि 
आगम में नोकरम्स आहार की अपेक्षा से आहारकपना कहा है । यदि कहोगे कि कवेलाहार 
की अपेक्षा से हे तो ग्रासरूप भोजन के काल को छोड़कर सदा ही अनाहारकपना रहेगा । 
तब तीन समय अनाहारक हैं, ऐसा नियम न रहेगा । यवि कहोगे कि वतंमान के मनुष्यों 
की तरह केवलियों के कबलाहार हे क्योंकि केवली भी मनुष्य हैं, सो कहना भो ठीक नहीं 
है क्योकि ऐसा मानोंगे तो बतंमान के मनुष्यों की तरह पृ्व॑ंकाल के पुरुषों के सर्वंक्षना न 
रहेगा तथा रास, रावण आदि को विशेष सामर्थ्य थी सो यह बात नही बन सकेगी, और 
समझना चाहिये कि अल्पज्ञानों छद्मस्थ प्रमत्ततंगतनामा छठे गुणस्थानधारी साधु भी जिनके 
सात धातु रहित परम ओदारिक शरीर नहीं हे इस धचन से कि “छटठोत्ति पढम सण्णा” 
षष्ठ गुणस्थान तक प्रथम आहार संज्ञा हे अर्थात्‌ भोजन करने की चाह छठे गुणस्थान 


तक ही है यद्यपि वे आहार को लेते हैं तथापि ज्ञान और संयम तथा ध्यान की सिद्धि के 
लिये लेते हैं, देह के मोह के लिये नहीं लेते हैँ । कहा भी है--- 

कायस्यित्यथंमाहार: कायो शानाथंमिष्यते, 

शान कसंथिनाशाय तन्नाशे) परम सुख ॥३॥ 

ण बलाउ साहणटठ ण सरोरस्य य चयटठ तेलट्ठं । 

णाणट्ठ सजमद्ठ झाणट्ठ चेव भुंजति ॥४॥ 
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भाव यह है कि सुनियों के आहार शरोर की स्थिति के लिये होता है, शरोर को 
ज्ञान के लिये रखते हैं, आत्मज्ञान कर्म नाश के लिये सेवन करते हैं क्योंकि कर्मों के नाश 
से परम सुख होता है। मुनि शरीर के बल आयु, चेष्टा तथा तेज के लिये भोजन नहीं 
करते हैं किन्तु शान, संयम तथा ध्यान के लिये करते हैं। उन भगवान्‌ केवलो के तो 
ज्ञान, संयम तथा ध्यान आदि गुण स्वभाव से ही पाए जाते हैं आहार के बल से नहीं । 
उनको संयमादि के लिये आहार की भावश्यकता तो है नहीं क्योंकि कर्मों के आवरण न 
होने से संयमादि गुण तो प्रगठ हो रहे हैं। फिर यदि कहो कि देह के ममत्त्व से आहार 
करते हैं तो वे केवली छद्मस्थ मुनियों से भो हीन हो जायेंगे। यदि कहोगे कि उनके 
अतिशय को विशेषता से प्रगटरूप से भोजन की ३; क्ति नहीं है, गृप्त है, तो परमोदारिक 
शरोर होने से भुक्ति हो नहीं है ऐसा अतिशय क्यों नहीं होता है। क्योंकि गुप्त भोजन में 
मायाचार का स्थान होता है, दीनता की वति आती है तथा दूसरे भी पिंड शुद्धि में कहे 
हुए बहुत से दोष होते हैं जिनको दूसरे ग्रन्थ से व तकंशास्त्र से जानना चाहिये । अध्यात्म 
ग्रन्थ होने से यहाँ अधिक नहीं कहा गया है। यहाँ यह भावार्थ है कि ऐसा ही वस्तु का 
स्थरूप जानना चाहिये । इसमे हुठ नहीं करना चाहिये । खोटा आग्रह या हठ करने से 
रागद्ेष की उत्पत्ति होती है, जिससे निविकार चिदानंदमयों एक स्वभाव रूप परमात्मा 
को भावना का घात होता है। इस तरह अनन्तज्ञान ओर सुख को स्थापना करते हुए 
प्रथम गाथा तथा केवली के भोजन का निराकरण करते हुए दूसरी गाथा है। इस तरह 
दो गाथाए पूर्ण हुईं । इस तरह सात गाथाओं के द्वारा चार स्थलो से सामान्य से सर्वज्ञ- 
सिद्धि नाम का दूसरा अन्तर अधिकार समाप्त हुक्षा ॥२०॥ 

अथ ज्ञानस्थरूपप्रप>चं सोख्यस्वरूपप्रपठच च क्रमप्रवत्तप्रबन्धदयेनाभिदधाति । तत्र 
केवलिनो5तीन्द्रियशानपरिणतत्वात्सवं प्रत्यक्ष भवतीति विभावयति--- 


परिणमदों खलु णाणं पच्चक्खा सव्वदव्वपज्जाया । 
सो णेव ते विजाणदि उ्गहपुव्वाहि किरियाहि ॥२१॥ 


परिणममानस्य खलु ज्ञान प्रत्यक्षा, सर्वेद्रव्यपर्याया' । 
सो नैव तान्‌ विजानात्यवग्रहपूर्वाधि* क्रियाभि; ॥२१॥ 
यतो न खल्विन्द्रियाण्यालम्ब्यावग्रहेहावायपुवंकप्रक्रोेण केवली विजानाति, स्वयमेव 
समस्तावरणक्षयक्षण.. एवानाइनन्ताहेतुकासाधारणमृतज्ञानस्वभावभेव फारणत्वेनोपादाय 


इवयणसारो ] [ ४३ 


तदुपरि प्रविकसत्केबलशानोपयोगीमूय. विपरिणमते, ततोध्स्पाक्रमसमाक्रान्तसमस्तद्रव्य- 
क्षेत्रकालभावतया समक्षसंवेदनालम्बनमृता: सबंद्रब्यपर्याया: प्रत्यक्षा एवं भवन्‍्ति ॥॥२१॥ 

भूमिका--अब, ज्ञान के स्वरूप के विस्तार को (गाथा २१ से ५२ तक) ओर सुख 
के विस्तार को (गाथा ५३ से ६८ तक) क्रम से प्रवर्ततान दो अधिकारों ह।रा कहते हैं । 
उनमें से पहले अधिकार को प्रारम्भ करते हुए, केवली के अतोन्द्रियक्षान (रूप) परिणत 
होने से सब प्रत्यक्ष होता है यह प्रगट करते हैं--- 

अन्ववा्थ---[ ज्ञान परिणममानस्य केवलिन ] (अनन्त पदार्थों के जानने में समर्थ 
ऐसे) केवलज्ञान रूप से परिणत हुए केवली भगवान्‌ के [सर्वद्रव्यपर्याया:] सब द्रव्य पर्याये 
[खलु ] वास्तव मे [प्रत्यक्षा:] प्रत्यक्ष है। [स.] वह (केवली भगवान्‌) [तान्‌] उन सब 
(द्रव्य-पर्यायों) को [अवग्नहपूर्वाभि क्रियाभि.] अवग्रह है पूर्व मे जिनके ऐसे अवग्रह, ईहा 
अवाय रूप क्रियाओ द्वारा [नव] नही [विजानाति | जानते हैं (किन्तु युगपत्‌ जानते है) । 

टीका>--क्योंकि, वास्तव सें, इन्द्रियों को आलस्बन करके अबग्रह, ईहा, अवाय 
पूर्वक क़म से केवली नहीं जानते हैं (किन्तु) समस्त आवरण के नाश के समय सें ही, 
अनादि अनन्त, अहेतुक और असाधारणभूत ज्ञान स्वभाव को हो कारणपने से ग्रहण करके, 
उसके ऊपर प्रगट होने वाले केवलज्ञानोपयोगी होकर स्वयमेव परिणमते हैं । इस कारण 
से उस (केबलो) के, समस्त द्रव्य, क्षेत्र, काल ओर भाव के अक्नमिक (युगपत्‌ ) प्रहण 
होने से (जानने से) प्रत्यक्ष ज्ञान की आलम्बनभूत समस्त द्रव्य पर्याय प्रत्यक्ष हो हैं। 


(भवन्ति क्रिया का कर्त्ता समस्त द्रव्य पर्याय हैं ।) 

तात्पयंब॒त्ति 
उपोदधात:--अथ ज्ञानप्रपञ्चाभिधानान्तराधिकारे त्रयस्त्रिशदृगाथा भवन्ति। तत्राष्ट 
स्थलानि । तेष्वादी केवलज्ञानस्थ सबब प्रत्यक्ष भवतीति कथनमुख्यत्वेन 'परिणमदों खलु! इत्यादि- 
गाथाद्वयमु, अथात्मज्ञानयोनिश्चयेनासख्यातप्रदेशत्वेषि व्यवहारेण सवंगतत्व भवतीत्यादिकथनमुख्यत्वेन 
“आदा णाणपसाण” इत्यादिगाथापञझ्चकम्‌, तत. पर ज्ञानशेययो परस्परगमननिराकरणमुख्यतया 
“णाणो णाणसहायो” इत्यादिगाथापञ्वकमु, अथ निश्चयव्यवहारकेवलिप्रतिपादनादिमुख्यत्वेन “जो 
हि सुवेण' इत्यादिसूत्र चतुष्टय, अथ वर्तमानज्ञाने कालत्रयपर्यायपरिच्छित्तिकथनादिरूपेण “तक्कालिगेव 
सम्वे' इत्यादिसूत्रप>/चकम्‌, अथ केवलज्ञान बन्धकारण न भवत्ति रागादिविकल्परहितं छद्मस्थ- 
ज्ञानमपि। किन्तु रागोदयों बन्धकारणपित्यादिनिरूपणपुख्यतया “परिणमद्दि णेय”” इत्यादिसूत्र- 
पञ्चकम्‌, अथ केवलज्ञान सर्वज्ञान सर्वशत्वेन प्रतिपादयतीत्यादिव्याख्यानमुख्यत्वेन “जज 

तबकालियमिवरं” इत्यादिगाथापञ्चकम्‌, अथ ज्ञानप्रपचोपसहारमुख्यत्वेन प्रथमगाथा, नमस्कारकथनेन 
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१ 'समस्त' इति पाठान्तरम्‌ । 


श्ड ] [ परवयणसारो 


द्वितीया चेंति “णवि परिणमदि” इत्यादि गायाद्वयम्‌ । एवं ज्ञानप्रपझ्चाभिधानतृश्रीयान्तराधिकारे 
श्रयस्त्रिशदृगाथाभि: स्थलाष्टकेन समुदायपातनिका ।तद्यथा-- 

अधातोन्द्रियज्ञानररिणतत्वात्केवलिन! स्वप्रत्यक्ष भवतीति प्रतिपादयति । 

परुचक्जा सब्वदव्यपत्ञाया सर्वद्रव्यपर्याया: प्रत्यक्षा भवन्ति। कस्य ? केवलिन: । कि 
कुरव॑त, ? परिणमदों परिणममानस्य छल स्फुटम्‌ । किम्‌ ? जाण अनन्तपदाय्ंपरिच्छित्तिसमर्थ केवल- 
ज्ञानम्‌ । तहि कि क्रमेण जानाति ? सो णेव ते विजाणदि उर्गहपुव्वाहि किरियाहि सच भगवास्नेव 
तानू जानात्यवग्रहपूर्वाधि: क्रियाभि, किन्तु युगपदित्यर्थ,। इतो विस्तर:--अनाश्वनन्तमहेतुक 
चिदानन्देकस्वभाव निजशुद्धात्मानमुपादेय कृत्वा केवलज्ञानोत्पत्तेबीजभूतेनागमभाषया शुक्लध्यानसशेन 
रागादिविकल्पजाल रहितस्वसवेदनज्ञानेन यदायमात्मा परिणमति, तदा स्वसवेदनज्ञानफलभूतकेवल- 
ज्ञानपरिच्छित््याकारपरिणतस्य तस्मिन्नेव क्षणे क्रमप्रवृत्तक्षायोपशमिकज्ञानाभावादक्रमसमाक्रान्त- 
समस्त॒द्रव्यक्षेत्रकालभावतया सबंद्रव्यगुणपर्याया अस्यात्मन प्रत्यक्षा भवन्तीत्यभिप्राय. ॥२१॥ 


उत्थानिका--आगे ज्ञान प्रपच नाम के अन्तर अधिकार मे तेतीस गाथाये है, उनमे 
आठ स्थल है जिनके आदि मे केवलज्ञान सर प्रत्यक्ष होता है, ऐसा कहते हुए 'परिणमदों 
खलु' इत्यादि गाथाएँ दो हैं फिर आत्मा और ज्ञान के निश्चय से असख्यात प्रदेश होने पर 
भी व्यवहार से सर्वेव्यापी बना है इत्यादि कथन की मुख्यता से “आदा णाणपमाण 
इत्यादि गाथाए पाँच है। उसके पीछे ज्ञान और ज्ञेय पदार्थों का एक-दूसरे मे गमन के 
निषेध की मुख्यता से “णाणी णाणसहावो” इत्यादि गाथाएँ पाँच है। आगे निश्चय और 
व्यवहार से केवलो के प्रतिपादन आदि मुख्यता करके “जोहि सुदेण” इत्यादि चार सूत्र है । 
आगे वतंभान काल के ज्ञान मे तीन काल को पर्यायो के जानपने को कहने आदि की 
मुख्यता से “तक्‍्कालिगेब सब्वे” इत्यादि पाँच सूत्र है। आगे केवलज्ञान बन्ध का कारण 
नही है, न रागादि विकल्परहित !”छलद्यस्थ का ज्ञान बन्ध का कारण है किन्तु रागादिक 
बन्ध के कारण है इत्यादि निरूपण की मुख्यता से “परिणमदि णेय” इत्यदि पाँच सूत्र है। 
आगे केवलज्ञान सर्वज्ञान है इसी को सर्वज्ञपना करके कहते है इत्यदि व्याख्यान की मुख्यता 
से “ज तकक्‍कालियमिदरं” इत्यादि पाँच गाथाएँ है। आगे ज्ञान प्रपच को सकोच करने की 
मुख्यता से पहली गाथा है तथा नमस्कार को कहते हुए दूसरी तरह “णवि परिणमदि” 
इत्यादि दो गाथाएँ है। इस तरह ज्ञान प्रपच् नाम के तीसरे अन्तर अधिकार में तेतीस 
गाथाओ मे आठ स्थलों से समुदाय पातनिका पूर्ण हुई। आगे कहते है कि केवलज्नानी 
अतीन्द्रिय ज्ञान मे परिणमन करते है इस कारण से उनको सर्व पदार्थ प्रत्यक्ष होते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(खलु) वास्तव से (णाणं) अनन्त पदार्थों को जानने 
में समर्थ केवलज्ञात को (परिणमदों) परिणमन करते हुए केवली अरहंत भगवान्‌ के 


प्बयणसारो ] [ ५४५ 


(सव्यदव्वपज्ञाया ) सब द्रव्य ओर उनको तोन कालवर्तो स्व पर्यायें (प०चबल्ला) प्रत्यक्ष 
हो जातो हैं। (सः) वह केवली भगवान्‌ (ते) उन सर्व द्रव्य पर्यायों को (ओग्गहपुब्वाहि 
किरियाहि) अवग्रहपूर्षक क्रियाओं के द्वारा (णेव बिजाणदि) नहीं जानते हैं किन्तु युगपत्‌ 
जानते हैं, ऐसा अर्थ है । 
इसका विस्तार यह है कि आदि और अन्त रहित, बिना किसी उपादानकारण 
के सत्ता रखने वाले तथा चतन्‍्य ओर आनन्दसयी स्वभाव के धारी अपने शुद्ध आत्मा को 
उपादेय, अर्थात्‌ प्रहण योग्य समझकर केवलज्ञान की उत्पत्ति का बीजमृत जिसको आगम 
की भाषा से शुक्लध्यान कहते हैं, होने से रागादि विकल्पों के जाल से रहित स्वसवेदन 
ज्ञान के द्वारा जब यह आत्मा परिणमन करता है तब स्वसवेदन ज्ञान के फलस्वरूप 
केवलज्ञानमयी ज्ञानाकार सें परिणमन करने वाले केवली भगवान्‌ के उसी ही क्षण में, 
जब केवलज्ञान पेदा होता है, तब क्रम-क़म से जानने वाले मतिज्ञानादि ज्ञान के अभाव 
से, बिना क़म के एक साथ सर्व द्रव्य, क्षेत्र, काल सहित सब द्रव्य, गुण और पर्याय प्रत्यक्ष 
प्रतिभासमान हो जाते हैं, ऐसा अभिप्राय है । 
अथास्य भगवतो5तीन्द्रियज्ञानपरिणतत्वादेव न किचित्परोक्ष भवतीत्यभिप्रेति--- 
णत्थि परोक्‍ख किचि वि समंत सव्वक्वगुणसमिद्धस्स । 
अक्खातोदस्स सदा सयमेव हि. णाणजादस्स ॥२२॥ 


नास्ति परोक्ष किचिदपि समन्तत सर्वक्षगुणसमृद्धस्य । 
अक्षातीतस्थ स्वेदा स्वयमेव हि ज्ञानजातस्य ॥२२॥। 


अस्य खल भगवत समस्तावरणक्षयक्षणे एवं सांसारिकपरिच्छित्तिनिष्पत्तिवलाधान - 
हेतुभूतानि प्रतिनियतबिषयग्राहीण्यन्षाणि तेरतीतस्थ, स्पर्शरसगन्धवर्णशब्दपरिच्छेदरूपे: 
समरसतया समप्न्‍्तत सर्वेरेवेन्द्रिण: समृद्धस्थ, स्वयमेव सामस्त्येन स्वपरप्रकाशनक्षमसन- 
श्वरः लोकोत्त रज्ञानजातस्य, अक्रमसमाक़रान्तसमस्तद्रव्यक्षेत्रकालभावतया न किचनापि 
परोक्षमेव स्थात्‌ ॥२२॥। 

भूमिका--अब, इस भगवान्‌ के अतीन्‍न्द्रियज्ञान (रूप) परिणत होते से ही कुछ 
भी परोक्ष नहों है, इस अभिप्राय को प्रगट करते है । (सब प्रत्यक्ष है. ऐसा अन्वय रूप से 
पूर्व सूत्र में कहा था। अब कुछ भो परोक्ष नहीं है, इस प्रकार उस ही अर्थ को व्यतिरेक 
से वृढ़ करते हैं)-- 


१ सया (ज० बु०)। २ स्वपरप्रकाशनस्य, स्वर लोको, इति पाठान्तरम्‌ । 


५६ ] [(_ प्रवयणसारो 


अन्वयार्थ--(१) [सर्वेदा अक्षातीतस्य] सदा (सर्वकाल) इन्द्रिय व्यापार से रहित 
(२) [समन्ततः सर्वाक्षगुणसमृद्धस्य| से आत्म-प्रदेशो से या समस्तपने से स्पर्श, रस, गध, 
वर्ण, शब्द की जानकारी रूप सर्व इन्द्रिय गुणो से समृद्ध, (३) [स्वयमेव शज्ञानजातस्य ] 
स्वयमेव ज्ञान रूप परिणत (तस्य भगवतः) उस केवली भगवान्‌ के [हि] वास्तव मे 
[किचित्‌ अपि] कुछ भी हो [परोक्ष नास्ति] परोक्ष नही है। 
टीका--( १) [सांसारिक-परिर्िछत्ति-निष्पत्ति-बलाधान-हेतुमृतानि ] जो सांसारिक 
ज्ञान को उत्पत्ति में बल देने रूप हेतुमृत (निमित्तकारण) हैं ओर |[प्रतिनियत-विषय- 
ग्राहीणि] अपने-अपने निश्चित विषय को ग्रहण करने बालो [अक्षाणि] इन्द्रियाँ हैं [तेः 
अतोतस्थ ] उनसे अतोत, (२) [स्पर्श-रस-गंध-बर्ण-शब्द-परिश्छेंद-रूपे. सर्वे: इन्द्रियगुणे: | 
स्पर्श, रस, गध, वर्ण, शब्द के ज्ञान रूप स्व इन्द्रिय-गुणों के द्वारा [समन्तत ] सब आत्म 
प्रदेशों से [सम्रसततया समृद्धस्य] सम-रस-रूप से समृद्ध (अर्थात्‌ स्पर्श, रस, गंध, वर्ण तथा 
शब्द को सर्व आत्म-प्रदेशों से समान रूप से जानने वाले ), (३) [स्वयमेव सासस्त्येन स्वपर- 
प्रकाशन-क्षमं | स्वयमेव सम्पूर्ण रूप से स्व-पर-प्रकाशन करने में समर्थ और (अविनश्वरं) 
भमविनाशी (ऐसे) [लोकोत्तरक्नानजातस्थ] लोकोत्तर ज्ञान रूप उत्पन्त हुए, (ऐसे तीन 
विशेषण युक्त ) [अस्य भगवतः: ] इस केवलो भगवान्‌ के [खलु] वास्तव में (समस्तावर- 
णक्षयक्षण एव) समस्त आवरण के क्षय के समय में ही [अक्रम-समाक्रान्त-समस्त-द्रव्य-क्षेत्र 
काल-भावतया ] समस्त व्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव का अक्रमिक (युगपत्‌ ) ग्रहण होने से (सब 
को युगपत्‌ जानने से) [किचित्‌ अपि| कुछ भी [परोक्ष एब न स्यथात ] परोक्ष नहीं है 
(साक्षात्‌ जानने से बचा हुआ नहीं है ॥२२॥॥ 
तात्पयंब॒त्ति 
अथ सर्व प्रत्यक्ष भवतीत्यन्वयरूपेण पूव॑सूत्रे भणितमिदानी तु परोक्ष किमपि नासस्‍्तीति 
तमेवार्थ व्यतिरेकेण दृढ़यति,--णत्थि परोक्‍्ध किचियि अस्य भगवत, परोक्ष किमपि नास्ति। 
किविशिष्टस्य ? समंत सव्यक्खगुणसमिद्धस्स समन्‍्तत सर्वात्मप्रदेशे सामस्त्येन वा स्पर्श रसगन्धवर्ण- 
शब्दपरिच्छित्तिख्पसर्वेन्द्रियगुणसमृद्धस्य । तहि किमक्षसहितस्य ? तैवम्‌। अवखातीदह्स अक्षाती- 
तस्येन्द्रियव्यापाररहितस्य, अथवा द्वितीयव्याख्यानम्‌ - अक्ष्णोति ज्ञानेन व्याप्नोतीत्यक्ष आत्मा 
तद्गुणसमृद्धस्थ । सया सवंदा सर्वंकालम्‌ | पुनरपि किरूपस्य ? सयमेव हि णाणजादस्स स्वयमेव हि 
स्फुट केवलज्ञानरख्पेण जातस्य परिणतस्येति । तद्यथा-अतीन्द्रियस्वभावपरमात्मनो विपरीतानि 
क्रमप्रव॒ त्तहेतुभूतानीन्द्रियाण्यतिक्रान्तस्य जगत्त्रयकालत्रयव तिसमस्तपदार्थ युगपत्थत्यक्षप्रती तिसमर्थम- 
विनश्वरमखण्डेकभासमय केवलज्ञान परिणतस्यास्य भगवत' परोक्ष किमपि नास्तीति भावार्थ ॥२२॥ 
एवं केवलिना समस्त प्रत्यक्ष भवतीति कथनरूपेण प्रथमस्थले गाभाद्वय गतम्‌ । 


पबयमणसारों ] [ ४७ 


उत्थानिका--आगे कहते है--केवलज्ञानी को स्व प्रत्यक्ष होता है, यह बात अन्वय 
रूप से पूर्व सूत्र मे कही गई । अब केवलज्ञानी को कोई बात भी परोक्ष नही है, इसी बात 
को व्यतिरेक से हृढ करते हैं । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(समत ) समस्तपने अर्थात्‌ स्व आत्मा के प्रदेशों के द्वारा 
(सब्वक्खगुणसमिद्धस्स ) सर्व इद्वियों के गुणों से परिपूर्ण अर्थात्‌ स्पशं, रस, गन्ध, वर्ण शब्द 
के जानने रुप जो इन्द्रियों के विषय उन सर्व के जानने को शक्ति सर्व आत्मा के प्रदेशों में 
जिसके प्राप्त हो गई है ऐसे तथा (अवखातोदस्स) इन्द्रियों के व्यापार से रहित अथवा शान 
करके व्याप्त है आत्मा जिसका ऐसे निर्मल ज्ञान से परिपूर्ण और (सयमेव हि) स्वयमेज 
हो (गाणजादस्स ) केवलज्ञान में परिणमन करने वाले अरहृंत भगवान्‌ के (किजियि) कुछ 
भी (परोगर ) परोक्ष (णत्यि) नहीं है । 

भाव यह है कि परमात्मा अतोन्द्रिय स्वभाव है। परमात्मा के स्वभाव से विपरीत 
क्रम-क्रम से ज्ञान से प्रवत्ति करने वाली इन्द्रियाँ हैं। उनके द्वारा जानने से जो उल्लंघन कर 
गये हैं अर्थात्‌ जिस परमात्मा के पराधीन ज्ञान नहीं है ऐसे परमात्मा तोन कालवर्तों 
समस्त पदार्थों को एक साथ प्रत्यक्ष जानने को समर्थ अविनाशी तथा अखड़पने से प्रकाश 
करने वाले केवलज्ञान मे परिणमन करते हैं, अतएवं उनके लिए कोई भी पदार्थ परोक्ष 
नहीं । इस तरह केवलज्ञानियो को सब प्रत्यक्ष होता है ऐसा कहते हुए प्रथम स्थल में दो 
गाथायें पूर्ण हुई ॥२२॥ 

अधात्मनो ज्ञानप्रमाणत्वं शानस्य सर्वंगतत्व॑ं चोद्योतपति--- 

आदा णाणपमाणं णाणं णेयप्पमाणमुदहिट्ठ । 
णेयं लोयालोयं तम्हा णाणं तु सब्वगदं ॥२३॥ 


आत्मा ज्ञानप्रमाण ज्ञान ज्ञेयप्रमाणमुद्ष्टिम्‌ । 
जेय लोकालोक तस्माज्ज्ञान तु सर्बंगतम्‌ ॥२३॥ 


(यतः) आत्मा हि 'समगुणपर्याय॑ द्रव्यम्‌' इति बचनात्‌ ज्ञानेन सह हीनाधिकत्वरहि- 
तत्त्वेन परिणतत्वात्तत्परिमाण , ज्ञानं तु भेयनिष्ठत्वाहाह्मनिष्ठदहनवत्तत्परिमाणं, शेयं तु 
लोकालोकविभागविभकतानन्तपर्यायमालिकालोठस्वरूपसूचिता विच्छेदोत्पादश्रौष्या षड्द्रव्यो 
सर्वंर्िति यावत्‌ । ततो निःशेषावरक्षयक्षण एवं, लोकालोकविभागविभक्तसमस्तवस्त्वाकार- 

पारभुपगम्प तथंवाप्रश्युतत्वेन व्यवत्यितत्वात्‌, ज्ञानं सवंगतम्‌ ॥२३॥। 





१ सब्वगण (ज० वु०)। 


५४८ ] [ पवयणसारो 


भूमिका--अब, आत्मा के ज्ञान प्रसाणपने को (आत्मा ज्ञान के बराबर है, होन या 
अधिक नहीं हे, इस बात को) ओर ज्ञान के स्वंगतपने को (जान सब पदार्थों में रहता है, 
इस बात को उद्योत करते हैं (प्रगट करते है)-- 
अन्वयायं--[ आत्मा ज्ञानप्रमाण ] आत्मा ज्ञान के बराबर (और) [ज्ञान ज्ञेयप्रमाण ] 
ज्ञान ज्षेय के बराबर [उदिष्ट] कहा गया है। /[ज्ञेय] ज्ञेय [लोकालोक] लोक-आलोक 
है । [तस्मात्‌] इसलिये [ज्ञान] ज्ञान [तु] तो [सवंगत] (सर्वव्यापक) है । 
टीका--'समगुणपर्यायद्रव्य' गुण पर्यायों जितना द्रव्य है इस वचन से (इस आगस 
वचन के अनुसार) आत्मा वास्तद से ज्ञान के साथ हीनाधिकता-रहितपने से परिणत होने 
से उसके (ज्ञान के) बराबर है, और ज्ञान तो ज्ञेयों में स्थित होने से, दाह्म में (जलाने 
योग्य पदार्थों में) स्थित अग्नि को भांति, ज्ञेयों के बराबर है। ज्ेय तो लोक और अलोक 
के विभाग में विभक्त, अनन्त पर्यायमाला से आलिंगित स्वरूप से सूचित (प्रगट-ज्ञात ) 
व्यय उत्पाद-प्रौ्य स्वरूप ऐसा धट द्रव्यसमृूह रूप सब कुछ है। चंकि ऐसा है इसलिये 
सम्पूर्ण आवरण के नाश के समय में हो लोक और अलोक के विभाग में विभक्त समस्त 
वस्तुओं के आकारों के पार को प्राप्त करके ओर फिर उसी प्रकार अच्युतरूप (अविनाशी ) 
रहने से ज्ञान सर्वंगत है ॥२३॥ 
तात्पयंब॒त्ति 
अथात्मा ज्ञानप्रमाणो भवतीति ज्ञान च व्यवहारेण सर्वगतमित्युपदिशति--आदा णाणप्माण 
ज्ञानेत सह हीनाधिकत्वाभावादात्मा ज्ञानप्रमाणो भवति। तथाहि-“समगुणपर्याय द्रव्य भवतोति” 
बचनाद्वतंमानमनुष्यभवे वतंमानमनुष्यपर्यायप्रमाण', तदेव मनुष्यपर्यायप्रदेशवर्तिज्ञानगुणप्रमाणश्च 
प्रत्यक्षेण दुश्यते यथायमात्मा, तथा निश्चयत सर्वदेवाव्य|बाध।क्षयसुश्राद्यतन्तगुणाधारभूत। योसी 
केवलज्ञानगुणस्तत्प्रमाणोध्यमात्मा । णाण णेयप्पमाणमुद्दिट्ठ दाह्यनिष्ठदहनवत्‌ ज्ञान ज्ञेयप्रमाणमुहदिष्ट 
कथितम्‌ । णेयं॑ लोयालोय जेय लोकालोक भवति। शुद्धबुद्धऊस्वभावसवंत्रकारोपादेयभूतपरमात्म- 
द्रव्यादिषड्द्रव्यात्मकी लोक , लोकाद्वहिभगि शुद्धाकाशमलोक , तच्च लोकालोकद्गय स्वकोयस्व- 
कीयानन्तपर्यायपरिणतिरूपेणानित्यमपि द्रव्याथिकनयेन नित्यम्‌। तम्हा णाण तु सब्वंगय 


यस्मान्निश्चयरत्नत्रयात्मकशुद्धोप योग भावनाबले नो त्पन्न यत्केवलज्ञान तटू ड्रीत्कीर्णा का रन्या पेन निरन्तर 
पूर्वोक्तज्ञेय जानाति, तस्माद्बवहारेण तु ज्ञान सवंगत भण्यते | तत स्थितमेतदात्मा ज्ञानप्रभाण ज्ञान 


सर्वेगतरमिति ॥२३॥। 
उत्थानिका--आगे कहते है कि आत्मा ज्ञान प्रमाण है तथा ज्ञान व्यवहार से 
सर्वंगत है--. * 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(आदा णाणपमाण) आत्मा ज्ञान प्रमाण है अर्थात्‌ ज्ञान 
के साथ आत्मा हीन या अधिक नहों है इसलिये ज्ञान जितना है उतनी आत्मा है। 


प्रवयणसारों ] [५८ 


कहा है “समगुणपर्यायं व्रध्यं भवति” अर्थात्‌ द्रव्य अपने गुण और पर्यायों के समान होता है । 
इस बचन से वर्तमान मनुष्य भव मे यह आत्मा दृतंसान सनुष्य पर्याय के समान प्रमाण वाला 
है तेसे ही मनुष्य पर्याय के प्रदेशों से रहने वाला ज्ञान गुण है। जंसे यह आत्मा इस भनुष्य 
पर्याय मे शान के गुण के बराबर प्रत्यक्ष मे दिखलाई पड़ता है तेसे निश्चय से सदा ही 
अव्याबाध ओर अधिनाशी सुख आदि अनन्त गुणों का आधारमूत जो यह केवलशान गुण 
है तिस प्रमाण यह आत्मा है। (णाणं णेयप्पमाणं ) शान शेय प्रमाण (उहिट्ठं) कहा श्या 
है। ज॑ंसे इंधन में स्थित आग इंधन के बराबर है वेसे हो ज्ञान ज्ञेय के बराबर है। (णेंय॑ 
लोयालोयं ) शेय लोक और अलोक हैं । शुद्ध बुद्ध एक स्वभावमयी सर्व तरह से उपादेयभृत 
ग्रहण करने योग्य परमात्म-द्रव्य को आदि लेकर छः द्रव्यमयी यह लोक है । लोक के बाहरी 
भाग में जो शुद्ध आकाश है सो अलोक है । ये दोनों लोकालोक अपने-अपने अनन्त पर्यायों 
मे परिणमन करते हुए अनित्य हैं तो भो द्रव्याधिक नय से नित्य हैं। ज्ञानलोक अलोक को 
जानता है। (तम्हा) इस कारण से (णाणं तु सव्वगय) ज्ञान सवंगत है। अर्थात्‌ क्योंकि 
निश्चय रत्तत्रयमयी शुद्धोप्पोग को भावना के बल से पंदा होने वाला केवलज्ञान है बह 
पत्थर मे टांकी से उकेरे हुए न्याय से पूर्व में कहे गये स्व ज्ञेय को जानता है इसलिए 
व्यवहार नय से ज्ञान स्वंगत कहा गया है। इसलिए यह सिद्ध हुआ कि आत्मा ज्ञान प्रमाण 
है ओर ज्ञान सबंगत है ॥२३॥ 
अथात्मनो ज्ञान प्रमाणत्वानभ्युपगमे हो पक्षावृपन्यस्य दूषयति-- 
णाणप्पमाणमादा ण हवदि जस्सेह तस्स सो आदा। 
हीणो वा अहिओ' वा णाणादों हवदि धुबमेव ॥२४॥ 
हीणो जदि सो आदा तण्णाणमर्चेदणं ण जाणादि। 
अहिओ वा णाणादों णाणेण विणा कहूं णादि ॥२५॥ जुगल 
ज्ञानप्रमाणमात्मा न भवति यस्येह तस्य स आत्मा । 
होनो वा अधिको वा ज्ञानाद्भवति ध्रुवमेव ॥२४।॥ 
हीनो यदि स आत्मा तत्‌ ज्ञानमचेतन न जानाति। 
अधिको वा ज्ञानात्‌ ज्ञानेन बिना कथ जानाति ॥२५॥ युगलम्‌ 
यदि खल्वयमात्मा होनो ज्ञानादित्यभ्युपगम्पते, तदात्मनो<तिरिष््यमानंशञान स्वाभय- 
मृतचेतनव्रव्यसमवायाभावादचेतन भवद्र॒पादिगुणकल्पतामापन्‍न न जानाति । यदि पुनर्शा- 





१ अहियो (ज० व्‌०) । २ त णाणमचेदण (ज० बु०) । ३ अहियो (ज० ब०)। 


६० ] [ प्रथयणसारो 


नादधिक इति पक्ष: कक्षोक्तियते तदावश्यं ज्ञानादतिरिक्तत्वात्‌ पृथरभृतरों भवन घटपटादि- 
स्थातीयतामापन्नो ज्ञानमन्तरेण न जानाति। ततो ज्ञानप्रमाण एवायमात्माध्युपगस्तव्यः । 

भूमिका--अब, आत्मा के ज्ञान-प्रमाण-पन्रा (आत्मा ज्ञान के बराबर है, यह बात) 
न सानने में दो पक्षों को उपस्थित करके, (उन दोनों को ) वृषित ठहराते हैं । (आत्मा को 
शान-प्रमाण जो नहीं मानते हैं वहाँ होनाधिकपने में दोष देते हैं )--- 

अम्वयार्थ---[ इह |] इस जगत्‌ मे [यस्य] जिस वादी के भत में [आत्मा] आत्मा 
[ज्ञानप्रमाण ] ज्ञान के बराबर [न भवति | नहीं है [तस्य] उसके मत में [सः आत्मा | 
वह आत्मा [ज्ञानातु हीन | ज्ञान से हीन [वा] अथवा |[ज्ञानातु अधिक. ] ज्ञान से अधिक 
[ध्रूव एव] अवश्य ही [भवत्ति] है। [यदि] जो [स आत्मा] वह आत्मा [ ज्ञानातृहीन ] 
ज्ञान से होन है तो [तत्‌ ज्ञान] वह ज्ञान [अचेतन | अचेतन (अपने आश्रयभूत चेतनमयी 
आत्म-द्रव्य के आधार बिना अचेतन होने से) [न जानाति] नही जानता है अथवा जो 
वह आत्मा [ज्ञानातु अधिक. ] ज्ञान से अधिक है तो [ज्ञानेन विना] ज्ञान के बिना [कथ 
जानाति] (वह आत्मा अचेतन होने से) केसे जानता है ? (अर्थात्‌ नही जान सकता) | 

टीका--जो वास्तव मे “आत्मा ज्ञान से हीन है यह स्वीकार किया जाए तो 
आत्मा से आगे बढ़ा हुआ ज्ञान अपने आश्रयभ्ृत चेतन द्रव्य का समवाय (सम्बन्ध) न 
रहने से अचेतन होता हुआ, रूपावि जंसा होता हुआ, नहीं जानता है और जो (यह 
आत्मा) शान से अधिक है, ऐसा पक्ष स्वीकार किया जाय तो अवश्य ही (आत्मा) ज्ञान 
से आगे बढ़ जाने से (शान से) पृथकमृत (भिन्‍न) होता हुआ, घट पट आदि जैसा प्राप्त 
हुआ, ज्ञान के बिना नहीं जानता है। इस कारण से ज्ञान के बराबर ही यह आत्मा मानने 
योग्य है ॥२४-२५॥। 

तात्पयंब॒ृत्ति 

अथात्मान ज्ञानप्रमाण ये न मन्यन्ते तत्र हीनाधिकत्वे दूषण दद।ति,-- 

जाणप्यमाणमादा ण हवदि जस्सेह ज्ञानप्रमाणमात्मा न भवति यस्य वादिनो मतेउत्र जगति 
तस्स सो आदा तस्य मते स आत्मा होणो वा अहियो वा णाणादों हृवदि धुबसेव हीनो वा अधिको वा 
ज्ञानात्सकाशाद्‌ भवति निश्चितमेवेति ॥२४॥ होणो जदि सो आदा त णाणमचेदणणं ण जाणादि हीनो 
यदि स आत्मा तदारनेरभावे सति उष्णगुणो यथा शीतलो भवति तथा स्वाश्रयभूतचेतनात्मकद्रव्य- 
समवायाभावात्तस्यात्मनो ज्ञानमचेतन भवत्सत्‌ किमपि न जानानि। अहियो वा णागादो णाणेण 


विणा कह णादि अधिको वा ज्ञानात्सकाशात्तहि यथोष्णगुणाभावे5र्ना' शीतलो भवन्सन्‌ दहनक्रिया 
प्रत्यसमर्थो भवति तथा ज्ञानगुणाभावे सत्यात्माप्यचेतनों भवन्सन्‌ कथ जानाति ? न कथमपि । अयमत्र 


पब्यणसारो ] [ ६१ 
भावार्थ --ये केचनात्मानमगुष्ठपर्वमात्र, श्यामाकतण्ड्लमात्र, वटककणिकादिमात्र वा मन्‍्यन्ते ते 
निषिद्धा. | येपि समुद्घातसप्तक विहाय देहादधिक मन्यन्ते तेपि निराकृता इति ॥२४-२५॥ 

उत्थानिका---अब जो आत्मा को ज्ञान के बराबर नही मानते है, ज्ञान से कमती- 
बढ़ती मानते है उनको दूषण देते हुए कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषाथें--(इह) इस जगत में (जस्स) जिस वादी के मत में 
(आवबा ) आत्मा (णाणपसाणं ) ज्ञान प्रमाण (ण हवथदि) नहीं होता है (तस्स) उसके मत 
में (सो आंदा) वह आत्मा (णाणदो) ज्ञान गुण से (होणो वा) या तो होन अर्थात्‌ छोटा 
(अहियो वा) या अधिक अर्थात्‌ बड़ा (हवदि) होता है (धृवम्‌ एव) यह निश्चय ही है । 

(जदि ) यदि (सो आदा) वह आत्मा (हीणो) होन या छोटा होता है तब (तं 
णाणं) सो ज्ञान (अचेदर्ण ) चेतन रहित होता हुआ (ण जाणादि) नहीं जानता है अर्थात्‌ 
यदि वह आत्मा ज्ञान से कम या छोटा माना जाय तब जंसे अग्नि के बिना उष्ण गण 
ठडा हो जायेगा और अपने जलाने के काम को न कर सकेगा तैसे आत्मा के बिना जितना 
ज्ञान गुण बचेगा वह ज्ञान गुण अपने आश्रयमृत चेतन्यमयी व्रब्य के बिना जिस आत्म- 
द्रव्य के साथ ज्ञान गुण का समवाय सम्बन्ध है, भचेतन या जड़रूप होकर कुछ भी नहीं 


जान सकेगा। 
(वा णाणदो ) अथवा ज्ञान से (अहियो) अधिक या बड़ा आत्मा को माने तब 


(णाणेण विणा) ज्ञान के बिना (कह) कंसे (णादि) जान सकता है। अर्थात्‌ यदि यह माने 
कि ज्ञान गुण से आत्मा बड़ा है तब जितना आत्मा ज्ञान से बड़ा है, उतना आत्मा जेसे 
उष्ण गुण के बिना अग्नि ठंडी होकर अपने जलाने के काम को नहीं कर सकती है तंसे 


ज्ञान गुण के अभाव मे अचेतन होता हुआ किस तरह कुछ जान सकेगा अर्थात्‌ कुछ भी 


न जान सकेगा । 
यहाँ यह भाव है कि जो कोई आत्मा को अंगूठे को गांठ के बराबर या श्यामाक 


तंदुल के बराबर या बड़ के बीज के बराबर आदि रूप से मानते हैं उनका निर्षध किया 
गया तथा जो कोई सात समुद्धात के बिना आत्मा को शरीर प्रमाण से अधिक मानते हैं 
उनका भी निराकरण किया गया है ॥२४-२५॥ 
अथात्सनो5पि ज्ञानवत्‌ सबंगतत्वं स्यायायातमभिनस्दति--- 
सव्बगदों जिणवसहो सव्वे वि य तग्गया जगदि अट्ठा । 
णाणमयादोी य जिणो विसयादों तस्स ते भणिदा' ॥२६॥ 


(१) भणिया (ज० वृ०) 


श्र] [ प्रवयणसारो 


सर्वंगतो जिनवृषभ सर्वेषपि च तद्गता जगत्वर्धा । 
ज्ञानमयत्वाच्च जिने विषयत्वात्‌ तस्य ते भणिता: ॥२६॥ 


जान हि. त्रिसमथावच्चछिछन्नसवंद्रव्यपर्यायरूपव्यवस्थितविश्वश्ेयाकारानाक्रामत्‌ सर्वे- 
गतघुक्त तथामुतशानसयीमुय॒ व्यवस्थितत्वा:दूगवानपि सर्वगत एवं। एवं सर्वंगतज्ञान- 
विषयत्वात्सवेंडर्था अपि सर्वंगतज्ञानाव्यतिरिक्तत्य भगवतस्तस्थ ते विषया इति 
भणितत्वात्ततरमता एवं भवन्ति। तत्र निश्चयनयेनानाकुलत्वलक्षणसौख्यसंवेदनत्वाधिष्ठा- 
नत्वावच्छिस्नात्मप्रमाणज्ञानस्वतत्त्वापरित्यागेन विश्वज्ञेयाकाराननुपगस्यावबुध्यमानो 5पि 
व्यवहारनसयेन भगवान्‌ सर्वंगत इति व्यपदिश्यते । तथा नंमित्तिकमृतशेयाकारानात्सस्थान- 
वलोक्य सर्वेईर्थास्तद्गता इत्युपचयंन्ते, न॒च तेषां परमाथंतोषन्योन्बगमनमत्ति, सर्वेद्रव्याणा 
स्थरूपनिष्ठत्वात्‌ । अयं क्रमो ज्ञानेडपि निश्चेय: ॥२६।॥। 

भूमिका--अब आत्मा के भी, ज्ञान को तरह, स्वंगतपना न्याय से प्राप्त हुआ, 
इस बात को दिखलाते हैं-- 

अन्वयार्थ-- [ जिनवृषभ ] जिनेश्वर (सर्वज्ञ) [सर्वंगत ] सवंगत है (ज्ञान की अपेक्षा 
सब पदार्थों मे व्यापक है) । [जिन ज्ञानमयत्वात्‌] क्योकि जिन ज्ञानमय है [च] और 
[जगति] जगत मे [सर्वे अपि अर्था] सब हो पदार्थ [तदगता ] (दर्पण मे बिम्ब की 
तरह) उस जिनवर-गत है (जिनमे प्राप्त है) (क्योकि) [ते] वे पदार्थ [विषयत्वात्‌ ] ज्ञान 
के विषय (ज्ञेय) होने से [तस्य] जिनराज मे उनके विषय (ज्ञेय) [भणिता ]) कहे गये है । 

टीका--ज्ञान वास्तव से, तीन काल से व्याप्त सब द्रव्य पर्याय रूप से व्यवस्थित 
बिश्व के शेयाकारों को प्रहण करता हुआ (जानता हुआ) स्वंगत कहा गया है ओर ऐसे 
(सर्वंगत ज्ञान से) ज्ञाननय होकर रहने से भगवान्‌ भी सर्वंगत हो हैं । इस प्रकार सर्वगत 
ज्ञान के विषय (श्ञेय) होने से सब पदार्थ भी सर्वंगत ज्ञान से अभिन्न भगवान्‌ के वे विषय 
हैं, ऐसा (शास्त्र मे) कथन होने से वे सब पदार्थ भगवान्‌-गत हो हैं (अर्थात्‌ भगवान्‌ मे 
प्राप्त ही हैं) । (अब टीकाकर इसके अर्थ को विशेष रूप से समझ्नाते हैं)--यहां (ऐसा 
समझना कि) निश्चयनय से अनाकुलता लक्षण सुख का जो सबेदन उस सुख-सबवेदन को 
अधिष्ठानता जितनी हो, आत्मा है, ओर उस आत्मा के बराबर हो ज्ञान स्वतत््व है। उस 
निजस्वरूप आत्म-प्रमाण ज्ञान को छोड़े बिना, विश्व के ज्ञेयाकारों के निकट गये बिना, 
भगवान्‌ (सर्व पदार्थों को) जानते हुए भी, व्यवहारनय से “भगवान्‌ स्वंगत'” है ऐसा तथा 
नेमित्तिकमूत शेयाकारों को आत्मा मे स्थित (आत्मा मे रहते हुए) देखकर सर्व पदा्॑ 


पवयणसारों ] [ ६३ 


उस-गत (आत्मगत) हैं, ऐसा उपचार किया जाता हे किन्तु उनका (आत्मा और शेय 
पदार्थों का) परसार्थ से एक-दूसरे मे गन नहीं है, क्योंकि सर्व द्रव्यों के स्वरूप-निष्ठपना 
है (क्योंकि सर्व पदार्थ अपने-अपने स्वरूप मे निश्चल अवस्थित हैं)। यही क्रम ज्ञान में भी 
निश्चित करने योग्य हे (अर्थात्‌ जिस प्रकार आत्मा और ज्ञेयों के सम्बन्ध में निश्चय 
व्यवहार से कहा गया है, उसो प्रकार ज्ञान और ज्ञेयों के सम्बन्ध में भी निश्चय-व्यवहार 
से बंसा ही निश्चय करना चाहिये) । 


तात्पयंब॒ त्ति 
अथ यथा ज्ञान पूर्व सबंगतमुक्त तथेव सवंगतज्ञानापेक्षया भगवानपि सर्वंगतों भवतीत्या- 


वेदयति , -- 

सब्वगदों सर्वेगतो भवति | स क कर्ता ? जिणवसहो जिनवृषभ सर्ज्ञ' | कस्मात्‌ ? सर्वंगतों 
भवति | जिणो जिन णाणमयादो य ज्ञानमयत्वाद्धेतोी: सम्बेधि य तग्गया जगवि अट्ठा सर्वेपि च ये 
जगत्यर्थास्‍्ते दर्पणे बिम्ब्रबद्‌ व्यवहारेण तत्र भगवति गता भवन्ति । कस्मात्‌ ' ते श्रणियां तेडर्यास्तत्र 
गता भणिता बविसयादों विषयत्वात्परिच्छेद्यत्वाद शेयत्वात्‌ । कस्य ? तस्प तस्य भगवतः इति | 
तथाहि- यदनन्तज्ञानमनाकुलत्वलक्षणानन्तसुख च तदाघारभूतस्तावदात्मा इत्यभूतात्मप्रमाण ज्ञान- 
मात्मन स्वस्वरूप भवति। इत्थभूत स्वस्वरूप देहगतमपरित्यजन्नेव लोकालोक परिच्छिनत्ति । 
तत कारणाद्बवहारेण स्वंगतो भण्यते भगवान्‌ | येन च कारणेन नीलपीतादिबहि पदार्था आदर्श 
बिम्बवत्‌ परिच्छित्त्याकारेण ज्ञाने प्रतिफलन्ति तत कारणादुपचारेणार्थंकार्यभूता अर्थाकारा अप्यर्था 


भण्यन्ते । ते च ज्ञाने तिष्ठन्तीत्युच्यमाने दोषो नास्तीत्यभिप्राय, ॥२६। 

उत्थानिका-- आगे कहते है कि ज॑से ज्ञान को पहले सर्वव्यापक कहा, गया है तैसे 
ही सर्वव्यापक ज्ञान की अपेक्षा भगवान्‌ अरहत आत्मा भी सर्वंगत है। 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(णाणमयादों य) तथा ज्ञानमयी होने के कारण से 

(जिनवसहो ) जिन जो गणधरादिक उनमे वृषभ अर्थात्‌ प्रधान (जिणो) जिन अर्थात्‌ कर्मों 
को जीतने वाला अरहत या सिद्ध भगवान्‌ (सब्बगदो) सर्वंग्त या सर्वव्यापक हैं, 
(तस्स) उस भगवान्‌ के ज्ञान के (विसयादो) विषयपने को प्राप्त होने के कारण से 
अर्थात्‌ ज्ञेयपने को प्राप्त होने के कारण से अर्थात्‌ ज्ञेयपने को रखने के कारण से (सब्वेधि 
य जगति ते अट्ठा) सर्च हो जगत मे जो पदार्थ हैं सो (तग्गथा) उस भगवान्‌ में प्राप्त 
या व्याप्त (भजिया ) कहे गए हैं । 

जैसे दर्पण मे पदार्थ का बिग्ब पड़ता है तेसे व्यधहारनय से पदार्थ भगवान्‌ के 
ज्ञान में प्राप्त हें। भाव यह है कि जो अनन्तज्ञान है तथा अनाकुलपने के लक्षण को रखने 
धाला अनन्त सुख है उनका आधारभूत जो है सो हो आत्मा है, इस प्रकार के आत्मा का 


ध्ढड ] [ पवयणसारो 


जो प्रमाण है बहो आत्मा ज्ञान का प्रमाण है और वह ज्ञान आत्मा का अपना स्वरूप है। 
ऐसा अपना निज स्वभाव वेह के भीतर प्राप्त आत्मा को नहीं जोड़ता हुआ भो लोक 
अलोक को जानता है। इस कारण से व्यवहारनय से भगवान्‌ को सर्बंगत कहा जाता है । 
ओर क्योंकि जेसे नोले, पीले आदि बाहरी पदार्थ दपंण मे झलकते हैं ऐसे हो बाह्य पदार्थ 
ज्ञानाकार से ज्ञान में प्रतिबिम्बत होते हैं इसलिये व्यवहार से ज्ञान-आकार भी पदार्थ कहे 
जाते हैं। इसलिये वे पदार्थ ज्ञान मे तिष्ठते हैं ऐसा कहने मे दोष नहीं है, यह अभिप्राय 


है ॥२६॥ 
अधथात्मज्ञानयोरेकत्वान्यत्वं चिन्तयति--- 


णाणं अप्पत्ति मदं बट॒टदि णाणं विणा ण अप्पाणं । 
तम्हा णाणं अप्पा अप्पा णाणं वा अण्णं वा ॥२७॥ 


ज्ञानमात्मेति मत वर्तते ज्ञान विना नात्मानम्‌ । 
तस्मात्‌-ज्ञानमात्मा आत्मा ज्ञान वा अन्यद्ा ॥२७। 


यतः “शेषसमस्तचेतनवस्तुसमवायसंबन्धनिरत्सुकतयाइनाइनन्तस्वभावसिद्धसम - 
वायसंबन्धमेकसात्मानमासिमुस्येनावलम्ध्य प्रवृत्तत्वात्‌ तं बिना आत्मसान॑ ज्ञानं न धारयति, 
ततो ज्ञानसात्मंव स्थात्‌ । आत्मा त्वनन्तधर्माधिष्ठानत्वात्‌ ज्ञानधर्मद्वारेण ज्ञानमन्यधर्मद्वारेणा- 
न्यदपि स्थात्‌ । कि चानेकान्तोउत्र बलवान्‌ । एकान्तेन ज्ञानमात्मेति ज्ञानस्थाभावो5चेतन- 
त्वमात्मनो विशेषगुणाभावादभावो वा स्थात्‌ । सर्वेथात्मा ज्ञानमिति निराश्रयत्वात्‌ 
ज्ञानस्थाभाव, आत्मन: शेषपर्यायाभावस्तदविनाभाविनस्तस्पाप्यभावः स्थात्‌ ॥२७॥। 

भूमिका--अब आत्मा ओर ज्ञान के एकत्व और अन्यत्व का विचार फरते हैं 
(अर्थात्‌ आत्मा और ज्ञान एक पदार्थ है या दो भिन्‍न-भिन्‍न पदार्थ हैं--इसका विचार 
करते हैं ।) 

अन्ययार्थ--[ ज्ञान आत्मा] ज्ञान आत्मा है [इति मत] ऐसा जिनेन्द्र देव द्वारा 
माना गया है (क्योंकि) [आत्मान विना ] आत्मा को छोडकर (अन्य किसी भी जड द्रव्य मे) 
[ज्ञान न वर्तते] ज्ञान नही पाया जाता है। [तस्मात्‌] उस कारण से [ज्ञान आत्मा] 
ज्ञान आत्मा है। [आत्मा] आत्मा [ज्ञान] (ज्ञान गुण की अपेक्षा से) ज्ञान है [वा] 
अथवा (सुख, वीये, आदि अन्य गुणो की अपेक्षा से) [अन्यत्‌ ] अन्य-अन्य (भी) है। 

टीका--शेष समस्त अचेतन वस्तुओं के साथ समवाय सम्बन्ध न होने से तथा 
जिसके साथ अनादि अनन्त स्वभाव-सिद्ध समवाय सम्मन्ध है, ऐसे एक आत्मा को सर्वथा 


१ च (ज० वु०)। २ शेषसमस्तचेतनाचेतन इति पाठान्तरम्‌ । 


प्रवयणसारे ] [ ६५ 


अवलमस्बन करके प्रवर्तमान होने से चूंकि उस आत्मा के बिना शान अपना अस्तित्व नहीं 
रख सकता है, इसलिये ज्ञान आत्मा ही है और आत्मा तो अनन्त धर्मों का अधिष्ठान 
(आधार-स्थान) होने से ज्ञान धर्म के द्वार (अपेक्षा) से ज्ञान है ओर अन्य धर्म के द्वार 
(अपेक्षा ) से अन्य भी है । 

और फिर (उसके अतिरिक्त यहु विशेष समझना कि) यहाँ अनेकान्त बलवान है। 
एकास्त से ज्ञान आत्मा है यदि यह माना जाय तो, (१) (ज्ञान गुण आत्म-द्रव्पय हो जाने 
से) ज्ञान का अभाव हो जायेगा, ओर (२) (ज्ञान का अभाव हो जाने से) आत्मा के 
अचेतनपना आ जायेगा, अथवा (३) आत्मा के विशेष गुण का अभाव हो जाने से आत्मा 
का (ही) अभाव हो जायेगा । 

सर्वधा (एकान्त से) आत्मा ज्ञान है यदि यह माना जाय तो, (आत्म-द्रब्य एक 
ज्ञान गुण रूप ही हो जायेगा । इसलिये, ज्ञान का कोई आधारभूत द्रव्य नहीं रहेगा । अतः 
(निराभयता के कारण से) ज्ञान का (हो) अभाव हो जायेगा, अथवा (आत्म द्रव्य 
के एक ज्ञान गुण रूप हो जाने से) आत्मा को शेष पर्यायों का (सुद्ध बोयं आदि गुणों 
का) अभाव हो जायेगा, ओर (उनके साथ ही) उन गुणों से अविनाभावी सम्बन्ध 
वाले उस आत्मा का भी अभाव हो जायेगा (क्योकि सुख, धोय॑ इत्यादि गुण न हों तो 


आत्मा भी नहीं हो सकता ।) 
तात्पर्यवृत्ति 

अथ ज्ञानमात्मा भबति, आत्मा तु ज्ञान सुखादिक वा भवतीति प्रतिपादयति,-- 

णाण अप्पत्ति ज्ञानमात्मा भवतोति मद सम्मत । कस्मात्‌ ? बट्दइ णाण विणा ण अप्पाण ज्ञान 
कृतू विनात्मान जीवमन्यत्र घटपटादौ न वतंते। तम्हा णाण अप्पा तस्मात्‌ ज्ञायते कथचिज्ञ्ञान- 
मात्मेव स्थात्‌ । इति गाथापादन्रयेण ज्ञानस्य कथचिदात्मत्व स्थापितम्‌। अप्पा णाण चअण्ण वा 
आत्मातु ज्ञानधर्मद्वारेण ज्ञान भवति, सुखबीर्यादिधमंद्वारेणान्यद्रा, नियमो नास्तीति। तदथा-- 
यदि पुनरेकान्तेन ज्ञानमात्मेति भण्यते तदा ज्ञानगुणमात्र एवात्मा प्राप्त सुखादिधर्माणामवकाशो 
नास्ति। तथा सुखवीर्यादिधमंसमूहाभावादात्माईमाव , आत्मन आधारभूतस्याभावादाधेयभूतस्य 
ज्ञानगुणस्थाप्पभाव:, इत्येकान्ते सति द्वयोरप्यभाव । तस्मात्कथचिज्ज्ञानमात्मा न सबंधेति। 
अयमत्राभिप्राय --आत्मा व्यापकों ज्ञान व्याप्य ततो ज्ञानमात्मा स्थात्‌ । आत्मा तु ज्ञानभन्यद्वा 
भवतीति | तथाचोक्त --“व्यापक तदतन्निष्ठ व्याप्य तन्निष्ठमेव च” ॥२७॥। 

इत्यात्मज्ञानयोरेकत्व, ज्ञानस्य व्यवहारेण स्वेंगतत्वमित्यादिकथनरूपेण द्वितीयस्थले गाथा- 
पञ्चक गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे कहते है कि ज्ञान आत्मा का स्वभाव है तथापि आत्मा ज्ञान स्वभाव 


भी है तथा सुख आदि स्वभाव रूप भी है--केवल एक ज्ञानगुण का ही धारी नही है। 


५६ ॥ [ प्रदयणसारो 


अन्वय सहित विशेषा्--(णाणं) ज्ञानगुण (अप्पत्ति) आत्मा रूप है ऐसा (भदं) 
माना गया है, कारण कि (णाण) ज्ञान गुण (अप्पाणं) आत्मद्रव्य के (विणा) विना अन्य 
किसी घट-पट आदि द्रव्य से (ण बद्टदि) नहीं रहता है (तम्हा) इसलिये यह जाना जाता 
है कि किसो अपेक्षा से अर्थात्‌ गुण-गुणी की असलेद दृष्टि से (जाणं) शानगुण (अप्पा) 
आत्मारूप ही है। किन्तु (अप्पा) आत्मा (णाणं व) शानगुण रूप भो है, जब ज्ञान स्वभाव 
की अपेक्षा विचारा जाता है। (अण्णं था) तथा अन्य गुणरुप भी है। 

अब आत्मा के अन्दर पाए जाने वाले सुख बोय आदि स्वभावों की अपेक्षा विचारा 
जाता है। यह नियम नहों है कि मात्र शानरूप ही भात्मा है। यदि एकान्त से ज्ञान ही 
आत्मा है, ऐसा कहा जाय तब शानगुण मात्र हो भात्मा प्राप्त हो गया फिर सुख्ध आदि 
स्वभावों का अवकाश नहीं रहा। तथा सुख, वोर्य आदि स्थसायों के समुदाय का अभाव 
होने से आत्मा का अभाव हो भायगा। जब आधारमृत आत्मा का अभाव हो गया तब 
उसका आधेयमूत ज्ञानगुण का भी अभाव हो गया इस तरह एकान्त सत मे शान और 
आत्मा दोनों का ही अभाव हो जायगा । इसलिये किसी अपेक्षा से ज्ञानस्वरूप आत्मा है 
सर्वथा शानस्वरूप ही नहीं है। यहाँ यह अभिप्राय है कि आत्मा व्याप्य है। इसलिये ज्ञान- 
स्वरूप आत्मा हो सकता है। तथा आत्मा शानस्वरूप भो है ओर अन्य स्वभाव रूप भी है । 
तेसा ही कहा है “व्यापकं तदतस्निष्ठ व्याप्यं तन्निष्ठमेव ज' व्यापक में व्याप्य एक और 
दूसरे अनेक रह सकते हैं जबकि व्याप्य व्यापक में ही रहता है ॥२७॥। 

इस तरह आत्मा और शान की एकता तथा ज्ञान के ध्यवहार से सर्वब्पयापकपना 
है, इत्यावि कथन करते हुए दूसरे स्थल में पाँच गायाएं पूर्ण हुईं । 

अथ ज्ञानशेययोः परस्परगमन प्रतिहन्ति--- 

जाणी जाणसहावो अट्ठा णेयप्पगा हि णाणिस्स । 
रूवाणि व चकक्‍खू्ण णेवाण्णोण्णेसु बटूटंति ॥२८॥ 


ज्ञानी ज्ञानस्वभावोडर्था शेयात्मकमा हि ज्ञानिन' । 
रूपाणीव चक्षुषो: नैवान्योन्येष्‌ बतेन्ते ॥२८।। 


ज्ञानी चार्थाश्व स्वलक्षणमृतपृथक्त्वतो न मिथों बृत्तिमासादयन्ति किन्तु तेषां 
शानशेयस्वभावसस्बन्धसाधितमन्योन्यवत्तिमान्रमस्ति चक्षुरूपवत्‌ । यथा हि चक्षूंषि तद्बिषय- 
सूृतरूपिद्रब्याणि थ परस्परप्रवेशमन्तरेणापि शेयाका र प्रहणसमपं ण प्रवणान्येब मात्मा5थ श्वान्यो- 
स्यवत्तिसन्तरेणापि विश्वशेयाकारग्रहणसमपंणप्रवणा: ॥२८॥ 


परव्गरणभवारों ] [ ६७ 


भूमिका---अब, ज्ञान (शानो-अत्मा) और ज्ञेय के परस्पर गसन का निवेध करते 
हैं-( अर्थात्‌ शानी और शेय एक-दूसरे में प्रवेश नहीं करते, यह कहते हैं):--- 

अन्वयाधं--- ज्ञानी | आत्मा (सर्वज्ञ ) [ज्ञानस्वभावः] (केवल) ज्ञानस्वभाव वाला 
है | (अर्था. हि) और (जगत्तव्य कालत्रय-वर्ती) पदार्थ (ज्ञानिन ) केवलज्ञानी के [ज्षेया- 
त्मका. ] श्षेयस्वरूप ही हैं । [रूपाणि इव चक्षुषो ] ज॑से कि रूपी पदार्थ आखो के ज्ञेय होते 
है | (वे ज्ञानी और ज्ञयग) [अन्योन्येषु| एक-दूसरे मे [न एवं वर्तन्ते] नहीं रहते, (नही 
जाते) । 

टीका--ज्ञानी (आत्मा) ओर ज्ञेय पदार्थ स्वलक्षणभरत पृथक्त्व (अपने-अपने लक्षण 
की अपेक्षा भिन्‍नत्व) के कारण से एक-दूसरे से वृत्ति (प्रवेश) को ग्रहण नहीं करते, किन्तु 
उसके ज्ञान-शेय-स्वभाव-सम्बन्ध से होने वालो वृत्ति मात्र एक-दूसरे मे है, आंख ओर रूपी 
पदार्थ की तरह । जेसे आंखे ओर उनके विषयमृत रूपी पदार्थ परस्पर प्रवेश किये बिना भी 
शेयाकारों को प्रहण करने और समपंण करने के स्वभाव वले है, (आंख शेयाकारों को प्रहण 
करने के स्वभाव वाली हैं ओर पदा्ं अपने झेयाकारों को समपंण करने के स्वभाव वाले 
हैं) । उसो प्रकार आत्मा और पदार्थ एक दूसरे में वृत्ति बिना (गये बिना) भी सबस्‍्त 
शेयाकारो के ग्रहण करने ओर समपंण करने के स्वभाव वाले हैं अर्थात आत्मा समस्त 
शेयाकारों के प्रहण करने के स्वभाव वाला है और समस्त पदार्थ अपने शेयाकारों को 
समपंण करने के स्वनाव वाले है ॥२८॥ 

तात्पयब॒ुत्ति 

अथ ज्ञान ज्ञेयसमीपे न ग्रच्छतीति निश्चिनोति--णाणों णाणसहाबो ज्ञानी सर्वज्ञः केवल- 
ज्ञानस्वभाव एवं । अट्ठा णेयप्पगा हि णाणिस्स जगत्वरयकालत्रयवर्तिपदार्था श्ञेयात्मका एवं भवन्ति 
न च ज्ञानात्मका. | कस्य ? ज्ञानिन.। रूवाणि व जक्खूण णंबण्णोण्णेसु बटटति ज्ञानी पदार्थाश्चान्योन्यं 
परस्परमेकत्वे न बतंन्‍्ते । कानीय केषा सबन्धित्वेन ? रूपाणीब चक्षपामिति। तथाहि--यथा 
रूपिद्रव्याणि चक्षुषा सह परस्परं सबन्धाभावेषि स्वाकारसमपंण समर्थानि । चक्षृंषि न तथाका रप्नहणे 
समर्थानि भवन्ति, तथा त्ैेलोक्योदरविवरवर्तिपदार्था, कालत्रयपर्यायपरिणता ज्ञानेन सह परस्पर- 


प्रदेशसब्र्गा भावेडषपि स्वकीयाकारसमर्पणे समर्था भवन्ति । अखण्डैकप्रतिभासमय केवलज्ञान तु 
तदाका रग्रहणे समर्थमिति भावार्थ ॥२५॥। 


उत्थानिका--आगे कहते है कि ज्ञान ज्ञेयो के समीप नही जाता है ऐसा निश्चय 
हैं: 


अन्वव सहित विशेषार्थ---(हि) निश्चय से (णाणी) केवलशानी भगवान्‌ आत्सा 
(णाणसहावा) केवलज्ञान स्वभावरूप हे तथा (माणिस्स) उस ज्ञानी जोब के भोतर (अत्था) 


७० ] [ पवयणसारों 


स्पर्श कर रहा है ऐसा लोकमे झ्षलकता है । तंसे यह आत्मा मिथ्यात्व रोगढेणष आदि आस्रव 
भावों के और आत्मा के सम्बन्ध मे जो केवलप्नान होने के पूर्व विशेष भेदशान होता है, उससे 
उत्पन्न जो केवलशान भौर केवलदर्शन के द्वारा तीन जगत्‌ ओर तोनकालवर्तो पदार्थों को 
निश्चय से स्पर्श न करता हुआ भो व्यवहार से स्पशं करता है तथा स्पशे करता हुआ ही 
शान से जानता है ओर दर्शन से देखता हे । वह आत्मा अतीन्द्रिय सुख के स्वाद में परि- 
जमन करता हुआ इन्द्रियों के विषयों से अतोत हो गया है । इसलिये जाना जाता है कि 
निश्चय से आत्मा पदार्थों में प्रवेश न करता हुआ ही व्यवहार से शेय पदार्थों में प्रवेश 
हुआ ही घटता है ॥२४८।॥। 
भर्थवं ज्ञानमर्थेध्‌ बतंत इति संभावयति--- 
रयणमिह इंदणीलं दुद्धज्ञसियं जहा सभासाए । 
अभिभूय त॑ पि दुठं वट्टदि तह णाणमत्थेसु ॥३०॥॥ 
रत्नमिह इन्द्रतील दुग्धाध्युषित यथा स्वभासा । 
अभिभूय तदपि दुग्ध वर्तते तथा ज्ञानमर्थेषु ॥३०॥ 


यथा किलेखनीलरत्नं दुगप्धमधिवसत्स्वप्रभाभारेण तद््षिमुय बतंमानं दृष्टं, तथा 
संवेदनमप्यात्मनो5भिन्तत्वात्‌ कर्त्रशेनात्मतामापन्न करणांशेन ज्ञानतासापन्नेन, कारणमृ- 
तानामर्थानां कार्यम्ताव समस्तज्ञेयाकारानभिव्याप्य वतंमानं कार्यकारणत्वेनोपचयं शान- 
मर्थानभिमुय वर्तत इत्युच्यमानं न विप्रतिषिध्यते ॥३०॥॥ 

भूमिका--अब, ज्ञान पदार्थों मे इस प्रकार रहता है, यह स्पष्ट करते हैं:-- 

अन्वयार्थ-- [ यथा ] ज॑से [इह |] इस जगत्‌ में [दुग्धाध्युषित | दूध मे पडा हुआ 
[इन्द्रनील रत्न | इन्द्रनील रत्न [स्वभासा | अपनी प्रभा के द्वारा [तत्‌ अपि दुग्ध | उस 
दूध को (मे) [अभिभूय | तिरस्कृत करके [वर्तते| रहता है [तथा | उसी प्रकार [ज्ञान] 
ज्ञान (अर्थात्‌ ज्ञातृ द्रव्य) [अर्थेषु | ज्ञेय पदार्थों मे व्याप्त होकर [वर्तते| रहता है । 

टीका--जंसे वास्तव में दूध में पड़ा हुआ इन्द्रनोल रत्न अपनी प्रभ्ना से उस (दूध) 
को तिरस्कार करके रहता हुआ देखा गया है, उसी भ्रकार ज्ञान भी आत्मा से अभिन्‍न होने 
के कारण कर्ता-अंश से आत्मा को प्राप्त होता हुआ, ज्ञानपने को प्राप्त करण-अंश द्वारा 
कारणभूत पदार्थों (बाह्मशेय-पदार्थों) के कार्यमृत-समस्त-ज्ञ याकारों (ज्ञान मे शयाकारों) 

को व्याप्त हुआ बतंता है। इसलिये कार्य मे कारणपने से (ज्ञयाकारों सें पदार्थों का) 


१ बट्दइ (ज० वृ०)। २ तह णाणमट्ठेसू (ज० वु०)। 


प्रमणसारो [ ७१ 


उपचार करके यह कहना कि ज्ञान पदार्थों को व्याप्त करके रहता है, विरोध को प्राप्त 
नहीं होता है ।३०। 
तात्पयंबृत्ति 


अथ तमेवार्थ दुष्टान्तद्वारेण दृढयति,-- 

रगणसिह रत्नमिह जगति। कि नाम ? इ बणील इद्रनोलसज्ञं। कि विशिष्ट ? दुद्धल्क्नसिय 
दुगधे निशक्षिप्त जहा यथा सभासाएं स्वकोयप्रभया अभिभूय तिरस्कृत्य । कि ? तषि बुद्ध 
तत्पूबोक्त दुग्धघधमपि बट्टइ वतंते। इति दृष्टान्तो गत. । तह णाणमट्ठेसु तथा ज्ञानमर्थेषु बतंत 
इति। तद्यथा-पथेन्द्रनीलरत्न कतु स्वकीयनीलप्रभया करणभूतया दुग्ध नील कृत्वा व्तंते, तथा 
निश्चयरत्नत्रयात्मकपरमसामायिकस व मेन यदुत्पन्त केवलज्ञान तत्‌ स्वपरपरिच्छित्ति सामथ्येंन 
समस्ताज्ञानान्धकार तिरस्कृत्य युगपदेव सबंपदार्थेषु परिच्छित्याकारेण वर्तेते। अयमत्र झभावार्थ:-- 
कारणभूताना सर्वपदार्थाना कार्यभूता: परिच्छित्याकारा उपचारेणार्था भण्यन्ते, तेषु च ज्ञान वर्तत 
इति भण्यमानेषि व्यवहारेण दोषो नास्तोति ॥३०।। 

उत्थानिका--आगे ऊपर कही हुई बात को दुष्टान्त के द्वारा दृढ़ करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(इह) इस जगत्‌ में (जहा) जेसे (हृदणील रमणस्‌) इस्द्र- 
नील नाम का रत्न (वुद्धज्ससियं) दूध मे डुबाया हुआ (सभासाएं) अपनी चमक से (तंपि 
दुद्ध) उस दूध को भी (अभिभृय) तिरस्कार करके (बट्टदि) बतंता है (तह) तेसे (णाणस) 
जान (अट्ठेसु) पदार्थों मे बतंता है । 

भाव यह है कि जंसे इन्द्रनील नाम का प्रधानरत्न कर्त्ता होकर अपनी नीलप्रभा- 
रूपी कारण से दूध नीला करके बतंन करता है तेसे निश्चयरत्नत्रयस्वरूप परम सामा- 
यिक नामा संयम के द्वारा जो उत्पन्त हुआ केवलज्ञान सो आपा-पर को जानने को शक्ति 
रखने के कारण सबब अज्ञान के अंधेरे को तिरस्कार करके एक समय मे ही सर्व पदार्थों से 
ज्ञानाकार से वतंता है-यहाँ यह मतलब है कि कारणमृत पदार्थों के कार्य जो जञानाकार 
ज्ञान मे झलकते है उनको उपचार से पदार्थ कहते हैं। उन पदार्थों मे ज्ञान बर्तव करता 
है ऐसा कहते हुए भो व्यवहार से दोष नही है ॥३०।॥॥ 

अरथवर्मर्था ज्ञाने वर्तन्त इति संभावषति--- 

'जदि ते ण संति अट्ठा णाणे णाणं ण होदि सब्वगदं । 
सव्वगदं वा णाणं॑ कहूं ण णाणद्विया अट्ठा ॥३१॥ 
यदि ते न सन्त्यर्था ज्ञाने ज्ञान न भवति सर्वंगतम्‌ । 
स्वंगत वा ज्ञान कथ न ज्ञानस्थिता. अर्था:॥३१॥ 


१ जइ (ज० वृ०)। २ होइ (ज० वृ०)। ३ सब्बंगय (ज० वृ०)। ४ सब्वंगय (ज० बु०)। 


७२ ] [_ प्रवयणसारो 


यवि खलु निशिलात्सीयज्ञेयाकारसमपंणद्वारेणावतीर्णा सर्वेरर्था न॒प्रतिभान्ति शञाने 
तदा तन्न सर्वंगतमभ्युपगम्येत । अभ्युपगम्येत वा स्बंगतस्‌ । तहिं साक्षात्‌ सवेदनमुकुरुन्व- 
भूमिकावतीणंप्रतिबिम्बस्थानी यस्वी यस्वी यसवेद्याका रका रणानि, परम्परया प्रतिबिस्वस्थानी- 
यसंवेद्याका रकारणानोति फथ न ज्ञानस्थायिनोईर्था निश्चीयन्ते॥३१॥ 
भूमिका--अब, ज्ञान पदार्थ में इस प्रकार रहते हैं, यह व्यक्त करते हैं:-- 
अन्ययार्थ -- [ यदि] जो [ते भर्था.] वे पदार्थ [ज्ञाने न सन्ति |] (अपनी परिछित्ति के 
भाकारो के समपंण द्वारा, दपंण मे बिम्ब की तरह) केवलज्ञान मे नही है तो [ज्ञान] ज्ञान 
[स्वंगत] सर्वगत [न भवति] नही हो सकता [वा] और [सर्वंगत ज्ञान] संगत ज्ञान 
माना गया है, तो [ज्ञानस्थिता अर्था.] पदार्थ (अपने ज्ञेयाकारो के परिच्छित्ति-समर्पण 
द्वारा) ज्ञान भे स्थित [कथ न भवन्ति] कैसे नही है (किन्तु है ही) । 
टोका--जो वास्तव से समस्त अपने ज्ञेयाकारों के समपंण द्वार से अवतरित सभी 
पदार्थ ज्ञान में प्रतिभासित नहीं होते हैं, तो वह (शञान) सबंगत नहीं माना जा सकता और 
(ज्ञान तो) सर्वंगत माना गया है। तो फिर साक्षात्‌ ज्ञान दपंण भूमिका मे अवतरित बिम्ब 
की भांति अपने-अपने -तेयाकारों के कारण (होने से) ओर परम्परा से प्रतिबिम्ब के समान 
“'बाकारों के समान होने से कंसे पदार्थ ज्ञान में स्थित निश्चित न किये जांए (अवश्य हो 
ज्ञान में पदार्थ स्थित निश्चित होते हैं) ॥३१॥ 
तात्पयंबृत्ति 
अथ पूव॑सूत्रेण भणित ज्ञानमर्थेषु वतंते व्यवहारेणात्र पुनरर्था ज्ञाने वर्तन्‍्त इत्युपदिशन्ति,-- 
जह यदि चेत्‌ ते अट्ठा ण सति ते पदार्था स्वकीयपरिच्छित््याकारसमपंणद्वारेणादर्शे बिम्बवन्न 
सन्ति यदि चेतू । बव ? णाणे केवलज्ञाने णाण ण होइ सब्वगय तदा शान सर्वंगत न भवति । सब्यगय 
बा णाण व्यवहारेण सर्वंगत ज्ञान सम्मत चेद्भवता कह ण णाणदिठया अटठा तहि व्यवहारनयेन 
स्वकीयज्ञेयाका रपरिच्छित्तिसमपंणद्वारेण ज्ञानस्थिता अर्था कथ न भवन्ति ? किन्तु भवस्त्येव । अन्रायम- 


भिप्राय.--यत एवं व्यवहारेण ज्ञेयपरिच्छित्त्याकारग्रहणद्वारेण ज्ञान सर्दंगत भण्यते, तस्मादेव ज्ञेयपरि- 
छिछत्त्याकारसमर्पणद्वारेण पदार्था अपि व्यवहारेण ज्ञानगता भण्यन्त इति ॥३१। 


उत्थानिफा--आगे पूर्व सूत्र से यह बात कही गई कि व्यवहार से ज्ञान पदार्थों मे 
बर्तन करता है अब यह उपदेश करते है कि पदार्थ ज्ञान में बतंते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) यदि (ते अट्ठा) वे पदार्थ (णाणे) केवलज्ञान में 
(ण सति) नहीं हों अर्थात्‌ जैसे दर्पण में प्रतिबिम्ब झलकता है इस तरह पदार्थ अपने 
शानाकार को समर्पण करने के द्वारा ज्ञान मे न झलकते हों तो (णाणं) केवलजश्ञान (सब्वगय! 


पवयणसारो] [ ७३ 


सर्वंगत (ण होई) नहीं होवे । (वा) अथवा यदि व्यवहार से (णाणं) केवलसान (सब्वगयं) 
संगत आपकी सम्मति से है तो व्यवहारनय से (अट्ठा) पदार्थ अर्थात्‌ अपने शेयकार को 
ज्ञान मे समर्पण करने वाले पदार्थ (कह ण) किस तरह नहीं (णाणट्ठिया) केबलशान में 
स्थित है--किन्तु ज्ञान में अवश्य तिष्ठते हैं, ऐसा मानना होगा । 

यहां यह अभिप्राय है क्योंकि व्यवहारनय से हो जब ज्ञेयों के शञानाकार को प्रहण 
करने के द्वारा ज्ञान को सर्वगत कहा जाता है इसीलिये सब ज्ञयों के ज्ञानाकार समर्पण 
हार से पदार्थ भी व्यवहार से ज्ञान मे प्राप्त हैं, ऐसा कह ॒ सकते हैं। पदार्थों के आकार 
को जब ज्ञान ग्रहण करता है, तब पदार्थ अपना आकार ज्ञान को देते हैं, यह कहना 
होगा ॥३ १॥। 

अथवं ज्ञानिनो5थें: सहान्योन्यवत्तिमत्त्वेषपि परप्रहणमोक्षणपरिणमनाभावेन सर्व पश्य- 
तोध्ध्यवस्यतश्चात्यन्तविविक्तत्व॑ भावयति-- 

गेण्हदि णेव ण मुंचदि ण परं परिणमवि केवली भगवं । 
पेच्छदि समंतरोी सो जाणदि सब्बं॑ णिरवसेसं ॥३२॥ 
गुण्हाति नव न मुझचति न पर परिणमति केवली भगवान्‌ । 
पश्यति समन्‍्तत स जानाति सर्व निरवशेषम्‌ ॥३२॥ 

अय खल्वात्मा स्वभावत एवं परद्रव्यग्रहणमोक्षणपरिणमनाभावात्स्वतत्त्वमृतकेवलज्ञा- 
नस्थरूपेण विपरिणम्य निष्कम्पोन्मज्जज्ज्योतिर्जात्यमणिकल्पो भुत्वाधवतिष्ठमानः: समनन्‍्ततः 
स्फुरितवर्शनज्ञानशक्ति, समस्तमेव नि.शेषतयात्मानमात्मनि संचेतयते । अथवा युगपदेव 
सर्वार्थसार्थसाक्षात्करणेन ज्ञप्तिपरिवर्तनाभावात्‌ संभावितग्रहणमोक्षणक्रियाविराम:, प्रथ- 
ममेव समस्तपरिषच्छेद्याकारपरिणतत्वात्‌ पुन परमाकारान्तरमपरिणममानः: समन्‍्ततो$पि 
विश्वमशेष॑ पश्यति जानाति थ एवमस्यात्यन्तविविक्‍षतत्वसेव ॥३२॥ 

भूमिका--अब, इसप्रकार केवलज्ञानी के साथ एक-दूसरे मे वृत्ति वाले होने पर भी, 
पर को ग्रहण, त्याग किये बिना तथा परद्रव्य रूप परिणत हुए बिना सबको देखने-जानने 
वाले केवली के (पदार्थों के साथ) अत्यन्त भिन्‍नपने को बतलाते हैः--- 

अन्वयार्थ-- [ केवली भगवान्‌ | केवली भगवान (सर्वज्ञ) [पर] पर-द्रव्य को-जेय 
पदार्थ को [न एव गृह्नाति] न ग्रहण करते है, [न मु चति] न छोडते है, [न परिणमति ] 
और न परद्रत्य रूप-जेयरूप परिणत होते है । इससे जाना जाता है कि उनका परद्रव्य के 
साथ भिन्‍नत्व ही है. तो क्‍या परद्रव्य को जानते भी नही ? उत्तर--तथापि [समन्‍्तत ] 


७४ ] पवयणसारो 


सर्वे द्रव्य क्षेत्रकाल-भावों से [सर्व] सब ज्ञेगो को [निरवशेष] निरवशेष [पश्यति 
जानाति] देखते-जानते है । 

टीका---अह आत्मा वास्तव में, स्वभाव से हो परव्रन्‍्य के ग्रहण त्याग का तथा 
परव्रव्य रूप के परिणत होने का (उसके ) अभाव होने से, स्वतत्त्वमृत केवलज्ञान स्वरूप से 
परिणत होकर (तथा) निष्कंप निकलने वाली ज्योति वाला उत्तम मणि जंसा होकर रहता 
हुआ, (एवं) जिसके सब आत्म-प्रदेशों से दर्शन ज्ञान शक्ति स्फुरित है, ऐसा होता हुआ, 
निःशेध रूप से परिपूर्ण आत्मा को आत्मा से आत्मा में सचेतता (जानता-अतुभव 
करता) है । 

अथवा एक साथ हो सर्व पदार्थों के समुह को साक्षात्‌ करने से, ज्ञप्ति परिवर्तन का 
अश्ाव होने से, (तथा) जिसके ग्रहण त्याग रूप क्रिया विराम को प्राप्त हुई है ऐसा होता 
हुआ, (एवं) पहले ध्षमय में ही समस्त ज्ञेयाकार रूप परिणत होने से, फिर दूसरे आका- 
रान्तर रूप नहों परिणत होता हुआ, सर्व प्रकार से सम्पुर्ण विश्व को देखता जानता है । 

सार---इस प्रकार (पूर्वोक्त दोनो प्रकार से) उसका (आत्मा का पदार्थों से) अत्यन्त 
घिन्‍नपना हो है । 

तात्पयंवत्ति 


अथ ज्ञानिन, पदार्थ सह यद्यवि व्यवहारेण ग्राह्मग्राहकसम्बन्धो5स्ति तथापि सश्लेषादिसम्बन्धो 
नास्ति, तेन कारणेन श्ेबपदार्थ सह भिन्‍नत्वमेवेति प्रतिपादयति,-- 

गेण्ुवि णेब ण मु चदि गृद्वाति नंव मुझ्चति नेवण पर परिणस्िि पर परद्रव्य शेयपदार्थ नेव 
परिणमति। स क. कर्ता ? केवली भगव केवली भगवान्‌ सर्वेज्ञ । ततो ज्ञायते परद्रव्येण सह भिन्‍्नत्वमेव 
तहिं कि परद्रव्य न जानाति ? पेचछदि समतदों सो जाणबि सव्य णिर्वतेस तथापि व्यवहारनयेन 
पश्यति समन्तत! सर्वद्रव्यक्षेत्रकालभावैर्जानाति च सर्व निरवशेषम्‌ । अथवा द्वितीयव्याख्यानम्‌-- 
अध्यन्तरे कामक्रोधादि बहिविषये पञ्चेन्द्रियविषयादिक बहिंद्र व्य न गृहणाति, स्वकीयानन्तज्ञानादि- 
अतुष्टयं च न मुडन्‍्चति यतस्तत: कारणादय जीव केवलज्ञानोत्पत्तिक्षण एव युगपत्सव॑ जानन्सन्‌ पर 
बिकल्पान्तरं न परिणमति | तथाभूत सन्‌ कि करोति ? स्वतत्वभूतकेवलज्ञानज्योतिषा जात्यमणि- 
कल्पो नि:कम्पचेतन्य प्रकाशो भूत्वा स्वात्मान स्वात्मनि जानात्यनुभवति । तैनापि कारणेन परद्रब्य॑ 
सह भिन्‍नत्वमेवेत्मभिप्राय ॥३२॥। 

एव ज्ञान शेयरूपेण न परिणमतीत्यादिव्याच्यानर्पेण तुतीयस्थले गाथापअचक गतम्‌ | 


उत्थानिका--आगे यह समझाते है कि यद्यपि व्यवहार से ज्ञानी का जश्ञेय पदार्थों 


के साथ ग्राद्य-आ्राहक अर्थात्‌ ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध है तथापि निश्चय से स्पर्श आदि का 
सम्बन्ध नही है इसलिये ज्ञानी का ज्ञेय पदार्थों के साथ भिन्‍नपना ही है । 


पबयणसारों ] [ ७५ 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(केवलो भगवं) केवलो भगवान सर्वज्ञ (परं) पर ब्रव्यरूप 
ज्ञेय पदार्थ को (णेव गिष्हुदि) नतो ग्रहण करते हैं, (ण मुंचदि) न छोड़ते हैं (ण परिणसद्दि) 
न उस रूप परिणसन करते हैं। इससे जाना जाता है कि उनकी परद्रव्य से भिन्‍नता ही है । 
तब क्या वे परद्रव्य को नहों जानते हैं ? उसके लिये कहते हैं कि यद्यपि भिन्न हैं तथापि 
व्यबहारनय से (सो) बह भगवान्‌ (णिरवसेसं सच्चं) बिना अवशेष के सबको (समंतदो) 
सर्व द्रव्य, क्षे>र काल, भावों के साथ (पेचछदि) देखते हैं तथा (जाणदि) जानते हैं । 
अथवा इसी का दूसरा व्याख्यान यह है कि केवली भगवान्‌ भीतर तो काम, क्रोधादि 
भावों को ओर बाहर मे पांचो इन्द्रियों के विघयरूप पदार्थों को ग्रहण नहीं करते हैं, न अपने 
आत्मा के अनन्तज्ञानादि चतुष्टय को छोड़ते हैं। यही कारण है जो केवलज्ञानी आत्मा केवल- 
ज्ञान को उत्पत्ति के काल मे ही एक साथ सर्व को देखते-जानते हुए भी अन्य विकल्परूप 
परिणमन नहों करते हैं । ऐसे बोतरागी होते हुए क्या करते हैं ? अपने स्वभाव रूप केवल- 
ज्ञान की ज्योति से निर्मेल स्फटिकम्णि के समान निश्चल चेतन्य प्रकाश रूप होकर अपने 
आत्मा के द्वारा आत्मा में जानते हैं, अनुभव करते हैं। इसी कारण से उनको परव्रव्यों के साथ 
एकता नहीं है भिन्‍नता ही है, ऐसा अभिप्राय जानना चाहिये ॥३२॥। 
इसो तरह ज्ञान-ज्ञेय रूप से परिणमन नहीं करता है, इत्यादि व्याख्यान करते हुए 
तीसरे स्थल मे पांच गाथाएं पूर्ण हुईं ॥३२॥ 
अथ केवलज्ञानिश्रुतज्ञानिनोर विशेषदर्शनेन विशेषाकांक्षाक्षो भ॑ क्षपय ति--- 
जो हि सुदेण विजाणदि अप्पाणं जाणगं सहावेण । 
त॑ सुदकेवलिमिसिणो भणंति लोगप्पदीवयरा' ॥३३॥ 


यो हि श्रुतेन विजानात्यात्मान ज्ञायक स्वभावेन । 
त श्रुतकेवलिनमृषयों भणन्ति लोकप्रदीपकरा ॥|३३॥। 


यथा भगवान्‌ युगपत्परिणतसमस्तचेतन्यविशेषशा लिना केवलज्ञानेनानादिनिधननिष्का- 
रणासाधारणस्वसंचेत्यमानचंतन्यसामान्यमहिस्नश्चेतकस्वभा बेन कत्वात्‌ केवलस्पात्मन 
आत्मनात्मनि संचेतवात्‌ केवलो, तथायं जनो5पि क्रमपरिणममाणकतिपयचेतन्यविशेषशा- 
लिना श्रुतशानेनानादिनिधननिष्का रणासाधारणस्वसंचेत्यमा न चेतन्यसामसान्यमहिस्न श्चेत क स्व भा - 
वेतंकत्वात्‌ केवलस्थात्मन आत्सतात्मनि सच्चेतनात्‌ श्रुतकेवली । अल पिशेषाकांक्षाक्षोमेण, 
स्वरूपनिश्चलेरेवा वस्थी यते ।।३ ३॥ 


१ सुयकेवलिमिसिणों (ज० बु०) । २ लोयप्पदीवयरा (ज० बु०)। 


७६ ] [ प्रवयणसारों 


भूमिका--अब केवलज्ञानी तथा श्रुतज्ञानी के अविशेष (समानता अन्तररहितता ) 
दिखलाते हुये, विशेष आकांक्षा के क्षोत्र को नष्ट करते है (अर्थात्‌ केवलज्ञानों में और भ्ुत- 
झानो में अन्तर नहीं है, यह दिखाकर विशेष जानने की इच्छा की आकुलता को नष्ट 
करते हैं):--- 

अन्वयार्थ--[ य ) जो [हि] वास्तव मे [श्रुतेन] श्रुतज्ञान से (निविकार.स्वसवित्ति 
रूप भावश्रुत परिणाम से) [स्वभावेन] स्वभाव से (समस्त विभाव रहित स्वभाव से) 
[ज्ञायक] ज्ञायक स्वभावी (भावज्ञान स्वरूप) [आत्मान] आत्मद्रव्य को [विजानाति | 
जानता है, [लोकप्रदीपकरा | लोक के प्रकाशक [ऋपय ] ऋषीश्वरगण [त] उसको 
[श्रुतकेवलिन ] श्रुतकेबली [भणन्ति | कहते है । 

टीका--नैसे भगवान्‌, युगपत्‌ परिणमन करते हुए समस्त चंतन्य-विशेष-युक्‍त 
केवलज्ञान द्वारा, अनादि निधन-निष्कारण (अहेतुक) असाधारण-स्वसंवेद्यमान-चेतन्य सामान्य 
जिसको महिसा है तथा जो चेतक स्वभाव से एकत्व होने से केवल (अकेला, शुद्ध, अखण्ड ) 
है, ऐसे आत्मा का आत्मा से आत्मा में अनुभव करने के कारण से केवली हैं, उसी प्रकार 
यह (छद्यस्थ) पुरुष भी क्रमशः परिणमित होते हुए कुछ चंतन्य विशेषों से युक्त श्रुतज्ञान 
के द्वारा, अनादिनिधन निष्कारण-असाधारण-स्वसवेद्यमान-चेतन्य सामान्य जिसकी महिमा 
है तथा जो चेतक स्वभाव के द्वारा एकत्व होने से केवल (अकेला) है, ऐसे आत्मा का आत्मा 
से आत्मा से अनुभव करने के कारण श्रुतकेवली है। (इसलिये) विशेष आकांक्षा के क्षोभ 
से (अधिक जानने की इच्छा रूप आकुलता से) समाप्त हो। (हमारे द्वारा) स्वरूप से निश्चल 
ही ठहरा जाता है । 

भावार्थें--छपझ्स्थ जीव भाव-पश्रुतज्ञान द्वारा निज शुद्ध-आत्मा का अनुभव करते है 
तथा केवली भगवान्‌ केवल-ज्ञान द्वारा निज शुद्ध-आत्मा का अनुभव करते है। इसलिये 
दोनों में कोई अन्तर नहीं है। पर-पदार्थ का होनाधिक ज्ञान आत्म-अनुभव में प्रयोजनवान 
नहीं हे । इसलिये पर-द्रव्य के अधिक ज्ञान को करने को आकुलता छोड़कर आत्म-अनुभव 
करने का अभ्यास कर, उसमें तेरा भला है। आत्म-अनुभव करने वाले जीवों को निश्चय 
से श्रुतकेवलो कहते हैं जबकि सम्पूर्ण द्रब्यभुत के जानकार को व्यवहार से श्रुतकेवली कहते 
हैं। ऐसी आत्म-अनुभव की अटूट महिमा है। देखिये श्री समयसार जी मे गाथा नं० दे 


बिलकुल यहो गाया है। 


प्रयणसारो ] [ ७७ 


मूल गाथा मे केवल श्रृतकेवली की बात है ओर टोकाकार केवलज्ञानी तथा श्रुत- 
केवली दोनों की बात कर रहे हैं। ऐसा क्यो ? इसका उत्तर यह है कि गाया २१ से ५२ 
तक ज्ञान-प्रशापन (केवलज्ञान या केवलज्ञान स्वरूपी आत्मा) के कथन करने की प्रतिज्ञा 
है । श्रुतकेवलो की गाथा क्यों आई है? इसमे से टोकाकार ने यह भाव निकाला है कि 
सूत्रकार दोनों का अविशेष दिखलाना चाहते हैं ॥३३॥॥ 


तात्पयंब॒त्ति 

अथ यथा निरावरणसकलव्यक्तिलक्षणेत केवलज्ञानेनात्मपरिज्ञान भवति तथा सावरणैकदेश- 
व्यक्तिलक्षणेन केवलज्ञानोत्पत्तिबी जभूतेन स्वसवेदनज्ञानरू्पभावश्रुतेनाप्यात्मपरिज्ञान भवतीति निश्च 
नोति ।अथवा द्वितीयपातनिका--यथा केवलज्ञान प्रमाण भवति तथा केवलज्ञानप्रणीतपदार्थे प्रकाशक 
श्र॒तज्ञानमपि परोक्षप्रमाण भवतीति पातनिकाद्वय मनस्ति धृत्वा सूत्रमिद प्रतिपादयति,-- 

जो य कर्ता हि स्फुट सवेण निविकारस्वसवित्तिरूपभावश्रुतपरिणामेन विजाणबि विजानाति 
विशेषेण जानाति विषयसुखानन्दविलक्षणनिजशुद्धात्मभावनोत्थ7रमानन्देकल भ्षणसुखरस/स्वादेनानु- 
भ्वति । कम्‌ ? अप्याण निजात्मद्रव्य । कथम्भूत ? जाणग ज्ञायक केवलज्ञानस्वरूप । केन इृत्वा १ 
सहावेण समस्तविभावरहितस्व्रभावेन त सुयकेवर्लि त महायोगीन्द्र श्रुव्तेवलिन भणति कथयन्ति । 
के कर्तार ? इसिणो ऋषय, । कि विशिष्टा ? लौयप्पदोवयरा लोकप्रदीपकरा लोकप्रकाशका इति | 
अतो विस्तर' युगपत्परिणतसमस्तचेतन्यशालिना केवलज्ञानेन अनाइनन्तनि कारणान्यद्रब्यासाधारण- 
स्वसवेद्यमानपरमचैतन्यसामान्यलक्षणस्य परद्रव्यरहितत्वेन केवलस्थात्मन आत्मनि स्वानुभवनाथ्थथा 
भगवान्‌ केवलि भवति, तथाय गणधरदेवादिनिश्चयरत्नत्रयाराधकजनोपि पूर्वोक्तलक्षणस्यात्मनो 
भावश्रुतज्ञानेन स्वसवेदनाप्निश्चयश्रुतकेवली भवतीति । किज्च-यथा कोपि देवदत्त आदित्योदयेन 
दिवसे पश्यति, रात्रौ किमपि प्रदीपेनेति | तथादित्योदयस्थानीयेन केवलज्ञानेन दिवसस्थानीयमोक्ष- 
पर्याये भगवानात्मान परश्यति। ससारी विवेकिजन पुननिशास्थानीयससारपर्याये प्रदीपस्थानीयेन 
रागादिविकल्परहितपरमसमाधिना निजात्मान पश्यतीति। अयमत्राभिधभ्राय ,--आत्मा परोक्ष:;, कथ 
ध्यान क्रियते इति सन्देह कृत्वा परमात्मभावना न ॒त्याज्येति । ३३॥। 


उत्थानिका--आगे कहते है कि जैसे सर्वे आवरण रहित स्व को प्रगट करने वाले 
लक्षण को धारने वाले केवलज्ञान से आत्मा का ज्ञान होता है तेसे आवरण सहित एक 
देश प्रकट करने वाले लक्षण को धरने वाले तथा केवलज्ञान की उत्पत्ति का बीज रूप 
स्वसवेदन ज्ञानमयी भाव श्रुतज्ञान से भी आत्मा का ज्ञान होता है अर्थात्‌ ज॑से केवलज्ञान से 
आत्मा का जानपना होता है वैसा श्रुतज्ञान से भी आत्मा का ज्ञान होता है। आत्मज्ञान के 
लिये दोनो ज्ञान बराबर है। अथवा दूसरी पातनिका यह है कि जैसे केवलज्ञान प्रमाण 
रूप है तैसे ही केवलज्ञान द्वारा दिखलाए हुए पदार्थों को प्रकाश करने वाला श्रुतज्ञान भी 
परोक्ष प्रमाण है। इस तरह दो पातनिकाओं को मन मे रखकर आगे का सूत्र कहते है-- 
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अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो) जो कोई पुरुष (हि) निश्चय से (सुदेण) तिविकार 
स्वसंवेदन रूप भाव-शत परिणाम के हारा (सहावेण) समस्त विभावों से रहित स्वभाव से 
ही (जाणगं) लायक अर्थात्‌ केवलजानरूप (अप्पा्ण) निज आत्मा को (विजाणदि) विशेष 
करके जानता है अर्थात थिकयों के सुख से बिलक्षण अपने शुद्धात्मा की भावना से पैदा 
होने बाले परमानन्दसई एक लक्षण को रखने वाले सुख रस के आस्वाद से अनुभव करता 
है। (लोयप्पदोवयरा) लोक के प्रकाश करने वाले (इसिणो) ऋषि (तं) उस महायोगीनद्र 
को (सुयकेवर्लि) भरुतकेवली (भण्णति) कहते हैं । 

इसका विस्तार यह है कि एक समय मे परिणमन करने वाले सर्व चंतन्यशाली 
केवलज्ञान के हारा आदि अंत रहित, अन्य किसी कारण के बिता दूसरे द्रव्यो में न पाइये 
ऐसे असाधारण अपने आप से अपने में अनुभव आने योग्य परमचंतन्यरूप सामान्य लक्षण 
को रखने वाले तथा परद्रव्य पे रहितपने के द्वारा केवल ऐसे आत्मा का आत्मा से स्वानुभव 
करने से जेसे भगवान्‌ केवलो होते हैं वंसे यह गणधर आदि निश्चयरत्नत्रय के आराधक 
पुरष भी पूर्व में कहे हुए चंतन्य लक्षणधारी आत्मा का भाव-श्रुतज्ञान के द्वारा अनुभव 
करने से श्रुतकेवली होते हैं । प्रयोजन यह है कि जंसे कोई भी देवदत्त नाम का पुरुष सूर्य 
के उदय होने से दिवस में देखता है ओर रात्रि को भो दोपक के द्वारा कुछ देखता है वंसे 
सूर्य के उदय के समान केवलज्ञान के द्वारा दिवस के समान मोक्ष अवस्था के होते हुए 
भगवान्‌ केवली आत्मा को देखते हैं और ससारी विवेकी जीव रात्रि के समान संसार- 
अवस्था से दीप के समान रागादि विकल्पों से रहित परम समाधि के ह्वारा अपने आत्मा 
को देखते हैं । अभिप्राय यह है कि आत्मा परोक्ष है। उसका ध्यान कंसे किया जाब, ऐसा 
सन्देह करके परमात्मा को भावना को छोड़ न देना चाहिये ॥३॥ 

अथ ज्ञानस्प श्रुतोपाधिभेदमुदस्यति--- 


सुत्त जिणोवदिट्ठं पोग्गलद॒व्वप्पगेहि वर्यण्णोहि । 
त॑ जाणणा हि णाणं सुत्तत्स य जाणणा भणिया ॥३४।॥ 
सूत्र जिनोपदिष्ट पुदुगलद्रव्यात्मकैर्व चने । 
तज्शप्तिहिं ज्ञान सूत्रस्य च ज्ञप्तिभणिता ॥३४॥ 
भ्रुतं हि ताबत्यृत्रम, तच्च भगवदह त्सर्वज्ञोपज्ञ स्पात्कारकेतनं पौदृगलिक शब्दब्रह्मतज्ज्ञ- 
प्तिहि ज्ञानम्‌। भ्रुत तु तत्कारणत्वात्‌, ज्ञानत्वेनोपचर्यत एवं। एवं सति, सृत्रस्य ज्ञप्ति: भ्रुत- 
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ज्ञानमित्यायाति । अथ सूत्रमुपाधित्वान्नाद्ियते । शप्तिरेवावशिष्यते । सा लज केवलिनः 
श्रतकेधलिनश्चात्मसं बेतने तुल्येवेति नास्ति ज्ञानस्थ श्ुतोपाधिभेद: ॥३४॥॥ 

भूमिका--अब ज्ञान के श्रत-उपाधि (कृत) भेद को दूर करते हैं (अर्थात्‌ यह दिखाते 
है कि श्रुतज्ञान भो ज्ञान है, भुत रूप उपाधि के कारण शान में कोई भेद नहीं होता:--- 

अन्वयार्थ-- [ पुद्गलद्रव्यात्मक, वचने ] पुदुगल द्रव्यात्मक दिव्यध्वनि वचनों के 
द्वारा [जिनोपदिष्ट] जिनेन्द्र भगवान्‌ से उपदिष्ट [सूत्र] सूत्र है (द्रव्यश्रुत है) [तज्ञ्प्तिः 
हि ज्ञान] उसकी ज्ञप्ति (जानना) ज्ञान है (उस पूर्वोक्त शब्दश्रुत के आधार से जो ज्ञप्ति 
है--अथंपरिच्छित्ति है वह ज्ञान कहा जाता है) [च] और (उस ज्ञान को) [सृत्रस्य 
ज्ञप्ति ] सूत्र की ज्ञप्ति (श्रुतज्ञान) [भणिता] कहा गया है। 

टोका--पहले तो (श्रुतज्ञान इस शब्द में) श्रुत वास्तव में सूत्र है ओर वह सूत्र भगवान्‌ 

अहंन्त सबंज्ञ के द्वारा कहा हुआ, स्थात्कार चिन्हयुक्त, पोद्गलिक शब्वब्रह्म है। (श्रुतज्ञान 
इस शब्द में ज्ञान शब्द से वाच्य) उस (सूत्र) को ज्ञप्ति सो ज्ञान हे। (भ्रतज्ञान इस शब्द 
मे) श्रुत (सूत्र) तो उसका (ज्ञान का) कारण होने से ज्ञान रूप से उपचार ही किया जाता 
है (उपचार से ज्ञान कहा जाता है जेसे कि अन्न को प्राण कहा जाता है) | ऐसा होने पर 
“सूत्र को ज्ञप्ति सो श्रुतज्ञान है” ऐसा ठहरता है (सिद्ध होता है)। अब सूत्र को उपाधिपना 
होने से उसका आदर न किया जाए तो ज्ञप्ति हो शेष रह जातो है (सत्र को शप्ति कहने 
पर सूत्र आश्रय या निमित्त मात्र होने से उपाधि हो है। किन्तु शप्ति स्वयं आत्मा का हो 
परिणमन है | इसलिये यदि सूत्र को न गिना जाय तो 'ज्ञप्ति' ही शेब रहतो है) ओर वह 


(ज्ञप्ति) केवबली के ओर श्रुतकेवलो के आत्म-अनुभव से समान ही है । इसलिये ज्ञान के 
श्रत-उपाधि (कृत) भेद नहीं है । 
तात्पयंब॒त्ति 
अथ शब्दरूप द्रव्यश्रुत व्यवहारेण ज्ञान निश्वयेनाथेपरिच्छित्तिऱप भावश्वुतमेव ज्ञानमिति 


कथयति। अथवात्मभावनारतो निश्चयश्रुतकेवलो भवत्तीति पूर्व॑सूत्रे भणितम्‌, अय तु व्यवहारश्रुत- 
केवलीति कथ्यते, -- गे कह है रे कम 


सुत्त द्रव्यश्षुत । कथम्भूत ” जिणोबबिटठ जिनोपदिष्ट । के कृत्वा ? पोग्यलदव्वप्पेहि 
वयणेहि पुद्गलद्रव्यात्मकेदिव्यध्वनिवचन त जाजणा हि णाण तेन पूर्वोक्ति-शब्दश्रुताधारेण ज्प्तिरथं- 
परिच्छत्तिज्ञान भण्यते हि स्फुट सत्तस्स य जाणणा भणिया पूर्वोक्तद्रव्यश्रुतस्थापि व्यवह्ारेण 
ज्ञानव्यपदेशों भवति न तु निश्चयेनेति । तथाहि-यथा निश्चयेन शुद्धबुद्धकस्वभावों जीव: पश्चाद्भव- 
हारेण नरनारक दिहूपोषि जीवो भण्यते । तथा निश्चयेताखण्डकप्रतिभासरूप समस्तवस्तुप्रकाशक 
ज्ञान भण्यते, पश्चाह्धवहारेण मेघपटलावुतादित्यस्पावस्थाविशेषवत्कर्मपटलावृत[खण्डेकशञानरूप- 
जीवस्य मतिज्ञानश्रुतशानादिव्यपदेशो भवतीति भाव,थं; ॥३४।॥ 


८६० ] [ प्रवयणसारी 


उत्थानिका--आगे कहते है कि शब्द रूप द्रव्यभ्रुत व्यवहारनय से ज्ञान है। 
निश्चय करके अर्थ जानने रूप भावश्रुत हो ज्ञान है। अथवा आत्मा की भावना मे लवलीन 
पुरुष निश्चय श्रुतकेवली है, ऐसा पू्व॑ सूत्र मे कहा है, अब व्यवहार श्रुवकेवली को कहते 
है अथवा ज्ञान के साथ जो श्रुत की उपाधि है उसे दूर करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(सुत्त) द्रव्यभुत (पोग्गल-दब्वप्पगेहि वयर्णोहट) पुदगल 
द्रब्यमयों दिव्य ध्वनि के बचनों से (जिणोवविट्ठ) जिन भगवान्‌ के द्वारा उपदेश किया गया 
है। (हि) निश्चय करके (तज्जाणणा) उस द्रव्यश्षुत के आधार से जो जानपना है (णाण) 
सो अर्थज्ञान रूप भावश्वुत ज्ञान है। (य) और (सुत्तरस) उस व्रव्यभुत को भी (जाणणा) 
जानपना या ज्ञान संज्ञा (भणिया) व्यवहार नय से कही गई है । 

भाव यह है कि ज॑ंसे निश्चय से यह जोव शुद्ध-बुद्ध एकस्वभाव रूप है, पीछे 
व्यवहारनय से जीव नर-नारक आदि रूप भो कहा जाता है। तेसे निश्चय से ज्ञान स्व 
बस्तुओं को प्रकाश करने वाला अखड एक प्रतिभासरूप कहा जाता है, सो ही ज्ञान फिर 
व्यवहारनय से मेघों के पटलों से आच्छादित सूयं की अवस्था विशेष को तरह कर्म पटल से 
आच्छादित अखंड एक ज्ञानरुप होकर मतिज्ञान श्रुत॒तान आदि नामवाला हो जाता 
है ॥२४॥ 

अथात्मज्ञानयो: कत करणताकृतं भेदमपनुदति । 

जो जाणदि सो णाणं ण हवदि णाणेण जाणगो आदा । 
णाणं परिणमदि सयय॑ अट्ठा णाणटिठ्या सब्वे ॥३५॥ 
यो जानाति तज्ज्ञान ज्ञायक आत्मा | 
ज्ञान परिणमते स्वयमर्था ज्ञानस्थिता सर्वे ॥३४॥ 

अप्थग्मूतकत्‌ करणत्वशक्तिपारमश्वयंयोगित्वादात्मनो य एवं स्वयमेव जानाति स 
एवं ज्ञानमन्तर्लोनसाधकतमोष्णत्वशक्ते: स्वतंत्रस्थ जातवेदसो दहनक्रियाप्रसिद्धेरष्णव्यपदे- 
शवत्‌ । न तु यथा प्थग्वतिना दात्रेण लांवको भवति देवदत्तस्तथा ज्ञानेन ज्ञायको भवत्या- 
त्मा । तथा सत्युभयोरचेतनत्वमचेतनयो: संयोगेडपि न परिच्छित्तिनिष्पत्ति:। पृथक्त्ववति- 
नोरपि परिच्छेदाध्युपगमे परपरिच्छेदेन परस्थ परिच्छित्तिभृ तिप्रभुतोनां च परिचछ्छ त्तिप्रसु- 
तिरनइकुशा स्थात्‌ । किच-स्वतोष्व्यतिरिक्तसमस्तपरिष्छेद्याकारपरिणतं ज्ञान स्वयं 


परिणममानस्य, कार्यमुतसमस्तज्ञेयाकारकारणीमुताः सर्वेर्या ज्ञानवतिन एव कथंचि:दू वन्ति, 
कि ज्ञातृज्ञानविभागक्लेशकल्पनया ॥३५॥ 


पथयणसारो ] [ 5१ 


भूमिका-अब आत्मा ओर ज्ञान के कत्‌ त्व करणत्व कृत भेद को दूर करते हैं ( प्रदे श-भेव 
लिये हुए ज्ञान भिन्‍त पदार्थ हो और आत्मा भिन्‍न पदार्थ हो, तथा आत्मा का फिर ज्ञान 
से समवाय हो जाने पर आत्मा ज्ञानी बनता हो, ऐस। नहों है, यह उपदेश करते हैं) । 

अन्वयार्भ--- [ य जानाति] जो (कर्ता) जानता है [तत्‌ ज्ञान] वह ज्ञान है (जो 
ज्ञायक है वही ज्ञान है) [ज्ञानेन ] ज्ञान के द्वारा (सर्वथा भिन्‍न ज्ञान नामा पदार्थ से जुड 
कर) [आत्मा | आत्मा [ज्ञायक न भवति | ज्ञायक नही होता है। [स्वय] स्वय ही 
आत्मा [ज्ञान परिणमते ] ज्ञान रूप परिणत होता है और [सर्वे अर्था ] सब पदार्थ [ज्ञान- 
स्थिता ] ज्ञान मे स्थित हो जाते है। 

टीका--आत्मा के अपुथर्भुत (अभिन्‍न) कत्‌ त्व और कारणत्व की शक्ति-रूप पारमें- 
श्वयं-पोगिपना (सहितपना) होने से जो स्वय ही जानता है (जो ज्ञायक हे) वह ही ज्ञान 
है, जेपे जिसमे साधकतम उष्णत्व शक्ति अन्तर्लोन है ऐसी स्थतन्त्र अग्नि के, दहन-क्रिया की 
प्रसिद्धि होने से, 'उष्णता' कही जाती है। परन्तु ऐसा नहीं है कि जेसे पृथग्वर्तो बांती (हुसिया )से 
देवदत्त काटने वाला है, उसी प्रकार (पृथर्बर्तो) ज्ञान से आत्मा ज्ञायक (जानने बाला) हे । 
ऐसा होने पर, दोनो से (ज्ञान और आत्मा मे) अचेतनपना (आ जायेगा) ओर दो अचेतनों 
का संयोग होने पर भी ज्ञप्ति उत्पन्न नहीं होगी । (आत्मा ओर ज्ञान के) पृथग्वर्तों होने 
पर भी (आत्मा के) ज्ञप्ति मानी जाने पर ज्ञान के द्वारा पर के ज्ञप्ति (होगी) (ओर इस 
प्रकार) राख इत्यादिक के भी शप्ति की उत्पत्ति निरंकुश (अबाधित ) होगी । (यदि ऐसा 
माना जायगा कि आत्मा और ज्ञान पृथक-पृथक्‌ पदार्थ हैं किन्तु ज्ञान आत्मा के साथ युक्त 
हो जाता है इसलिये आत्मा जानने का कार्य करता है, तो ज्ञान के युक्त होने से पूर्व आत्मा 
जड़ था ओर जंसे ज्ञान जड आत्मा के साथ युक्त होता है, उसी प्रकार राख, घड़ा, खम्भा 
इत्यादि समस्त जड़ पदार्थों के साथ भो युक्त हो जाये ओर उससे वे सब पदार्थ भी जानने 
का कार्य करने लगें, किन्तु ऐसा नहीं होता । इसलिये आत्मा और ज्ञान पृथक्‌-पृथक्‌ पदार्थ 
नहीं है।) और विशेष-अपने से अभिन्‍न समस्त ज्ञेयाकार रूप परिणत जो ज्ञान है उस रूप 
स्वयं परिणत होने बाले आत्मा के का्य॑भूत समस्त ज्ेयाकारों के कारणमुत समस्त पदार्थ 
कथं जित्‌ ज्ञानवर्तो ही हैं। (इसलिये) ज्ञाता और ज्ञान के विभाग की व्लिष्ट कल्पना से 
क्या प्रयोजन है, कुछ नहीं ।॥३५॥ 


घ२ ] [ परवयणसारों 


तावयंबुत्ति 


अथ भिन्‍नज्ञानेनात्मा ज्ञानी न भवतोत्युपदिशति,-- ; 
जो जाणवि सो णार्णं य. कर्ता जानाति स ज्ञान भवतोति । तथाहि--यथा सजन्नालक्षणप्रयो- 


जनादिभेदेषि सति पश्चादभेदनयेन दहनक्रियासमर्थोष्णगुणेन परिणतो5ग्निरप्युष्णों भण्यते, तथार्थ क्रिया 
परिच्छित्तिसमर्थे त ज्ञानगणेन परिणत आत्मापि ज्ञान भण्यते | तथा चोक्तम्‌ - 'जानातीति शान पात्मा' 
ण हवदि णाणेण जाणगो आदा सर्वधैव भिन्‍नज्ञानेनात्मा ज्ञायको न भवतीति।अथ मतम्‌-यथा 
भिन्‍नदात्रेण लावको भवति देवदत्तस्तथा भिन्‍्नज्ञानेन ज्ञायको भवतु को दोष इति। नैवम्‌। छेदन- 
क्रियाविषये दात्र बहिरड्रोपकरण तद्भिन्‍न भवतु अभ्यन्तरोपकरण तु देवदत्तस्य छेदनक्रियाविषये 
शक्तिविशेषस्तच्चाभिन्‍नमेव भवति । तथार्थपरिच्छित्तिविषयेज्ञानमेवाभ्यन्तरोपफरण तथाभिन्नमेव 
भवति, उपाध्यायप्रकाणादिवहिर ज्रोपकरणतद्भिन्नमपि भवतु दोषो नास्ति। यदि च भिन्‍नज्ञानिन 
ज्ञानी भवति तहि परकोयज्ञनेन सर्वेपि कुम्भस्तम्भादिजडपदार्था ज्ञानिनों भवन्तु न च तथा। 
णाणं परिण दि सथ यत एवं भिन्‍नज्ञानेन ज्ञानो न भवति तत एवं घटोत्पत्ती मृतपिण्ड इव स्वयमेवो- 
पादानरूपेणात्मा ज्ञान परिणमति । अट्ठा णाणदिठ्या सब्बे व्यवहारेण ज्ञेयपदार्था आदर्श विम्बमिव 


परिच्छित्त्याकारेण ज्ञाने तिष्ठन्तीत्यभिप्राय ॥३५।। 

उत्थानिका--आगे कहते है कि आत्मा अपने से भिन्‍न किसी ज्ञान के द्वारा 
ज्ञानी नही होता है अर्थात्‌ ज्ञान और आत्मा का सर्वथा भेद नही है, किसी अपेक्षा से भेद 
है | वास्तव मे ज्ञान और आत्मा अभिन्‍न है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो जाणदि) जो कोई जानता है (सो णाण) सो ज्ञान 
गुण अथवा ज्ञानी आत्मा है। जसे संज्ञा, लक्षण, प्रयोजन आदि के कारण भग्नि ओर 
उसके उष्ण गुण का भेद होने पर भी अभेद नय से जलाने की क्रिया करने को समर्थ उष्ण 
गुण के द्वारा परिणमती हुई अग्नि भी उष्ण कही जातो है तंसे संज्ञा लक्षणादि के द्वारा ज्ञान 
और आत्मा का भेद होने पर भी पदार्थ और क्रिया के जानने को समर्थ ज्ञान गुण के 
हारा परिणमन करता हुआ आत्मा भी ज्ञान या ज्ञानरूप कहा जाता है ऐसा ही कहा गया 
है। “जानातोति ज्ञानमात्मा” कि जो जानता है सो ज्ञान है और सो ही आत्मा है। 
(आदा) आत्मा (णाणेण) भिन्‍न ज्ञान के कारण से (जाणगो) जानने वाला ज्ञाता (ण 
हवदि) नहीं होता है । किसी का ऐसा मत है कि जैसे भिन्‍त वन्तीले (हसिया) से देवदत्त घास का 
काटने वाला होता है वंसे भिन्‍त ज्ञान से आत्मा ज्ञाता होवे तो कोई दोष नहीं है। उसके 
लिये कहते हैं कि ऐसा नहीं हो सकता है। घास छेदने को क्रिया के सम्बन्ध मे दंतीला (हुसिया ) 
बाहरी उपकरण है सो भिन्‍न हो सकता है परन्तु भीतरी उपकरण देवदत्त की छेदन क्रिया 
सम्बन्धी शक्ति विशेष है सो देतदत्त से अभिन्न ही है, भिन्‍न नहीं है। तंसे ही ज्ञान की 
क्रिया में उपाध्याय, प्रकाश, पुस्तक आदि बाहरी उपकरण भिन्‍न हैं, तो हो, इसमें कोई 


पवयणसारो ] [ ५३ 


दोष नहीं है। परन्तु ज्ञान शक्ति भिन्न नहीं है वह आत्मा से अभिन्‍न है। यदि ऐसा 
मातोगे कि भिन्‍न ज्ञान से आत्मा ज्ञानो हो जाता हे तब दूसरे के ज्ञान से अर्थात्‌ विभ्त 
ज्ञान से सर्व ही कुभ, खंभा आदि जड़ पदार्थ भी ज्ञानो हो जायेंगे सो ऐसा होता नहीं । 
(णाण) ज्ञान (सयं) आप ही (परिणसमदि) परिणमन करता है अर्थात्‌ जब भिसन ज्ञान से 
आत्मा ज्ञानी नहीं होता है तब जसे घट की उत्पत्ति मे मिट्टी का पिड स्वयं उपादान- 
कारण से परिणमन करता है वंसे पदाथों के जानने में ज्ञान स्वयं उपादानकारण से 
परिणमन करता है तथा (सब्बे अटूठा) व्यवहारनय से सब ही ज्ञेय पदार्थ (णाणद्ठिया) 
ज्ञान में स्थित हैं. अर्थात्‌ जैसे दपंण में प्रतिबिम्ब पड़ता है तेसे ज्ञेय पदार्थ ज्ञानाकार से 
ज्ञान में झलकते हैं, ऐसा अभिप्राय है ॥३४५॥ 


अथ कि ज्ञान कि ज्ञेयमिति व्यनक्ति-- 
तम्हा णाणं जीवो णेयं दव्वं तिहा समक्खादं। 
'दव्वं॑ ति पुणो आदा परं॑ च परिणामसंबद्ध ॥३६॥ 


तस्मात्‌ ज्ञान जीवो ज्ञेय द्रव्य त्रिधा समाख्यातम्‌ । 
द्रव्यमिति पुनरात्मा परश्च परिणामसबद्धः ॥३६॥। 


यतः परिच्छेदरूपेण स्वयं विपरिणस्य स्वतन्त्र एवं परिच्छिनत्ति ततो जीव एव 
ज्ञानमन्यद्रव्याणां तथा परिणस्तु परिच्छेतु चाशक्ते । ज्ञेयं तु वत्तबर्तमानवर्तिष्यभाण- 
विचित्रपर्यायपरम्पराप्रकारेण त्रिधाकालकोटिस्पशित्वादनाथनन्तं द्रव्य, तत्तु ज्ञेयतामापद्- 
सान॑ द्वेधात्मपरविकल्पात्‌ । इष्यते हि स्वपरपरिण्छेकत्थादवबोधस्य बोध्यस्यंवं विध देविध्यम । 

ननु स्वात्मनि क्रियाविरोधात्‌ु कथ नामात्मपरिच्छेदकत्वस्‌ । का हि नाम क्रिया 
कीहशश्ज विरोध: । क्रिया ह्मत्र विरोधिनी समुत्पत्तिरूपा वा ज्ञप्तिख्पा बा। उत्पत्तिरूपा 
हि तावन्नेक॑ स्वस्मात्प्रजायत इत्यागमाद्विरुद्धव । ज्ञप्तिरूपायास्तु प्रकाशनक्रिययंव प्रत्य- 
वस्थितत्वान्न तन्न विप्रतिषेधस्यथावतार: । यथा हि प्रकाशकस्य प्रदीपस्थ परं प्रकाश्य- 
तामापन्न प्रकाशयत स्वस्मिन्‌ प्रकाश्यते न प्रकाशान्तरं मुग्य, स्वयमेव प्रकाशनक्कियाया: 
समुपलम्भात्‌ । तथा परिच्छेदकस्पात्मनः पर परिच्छेद्यतामापन्‍्न॑ परिच्छिन्दत. स्वस्मिन्‌ 
परिच्छेधो न परिच्छेदकान्तरं मृग्यं, स्वमेव परिच्छेदनक्रियायाः समुपलम्भात्‌ । 

ननु कुत आत्मनो द्रव्यज्ञानस्वरूपत्वं द्रव्पाणा च आत्मशेयरूपत्थं जे । परिणासमस- 


रन. 


१ दब्वति (ज० बु०)। 
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बन्धत्वात्‌ । यतः खलु॒ आत्मा व्रव्याणि ल परिणाम: सह ॒संबध्यन्ते, तत आत्मनों द्रब्या- 
लस्बनज्ञानेन द्रव्याणां तु ज्ञानमालम्ब्य ज्ञेयाकारेण परिणतिरबाधिता प्रतपति ॥३६॥ 

भूमिका---अब क्या ज्ञान है और क्‍या ज्ञेय है, यह व्यक्त करते हैं-- 

अन्वयाथ--[ तस्मात्‌ जीव ज्ञान ] इस कारण से (पूर्व सूत्र अनुसार) आत्मा ही 
ज्ञान है। [जेय द्रव्य] ज्ञेय द्रव्य है (कि जो द्रव्य) [त्रिधा समाख्यात] (तीन काल की 
पर्याय की परिणति रूप से,) तीन प्रकार कहा गया है [व्रव्य इति पुनः भात्मा पर च] 
और वह ज्ञेय-भूत द्रव्य आत्मा स्व और पर है, (आत्मा के स्व-पर-द्वव्यो का जानपना और 
द्रव्यों के अतत्मा का ज्ञेयरूपपना किस कारण से है ? उत्तर) [परिणामसबद्ध | वे अपने- 
अपने ज्ञान और ज्ञेय परिणामो से सम्बन्धित है--परिणाम वाले है । उस रूप परिणत 
होते हैं । 

आत्मा और द्रव्य कुटस्थ नही है । वे समय-समय पर परिणमन किया करते है । 
इसलिये आत्मा ज्ञान-स्वभाव से और द्रव्य ज्ञेय-स्वभाव से परिणत होते है। इस प्रकार 
ज्ञान स्वभाव से परिणत आत्मा के ज्ञान के आलम्बनभूत द्रव्यों को जानता है और ज्ञेय- 
स्वभाव से परिणत द्रव्य, ज्ञय के आलम्बनभत ज्ञान मे (--आत्मा मे) ज्ञात होते है । 

टीका--क्योंकि पूर्व गाथा के कथनानुसार (जीव) ज्ञान रूप से स्वयं परिणत होकर 
स्वतन्त्र ही जानता है इसलिये “जीव ही ज्ञान है! क्योंकि अन्य द्रव्यों के इस प्रकार (ज्ञान 
रूप) परिणत होने के लिये तथा जानने के लिये असम्थंता है ज्ञेय तो पहले व्तं चुको 
(भूत) अब बरतें रही (वर्तमान) और आगे वतंने वाली (भविष्यत्‌ ) ऐसी विचित्र (विभिन्‍न) 
पर्यायों की परम्परा के प्रकार से तीन प्रकार काल-कोटि को स्पशंपना होने से, अनादि 
अनन्त द्रव्य है । ज्ञेयपने को प्राप्त हुआ वह द्रव्य आत्मा स्व और पर भेद से दो प्रकार 
है। वास्तव में ज्ञान के स्व-पर का जानपना होने से ज्ञेय की इस प्रकार द्विविधता कही 
जातो है । 

प्रश्न--अपने से ही क्रिया (हो सकने) का विरोध होने से (आत्मा के) भ्रपना 
जानपना कंसे हे ? (अर्थात्‌ ज्ञान स्वप्रकाशक कंसे है ?) 

उत्तर--क्रिया क्या है ओर किस प्रकार का विरोध है ? यहाँ (प्रश्न मे) जो विरोधी 

क्रिया कही गई है वह या तो उत्पत्तिरूप क्रिया होगी या ज्ञव्ति रूप होगी । प्रथम, उत्पत्ति- 
रुप किया, अकेला स्वयं अपने मे से उत्पन्न नहीं हो सकता' इस आगम-कथन अनुसार, 
विरुद्ध ही है। (परन्तु) ज्ञप्ति रूप क्रिया के, प्रकाशन क्रिया की भाँति, उत्पत्ति क्रिया से 
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विराद्धपता (सिन्‍्नपना) होने से विरोध का प्रसंग नहों है। जंसे वास्तव में प्रकाश्यता को 
प्राप्त पर (द्रव्यों) को प्रकाशित करने बाले प्रकाशक दीपक के अपने प्रकाशित करने में, 
अन्य प्रकाशक को ढूंढने की आवश्यकता नहीं है, क्योंकि (उसके) स्वयमेव प्रकाशक क्रिया 
की प्राप्ति है. (अर्थात्‌ वह ज्ञान स्वयं प्रकाशमय है) इस ही प्रकार ज्ञेयता को प्राप्त पर 
(पदार्थों) को जानने वाले ज्ञाता आत्मा के अपने ज्ञेय में (अपने को जानने-पने में अन्य 
जानने बाले (ज्ञायक) को ढूंढने की आवश्यकता नहों है, क्योंकि (उसके) स्वयमेव शान- 
क्रिया की प्राप्ति है (अर्थात्‌ धह स्वयं ज्ञानमय है) । इससे सिद्ध हुआ कि ज्ञान स्व को भी 
जानता है । 

प्रश्न--आत्सा के द्रव्यों को ज्ञानरुपता (जानपना) और द्रव्यों के आत्मा की ज्ञेय- 
रूपता (जानपना) किस कारण से है ? 


उत्तर--वे (ज्ञायक आत्मा ओर द्रव्य) परिणाम वाले होने से । क्योंकि वास्तव में 
आत्मा ओर द्रव्य परिणामों के साथ संबन्धित हैं, इसलिये आत्मा के, द्रब्य जिसका भालम्बन 
है ऐसे, ज्ञानरूप से परिणति ओर द्र॒व्यों के, ज्ञान को आलम्बन लेकर शेयाकार रूप से 


परिणति अबाधित रूप से बनती है । 
तात्पर्यब॒त्ति 
अथात्मा ज्ञान भवति शेष तु ज्ञेयमित्यावेदय ति,-- 
तम्हा णा्ं जोबो यस्मादात्मेबोपादानरूपेण ज्ञान परिणमति तथैव पदार्थान्‌ परिच्छिनत्ति, 
इति भणित पूर्व॑सूत्रे । तस्मादात्मेव ज्ञान णेय दव्ब तस्य ज्ञानरूपस्यात्मनो ज्ञेय भवति । कि ? द्रव्यम्‌ । 
तिहा समक्खाद तच्च द्रव्य कालत्रयपर्यायपरिणतिरूपेण द्रब्यगुणपर्यायरूपेण वा तथेवोत्पादव्यय थ्रौव्य- 
रूपेण च त्रिधा समाख्यातम्‌ । दध्यत्ति पुणो आदा परं चर तच्च ज्ञेयभूत द्रव्यमात्मा भवति। परं च। 
कस्मात्‌ ? यतो ज्ञान स्व॒ जानाति पर चेति प्रदीपवत्‌ । तच्च स्वपरद्रव्य कथभूत ? परिणामसबद्ध' 
कथचित्परिणामीत्यर्थ,। नेयायिकमतानुसारी कश्चिदाह-जशान कज्ञानान्तरवेद्य प्रमेयत्वात्‌ घटादिवत्‌ 
परिहारमाह-प्रदीपेन व्यभिचार, प्रदीपस्तावत्प्रमेष. परिच्छेद्यों ज्ञेयो भव नच प्रदीपान्तरेण 
प्रकाश्यते, तथा ज्ञानमपि स्वयमेवात्मान प्रकाशयति त च झानान्तरेण प्रकाश्यते । यदि पुनन्नानानतरेण 
प्रकाश्यते । तहि गगनावलम्बिनी महतो दुनिवारानवस्था प्राप्नोतीति सूत्रार्थ ॥३६॥ 


एवं निश्चयश्रुतकेवलिज्यवहू।रपश्नुतकेवलिकथन मुख्यत्वेन भिन्‍्तज्ञाननिराकरणेन ज्ञानज्ञे पस्व- 
रूपकथनेन च चतुर्थ स्थले गाथाचतुष्टय गतम्‌ । 

उत्थानिका--भागे बताते है कि आत्मा ज्ञान रूप है तथा अन्य स्व ज्ञेय है भर्थात्‌ 
ज्ञान और ज्ञेय का भेद प्रगट करते है-- 
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अन्वय सहित विशेषार्थ--क्योंकि आत्मा ही अपने उपादान रुप से ज्ञानहुप 
परिणसन करता है तंसे हो पदार्थों को जानता है ऐसा पूर्व सूत्र में कहा गया है (तम्हा) 
इसलिये (जोव:) आत्मा ही (णाणं) ज्ञान है। (णेयं दव्व) उस ज्ञानस्वरूप अत्मा का ज्ञेय द्रव्य 
(तिहा) तीन प्रकार अर्थात्‌ भूत, भविष्य, वर्तमान पर्याय मे परिणभन रूप से या द्रव्य गुण 
पर्याय रूप से या उत्पाव-ब्यय-प्रौष्प रूप से ऐसे तीन प्रकार (समक्खाद) कहा गया है । 
(पुणे) तथा (१रिणामसंबद्ध:) किसो अपेक्षा परिणमनशील (अ।दा न्र॒ पर) आत्मा और पर 
द्रव्य (दव्यं ति) द्रव्य हैं तथा क्योकि ज्ञान दीपक के समान अपने को भी जानता है ओर 
पर को भी जानता है इसलिये आत्मा भी ज्ञेय है । 

यहां पर नेयायिक मत के अनुसार चलने वाला कोई कहता है कि ज्ञान दूसरे 
ज्ञान से जाना जाता है क्‍योंकि वह प्रमेष है जंसे घट आवबि। अर्थात्‌ ज्ञान स्वयं आपको 
नहीं आनता है। इसका समाधान करते हैं कि ऐसा कहना दीपक के साथ व्यभिचार रूप 
है । क्‍योंकि प्रदोीष अपने आप प्रमेय या जानने योग्य ज्ञेय है. उसके प्रकाश के लिये अन्य 
की आवश्यकता नहीं है। तंसे ही ज्ञान भी अपने आप ही अपने आत्मा को प्रकाश करता 
है उसके लिये अन्य ज्ञान के होने की जरूरत नही है। ज्ञान स्वयं स्व-पर-प्रकाशक है । यदि 
ज्ञान दूसरे ज्ञान से प्रकाशता है तब वह ज्ञान फिर दूसरे ज्ञान से प्रकाशता है ऐसा माना 
जायगा तो अनंत आकाश में फंलने वाली व जिसका दूर करना अति कठिन है, ऐसी 
अनवस्था प्राप्त हो जायगी सो होना सम्मत नहीं है। इसलिपे ज्ञान स्व-पर-प्रकाशक है, 
ऐसा सूत्र का अर्थ है । 

इस तरह निश्चय श्रुतकेवली, व्यवहार-श्रुतकेवली के कथन की मुख्यता से आत्मा 
के ज्ञान स्वभाव के सिवाय भिन्न ज्ञान को निराकरण करते हुए तथा ज्ञान और ज्ञेय का 
स्वरूप कथन करते हुए चौथे स्थल में चार गाथाएं पूर्ण हुईं ॥३६॥ 

अथातिवाहितानागतानामषि द्रव्यपर्यायाणा तादात्विकवत्‌प्रथक्त्वेन ज्ञाने वत्तिमु- 
द्योतवति-- 

तकक्‍्कालिगेव सब्वे सदसब्भूदा हि पज्जया तासि। 
बट्टंते ते णाणे विसेसदोी दव्वजादीणं ॥३७॥ 


तात्कालिका इव सर्वे सदसदूभूता हि पर्यायतासाम्‌ । 
वर्तन्ते ते ज्ञानि विशेषतो द्रव्यजातोनाम्‌ ॥३७॥ 


सर्वासामेव हि द्रव्यजातीनां त्रिसमयावच्छिन्तात्मलाभभूमिकत्वेन क़मप्रतपत्स्वरूप- 
संपद, सदुभुतासद्भूतताम।यान्तो ये यावन्त. पर्यावास्‍्ते तावन्तस्तात्कालिका इवात्यन्तसंकरे- 
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णाप्यवधारितविशेषलक्षणा एकक्षण एवावबोधसोधस्थितिसबतरन्ति । न खल्वेतदयुक्त- 
दृष्टाविरोधात्‌ । बुश्यते हि छद्लस्थस्पापि वर्तमानसिव ब्यतीतसनागतं वा बस्तु चिन्तयत' 
संविदालस्बितस्तदाकार: । किच चित्रपटीस्थानोयत्वात्‌ू संविद । यथा हि चित्रपट्यामति- 
बाहितावामनुपस्थितानां बतंसानाना चव बस्तुनामालेख्याकाराः साक्षारेकक्षण एवावभासन्ते, 
तथा सविद्धित्तावषि । किच सर्वज्ञेयाकाराणा तादात्विकत्वाविरोधात्‌ । यथा हि प्रध्वसत्ता- 
नामनुदितानां व बस्तुनामालेस्थाकारा वर्तमाना एबं, तथातोतानामनागतानां चर पर्यायाणां 
ज्ञेयाकारा, वर्तमाना एवं भर्वान्त ॥३७॥ 

भूमिका--अब, अतीत (भूत) और अनागत (भविष्यत ) द्रव्यपर्यायों की भी, तात्‌- 
कालिक (वबतंमान) पर्यायों को भांति, प्रथक्‌ रूप से ज्ञान मे वत्ति को उद्योत करते हैं 
(प्रगट करते है) (अतीत और अनागत पर्यायें ज्ञान से घर्तसान पर्यायों की तरह देखो जाती 
है-ऐसा निरूपण करते है )-- 

अन्ययार्थ--[ तासा द्रव्यजातीना ] उन प्रसिद्ध जीवादिक द्रव्य जातियों की [ते 
सर्वे] वे समस्त [सदसदूभूता. पर्याया | सदभूत (विद्यमान-वर्तमान) और असदूभूत 
(अविद्यमान भूत, भविष्यत्‌) पर्याय [तात्कालिका इव] वर्तमान पर्यायो की भाति 
[विशेषतः | विशेषता से (अपने-अपने भिन्‍नस्वरूप सहित) [ज्ञाने] केवलज्ञान मे [वर्तन्ते | 
वर्तती है प्रतिभासित होती है--स्फुरायमान होती है । 

टीका--बास्तव से समस्त हो (जीवादिक ) द्रव्य-जातियो की पर्यायो की उत्पत्ति 
की मर्यादा तीनो काल की मर्यावा जितनो होने से (बे तोनो कालो में उत्पन्न हुआ करतो 
हैं इसलिये) क्रम पूर्वक तपती हुई स्वरूप-सम्पदा बाली (एक के बाद दूसरी प्रगट होने 
बाली ), विद्यमानता और अविद्यमानता को प्राप्त जो जितनी पर्यायें है, वे सब, अत्यन्त 
मिश्रित होने पर भी विशेष लक्षण को धारण किये हुए एक समय में ही, धर्तमान कालीन 
पर्पायों की भांति, ज्ञान-मन्दिर मे स्थिति को प्राप्त होतो हैं । 

यह (तीनो काल की पर्यायों का वर्तमान पर्यायों की भांति ज्ञान मे ज्ञात होना) 
अपुक्त (भो) नहों है क्योंकि (१) (उसका) दृष्ट के साथ (जगत्‌ में जो दिखाई देता है- 
अनुभव मे आता है उसके साथ) अविरोध है। (जगत्‌ मे) दिखाई देता है कि जैसे 
वर्तमान वस्तु को चिन्तवन करते हुए छठद्मस्थ के, ज्ञान उसके आकार का अधलम्बत 
करता है उसी प्रकार मृत, भविष्यत्‌ वस्तु का विन्तवन करते हुए छद्मस्थ के भी, ज्ञान 
उसके आकार का अवलम्बन करता है (जानता है)। (२) ज्ञन चिन्रपट के समान है। 


पद ] [ प्रवयणसारो 


ज॑से बास्तव में चित्रपट में अतोत, अनागत ओर वर्तमान वस्तुओं के आलेख्याकार (चित्र) 
साक्षात्‌ एक क्षण में ही भासित होते हैं, इसो प्रकार ज्ञान-भित्ति में भी (ज्ञान भूमिका में 
भी, ज्ञान-पट में भी अतोत, अनागत और वर्तमान पर्यायों के ज्ञेयाकार साक्षात्‌ एक क्षण 
मे ही भासित होते है) (३) सर्व शेयाकारों की तात्कालिकता (वर्तमानता) अविरुद्ध है । 
जैसे नष्ट और अनुत्पन्न वस्तुओं के आलेस्याकार वर्तमान हो हैं, इसो प्रकार अतीत ओर 
अनागत पर्यायों के शेघाकार वर्तमान ही हैं । 


तात्पयंवृत्ति 

अथातीतानागतपर्याया वर्तमानज्ञाने साप्रता इव दृश्यन्त इति निरूपयति,-- | 

सब्बे सदसब्भूदा हि पज्जया सर्वे सदृभूता असद्भूता अपि पर्याया ये हि स्फुट बह ते ते पूर्वोक्ता 
पर्याया वर्त॑न्ते प्रतिभासस्ते प्रतिस्फुरन्ति । क्व ? णाणे केवलज्ञनने । कथभूता इव ? लब्कालिगेव 
तात्कालिका इब वतेमाना इव । कासा सम्बन्धिन' ” तासि वब्बजादीण तासा प्रसिद्धाना शुद्धजीव- 
द्रव्यजातीनामिति। व्यवहित सम्बन्ध कस्मात्‌ ? विसेसदों स्वकीयस्वकीयप्रदेशकालाक!रविशेषे. 
सदुरव्यतिकरपरिह्वारेणेत्यर्थ, । 

किच--यथा छद्मस्थपुरुषस्यातीतानागतपर्याया मनति चिन्तयत प्रतिस्फुरन्ति, यथा च 
चित्रभित्तो बाहुबलिभरतादिव्यतिक्रान्तरूपाणि श्रेणिकतोथेक रादिभाविरूपाणि च वर्त मानानीव प्रत्यक्षेण 
दृश्यन्ते तथा चित्रभित्तिस्थानीयकेवलज्ञाने भूतभाविनश्च पर्याया युगपत्रत्यक्षेण दृश्यन्ते, नास्ति 
विरोध. । यथाय केवली भगवान्‌ परद्रव्यपर्यायान्‌ परिच्छित्तिमात्रेण जानाति न च तन्मयत्वेन, 
निश्चयेन तु केवलशानादिगुणाधारभूत स्वकीयप्तिद्धपर्यायमेव स्वसवित्त्याकारेण तन्‍्मयो भूत्वा परिच्छि- 
नत्ति जानाति, तथासन्नभव्यजीवेनापि निजशद्धात्मसम्यकृश्रद्धानज्ञानानुष्ठानरूपनिश्चय रत्नत्रयपर्याय 
एवं स्वतात्पयेंग ज्ञातव्य इति तात्पयेंम्‌ ॥३७॥। 

उत्थानिका--आगे कहते हैं कि आत्मा के वर्तमान ज्ञान मे अतीत और अनागत 
पर्याये वर्तमान के समान दिखती है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(तासि दब्वजादीणं ) उन प्रसिद्ध शुद्ध जीब द्रग्यो को 
व अन्य द्रव्यों की (ते) वे पूर्वोक्त (सम्बे) सर्व (सदसब्मूदा) सद्भूत और असझधू त 
अर्थात्‌ बरतेमान ओर मृत तथा भविष्य काल की (पञ्जया) पर्यायें (है) निश्चय से या 
स्पष्ट रूप से (णाणे) केवलज्ञान में (विसेसदो ) विशेष करके अर्थात्‌ अपने-अपने प्रदेश, 
काल, आकार आदि भेदों के साथ संकर व्यतिकर दोष के बिना (तक्‍्कालिगेव) वर्तमान 
पर्यायों के समान (बट्टंते) बतंतो हैं, अर्थात्‌ प्रतिभासतों हैं याः व्फरायमान होती हैं । 

साव यह है कि जेसे छद्मस्थ अत्पक्ञानोी मति श्रुतज्ञानी पुरुष के श्री अंतरंग में 
मन से वितारते हुए पदार्थों की मूत ओर भविष्य पर्याय प्रगट होतो हैं अथवा जंसे लित्र- 


पवयणसारों ] [६ 


मयी भोंत पर बाहुबलि भरत आदि के भृूतकाल के रूप तथा श्रेणिक तीर्थंकर आदि 
भावी-काल के रूप बतंमान के समान प्रत्यक्ष रूप से विखाई पड़ते हैं तंसे भींत के चित्र 
समान केव्लज्ञान से भूत और भावी अवस्थाएँ भी एक साथ प्रत्यक्ष रूप से दिखाई पड़ती 
हैं इसमे कोई विरोध नहों है। तथा जेसे यह केवली भगवान्‌ परद्रव्यों की पर्याथों को 
उनके ज्ञानाकार मात्र से जानते हैं, तन्‍्मय होकर नहों जानते हैं, परन्तु निश्चय करके 
केवलज्ञान आदि गुणों का आधार भृत अपनो हो सिद्ध पर्याय को हो स्वसंवेदन या 
स्वानुभव रूप से तन्‍्मयी हो जानते हैं, तेसे निकट भव्य जीव को भी उचित है कि अन्य 
द्रव्यों का शञान रखते हुए भी अपने शुद्ध आत्म-द्रव्य की सम्यक अ्रद्धान, शान तथा चारित्र 
रूप निश्चयरत्नत्रयमथी अवस्था को हो सर्व तरह से तन्‍्मय होकर जाने तथा अनुभव करे, 
यह तात्पयं है । 

भावार्थ--श्री सर्वज्ञवेव मृतकाल के निश्चित प्रमाण को और सर्व पर्यायों को 
जानते हैं । इससे मृतकाल का या भूत पर्यायों की आवि नहों हो जातो, क्योंकि भृतकाल 
के निश्चित प्रमाण के मात्र ज्ञान हो जाने से भूतकाल का आदि अशवा भृत पर्यायों का 
आदि नही हो जाता । यदि प्रत्यक्ष शान का विषय होने से आदि मान लिया जावे तो 
असत्‌ द्रव्य के उत्पाद का अथवा ईश्वर-कतृ त्व का प्रसंग आ जायगा। इसो प्रकार भविष्य 
पर्याय केवलो द्वारा ज्ञात हो जाने से सब पर्यायें सबंधा नियत या क़मबद्ध नहीं हो जातों 
क्योकि सर्व पर्यायों को सबंधा नियत भान लेने पर भोक्षमार्ग के उपदेश के अभाव का 
प्रसंग आ जायगा। वृष्टिवाद अड्भ में सर्वक्ष के हारा नियतिवाद एकास्त-मिध्यात्व कहा 
गया है, उससे विरोध आ जायेगा । नियतिवाद एकान्त मिथ्यात्व का स्वरूप भरी पंचसंग्रह 
में निम्न प्रकार कहा है--- 

यदा यथा यत्र यतो5ह्लि येन यतु, तदा तथा तत्र ततो5स्ति तेन तत्‌ । 
स्फुट नियत्येह नियन््यमाणं, परो न शक्त किमपीह कतुम्‌ ॥३१२॥ 

अर्थ--जिसका जहाँ जब जिस प्रकार जिससे जिसके द्वारा जो होना होता है 

तब तहाँ तिसका तिस प्रकार उससे उसके हारा वह होना नियत है। अन्य कोई कुछ 


नहीं कर सकता । ऐसा मानना एकान्त नियतिवाद मिश्यात्व है। 
जतु जदा जेण जहा जस्स य णियमेण होदि तत्त्‌ तदा। 
तेण तहातस्स हवे इदियादों णियदिवादों बु ॥८८२॥ [गो० क० ] 
अर्थ--जो जिस समय जिससे जैसे जिसके नियम से होता है बह उस समय उससे 


बसे ही उसके ही होता है । ऐसा सब वस्तु सानना नियतिवाद एकान्त सिश्यात्व है । 


है० ] [ प्रवयणप्तारो 


सर्व पर्यायों को सर्वधा नियत (क्रमबद्ध) मानने से सयम के अभाव का भी प्रसंग 
आता है। भोगभूमिया मनुष्यों में क्षायिकसस्यग्दृष्टि भी हैं, वज््वृषभनाराज संहनन वाले 
भी हैं ओर शुभलेश्या बाले हैं फिर भो वे संयम धारण नहीं कर सकते, क्योंकि उनकी 
आहार पर्याय नियत है। यदि हसी प्रकार कर्मम्रूमिया आर्य मनुष्यों के भो आहार पर्याय 
नियत होती तो वे भी संयम घारणन कर सकते ओर सयम के अभाव से सोक्ष भी न होती । 
कर्स-भूमिया सनुष्यों की ह॒इुछा पर निभंर है कि वे दिन में कई बार भोजन करें, रात को 
मो भोजन करें, अथवा एक-दो दिन या पक्ष मासोपवास करें। सप्त व्यसन को सेवन करें 
या उसका त्याग करें । यह सब कमं-भूमिया मनुष्यो की इच्छा के अधीन है । इससे स्पष्ट 
हो जाता है कि सर्व पर्याये सर्वंधा नियत नहों हैं। इसलिए सर्वज्ञदेव ने नियतिथाद को 
मिथ्यात्व कहा है । 
जो पर्याय जेसी है उसको उसी रूप से सर्वज्ष जानता है। अनादि (जिसके काल 
की आदि नहीं हे) उसको अनादि रूप से, अनन्त (जिसके क्षेत्र, संख्या या काल का अन्त 
नहीं है) उसको अनन्त रूप से और अनियत (जिसका काल नियत नहीं) उसको अनियत 
रूप से जानता है, इससे सर्वतक्ष को कुछ हानि नही होती है। अन्यथा जानने से सर्वज्ञ व 
सम्यग्शान को हानि होती है। 
अथासद्भूतपर्यायाणां कथ चित्सद्भूतत्व विदधाति--- 
जे णेव हि संजादा जे खलू णट्ठा भवीय पज्जाया । 
ते होति असब्भुदा पज्जाया णाणपच्चक्खा ॥३८॥ 


ये नेष हि सजाता ये खलु नष्टा भूत्वा पर्याया: । 
ते भवन्ति असदभूता पर्याया ज्ञानप्रत्यक्षा ॥३५॥ 


ये खलु नाथ्ापि संभृतिमनु भवन्ति, ये चात्मलाभमनुभूय विलयमुपगतास्ते किलासदु- 
भूता अपि परिष्छेदं प्रति नियतत्वात्‌ ज्ञानप्रत्यक्षतामनुभवन्‍्तः शिलास्तम्भोर्कर्ण भूतभावि- 
देववदप्रकम्पापितस्वरूपा: सदभता एवं भवन्ति ॥३८॥ 

भूमिका--अब, अविद्यमान (भृत भविष्यत्‌ ) पर्यायों को भी कथ चित्‌ (कोई प्रकार से, 
कोई अपेक्षा से) विद्यामान को बतलाते हैं-- 

अन्वयार्थ---[ ये पर्याया. | जो पर्याये [हि] वास्तव में [नैव सजाता ] उत्पन्न 
नही हुई हैं (भविष्य) तथा [ये पर्याया ] जो पर्याये [खलु] वास्तव मे [भत्वा नष्टा ] 


१ सजाया (ज० वृ०)। २ असब्भूया (ज० बु०)। 


प्वयणसारो ] [ ६१ 


उत्पन्त होकर नष्ट हो गई है (भूत) [ते असदूभता: पर्याया:] वे अविद्यमान (भूत, भविष्य) 
पर्याये [ज्ञानप्रत्यक्षा: भवन्ति | ज्ञान मे प्रत्यक्ष होती है । 

टीका--जो (पर्यायें) अभो तक भो उत्पन्न नहीं हैं और जो उत्पन्न होकर नष्ट 
हो गई हैं, वास्तव में अविशमान होने पर भी, ज्ञान के प्रति नियत होने से (शान में 
निश्चित ज्ञात होने से) ज्ञान में प्रत्यक्ष बरतने बाली, पाथाण स्तम्भ में उत्कीर्ण भूत और 
भावों देवों को (मूर्ति) भांति, अपने स्वरूप को अकम्पतया (ज्ञान को) अपित करने के 
स्वरूप वालो, वे (पर्यायें) विद्यमान ही हैं । (भवन्ति क्रिया का कर्ता पर्यायें हैं) ॥३८॥ 


तात्पयंबति 
भमथातीतानागतपर्यायाणा मसद्भूतसज्ञा भवतीति प्रतिपादयति-- 
जे णेव हि सजाया जे खलु णट्ठा भवोय पज्जाया ये नेव संजाता नाद्यापि भवन्ति, भाविन 
इत्यर्थ:। हि स्फुट ये व खलू नष्टा विनष्टा” पर्याया' । कि कृत्वा ? भूत्वा ते होंति असब्भूया 
पज्जाया ते पूर्वोक्ता भूता भाविनश्च पर्याया अविद्यमानत्वादसद्भूता भण्यन्ते। णाणपण्यव्खा 
ते चाविद्यमानत्वादसद्भूता अपि वर्तमानज्ञानविषयत्वादव्यवहारेण भूतार्था भण्यन्ते, तथेव ज्ञानजत्यक्षा- 
श्चेति । यथाय भगवान्निश्चयेन परमानन्देकलक्षणसुखस्वभाव मोक्षपर्यायमेव तम्मयत्वेन परिश्छनत्ति, 
परद्रव्यपर्याय तु व्यवहारेणेति । तथा भावितात्मना पुरुषेण रामादिविकल्पोपाधिरहितस्वसंवेदनपर्याय 
एवं तात्पयेंण ज्ञाततञ्य , बहिंद्र व्यपर्यायाश्व गौणवृच्येति भावार्थ: ॥३५॥। 
उत्थानिका--आगे आचार्य दिखलाते है कि पूं गाथा मे जो असदभूत शब्द कड़ा 
है वह सज्ञा भूत और भविष्यत्‌ की पर्यायो को दी गई है-- 
अन्वय सहित विशेषा्थ--(जे पज्जाया) जो पर्यायें (णेव हि संजाया) निश्यक्ष से 
अभी नहीं पंदा हुई हैं (जो खलु भवीय णट्‌्ठा) तथा जो निश्चय से होकर विनाक्ल हो गई 
है (ते) वे भूत ओर भावी पर्याय (असब्भया) असदभ्ृत या अविद्यमात (पज्जायथा) पर्याय 
(होंति) हैं, (णाण पच्चक्खा) परन्तु वे सर्ब पर्यायें पशपि इस समय में विद्यमान # होथे से 
असद्भत हैं तथापि वंमान केवलज्ञान का विषय होने से उपचार से भतार्थ अर्थात्‌ शत्तान्रें 
या सदूभूत कही जातो हैं क्योंकि वे सब ज्ञान मे प्रत्यक्ष हो रही हैं । 
जसे यह भगवान्‌ केवलज्ञानो निश्वयनय से परमानंद एक लक्षणमयी सुख-स्वभाव 
रूप मोक्ष अवस्था या पर्याय को ही तनन्‍्मय होकर आनते हैं परस्तु परद्रब्य को व्यवहार 
नय से, त॑ंसे ही आत्मा की सावना करने वाले पुरुष को उचित है कि वह रागादि बिकल्पों 
की उपाधि से रहित स्वसंबेदन पर्याय को ही सर्व तरह से जाने और अनुभव करे तथा 
बाहरी द्रव्य और पर्थायों को गोण रूप से उदासोन रूप से जाने ॥३८॥ 


डर] [ प्रवयणवारो 

अधेतदेवासद्भूतानां ज्ञानप्रत्यक्षत्वं दृद़्यति-- 

जदि' पच्चक्‍्वमजाद॑ पज्जायं पलयिदं व णाणस्स । 
ण॑ हवदि वा तं॑ णाणं दिव्वं॑ त्ति हि के परूवेंति ॥३८६॥ 
यदि प्रत्यक्षोहजआात पर्याय प्रलयितश्च ज्ञानस्थ । 
न भवति वा तत्‌ ज्ञान दिव्यमिति हि के प्ररूपयन्ति ॥३६॥।॥। 

यदि खल्वसंभावितभाव॑ संभावितभाव॑ च॒ पर्यायजातमप्रतिधघविजृम्भिताखण्डित- 
प्रतापप्रभुशक्तितया प्रसभेनेव नितान्तमाक़म्याक्रमसमपितस्वरूपसर्वस्वमात्मानं प्रतिनियत॑ 
ज्ञानं न करोति, तदा तस्य कुतस्तनी दिव्यता स्थात्‌ । अतः काष्ठाप्राप्तस्थ परित्छेदस्य 
सर्वमेतदुपपन्‍नस्‌ ॥३ ४॥ 

भूमिका--अब, अविद्यमान (भूत, भविष्यत्‌ ) पर्यायों के इस ही (वर्तमान) ज्ञान 
प्रत्यक्षपने को दृढ़ करते हैं-- 

अन्ययाध--[ यदि] जो [अजात' पर्याय ] अनुत्पन्न (भावी) पर्याय [च] तथा 
[ प्रलयितः] नष्ट (भूत) पर्याय [ज्ञानस्य] केवलज्ञान के [प्रत्यक्ष न भवति|] प्रत्यक्ष न 
हो तो [तत्‌ ज्ञान] वह ज्ञान [दिव्य] दिव्य है [इति | ऐसा [के प्ररूपयन्ति ] कौन प्ररूपेगे 
(अर्थात्‌ कोई नही कहेगे) । 

टीका--जिसने अस्तित्व का अनुभव नहीं किया, और जो अस्तित्व का अनुभव 
कर चुकी हे, तया जिसने स्वरूप स्वस्थ को युगपत्‌ समपित कर दिया है, ऐसे (अनुत्पन्न 
ओर नष्ट) पर्याय-समूह को, यदि वास्तव से ज्ञान, निविध्न विकसित अखण्डित प्रतापयुक्त 
शक्ति के द्वारा बलात्‌ ही अत्यन्त आक़ान्त करके (प्राप्त करके) अपने नियत न करे 
(अत्यक्ष न जाने), तो उस ज्ञान की कोन सो विव्यता होवे (अर्थात्‌ कोई विव्यता न होवे)। 
इससे (यह कहा गया है कि) पराकाष्ठा को प्राप्त ज्ञान के लिये यह सब योग्य 


ही मह तात्पयंब॒त्ति 


अथासदुभूतपर्यायार्णा वर्तमानज्ञानप्रत्यक्षत्व दुढ्यति,-- 

जह परचक्खमजाय पज्जायं पलइयं ज णाणस्त ण हवदि वा यदि प्रत्यक्षो न भवति । स क. ? 
अजातपर्यायों भाविपर्याय: | न केवल भाविपर्याय: प्रलयितश्च वा । कस्य ? ज्ञानस्य त णाण विश्व त्ति 
हि के परुवेति तदज्ञान दिव्यमिति के प्ररूपयन्ति ? न केपीति | तथाहि-यदि वर्तमानपर्यायवदतीता- 
नागतपर्याय ज्ञान कत्‌ क्रमकरणव्यवधानरहितत्वेन साक्षात्॒त्यक्ष न करोति, तहि तत्‌ ज्ञान दिव्य न 
भवति। वस्तुतस्तु शानमेव न भवतीति । यथाय केवली परकीयद्रव्यपर्यायान्‌ यद्यपि परिदिछत्तिमात्रण 
जामाति तथापि निश्वययनयेन सहजानन्देकस्वभावे स्वगुद्धात्मनि तन्मयत्वेन परिच्छिति करोति, तथा 
निर्मलविवेकी जनोपि यद्यपि व्यवहारेण परकीयद्रव्यगुणपर्यायपरिज्ञान करोति, तथापि निश्चयेन 
तिविका रस्वसंवेदनपर्याये विषयत्वात्यययिण परिज्ञान करोतीति सूत्रतात्पय॑म्‌ ॥३ &॥ 


१ जद (ज० व०)। २ पच्चक्खमजाय (ज० वु०)। ३ पलइय (ज०बु०)। 


परवयणसारो ] [ दं३ 


उत्थानिका--भागे इसो बात को दृढ़ करते हैं कि असदुभूत पर्यायें ज्ञान मे 
प्रत्यक्ष है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(जबि) यवि (अजादं) अनुत्पन्न-जो अभो पैदा नहीं हुई 
हैं ऐसी भावी (च पलइयं) तथा जो चली गई ऐसी भूत (पज्जायं) पर्याय (णाणस्स) 
केवलशान के (पश्चवस॑) प्रत्यक्ष (ण हवदि) न हो (बा) तो (तं णाणं) उस शान को 
(विव्वंत्ति) दिव्य अर्थात्‌ अलोकिक अतिशय रूप (हि) निश्चय से (के) कौन (परूवितति) 
कहे ? अर्थात्‌ कोई भी न कहें । भाव यह है कि यदि वतंमान पर्याय को तरह भूत और 
भावी पर्याय को केवलज्ञान क़मरूप इन्द्रियशान के विधान से रहित हो साक्षात्‌ प्रत्यक्ष न करे 
तो वह ज्ञान दिव्य न होवे । वस्तु स्वरूप को अपेक्षा विचार करें तो वह शुद्ध ज्ञान भो न 
होथे । जैसे यह केवली भगवान्‌ बर द्रव्य व उसकी पर्यायों को यद्यपि ज्ञानमात्रपने से जानते 
हैं तथापि निश्चय करके सहज ही आनदमयी एक स्वभाव के धारो अपने शुद्ध तन्‍्मयो पने से 
ज्ञान क्रिया करते हैं त॑से निर्मल विवेकी मनुष्य भी यद्यपि व्यवहार से परद्रव्य व उसके गुण 
पर्याय का ज्ञान करते हैं तथापि निश्चय से विकार रहित स्वसंवेदन पर्याय मे अपना विषय 
रखने से उसी पर्याय का ही ज्ञान या अनुभव करते हैं यह सूत्र का तात्पयं है ॥३दे॥ 
अयेन्द्रियज्ञानश्येव प्रलीनमनुत्पन्नं व ज्ञातुमशक्यमिति वितर्केयति-- 
अर्थ अक्खणिवदिदं ईहापुव्वेहि ने विजाणंति । 
तेसि परोकक्‍्खभूद॑ णादुमसक्क॑ ति पण्णत्त ॥४०॥ 
अथंमक्षनिपतितमीहापूर्वेयं... विजानन्ति । 
तेषा परोक्षभूत ज्ञातुमशक्यमिति प्रज्ञप्तम्‌ ॥।४०॥ 
ये खलु विषयविषयिसन्निपातलक्षणमिन्द्रियार्थलन्निकर्षमधिगस्य क्रमोपजायमानेने- 
हाविफप्रक़मेण परिच्छिन्दन्ति, ते किलातिवाहितस्वात्तित्वकालमनुपस्थितस्वास्तित्वकालं 
वा यथोदितलक्षणस्य प्राह्मपाहकसंबन्धस्यथासंभवत परिच्छेत्तुं न शकनुबन्ति ॥४०॥॥ 
भूमिका--अब, इन्द्रियज्ञान के द्वारा नष्ट और अनुत्पन्न को जानना अशक्य है, 
ऐसा न्याय से निश्चित करते हैं । 
अन्वयार्थ--- अक्षनिपतित ] इन्द्रिय गोचर [अथं] पदार्थ को [ईहा-पूर्व'] ईहा- 
पूर्वक [ये] [विजानन्ति] जानते है [तेषा] उनके [परोक्षभूत] परोक्षभत पदार्थ को 
[ज्ञातु | जानना [अशक्य ] अशक्य हैं, [इति प्रज्ञप्त] ऐसा कहा गया है ' 


१ अट्ठ (ज० बु०)। 


दड |] [ परवयणसारों 


टीका--ज्ो वास्तव में, विधय ओर विषयों का सन्निवात (सम्बन्ध होता) जिसका 
लक्षण है, ऐसे इन्द्रिय ओर पदार्थ के सन्निकर्ष को प्राप्त करके क्रम से उत्पन्न होने बाले 
ईहा आदि के क़म से जानते हैं, वे बास्तव में, जिसका स्व-अस्तित्व काल बीत चुका हे 
उस (सृत पदार्थ) को तथा जिसका स्व अस्तिव काल उपस्थित नहीं हुआ है उस (भविष्यत्‌ 
पदार्थ) को, यथोक्त (उपरोक्त) लक्षण वाले प्राह्म-प्राहक सम्बन्ध के असम्भवता के कारण 
जानने के लिये समर्थ नहीं हे ॥४०॥॥ 

तात्पयंवत्ति 

अथातीतानागतसूक्ष्मादिपदार्थानिन्द्रियज्ञाद न जानातीति विचारयति, 

अट्ठ घटपटादिज्ञ यपदार्थ कथभूत ? अबखणिवदिद अक्षनिपतित इन्द्रियआ्आाप्त इन्द्रियसबद्ध 
ईहापुश्वेहि जे विजाणति ईहापूर्वंक ये विजानन्ति । अवग्रहेह्ाावायादिक्रमेण ये पुरुषा विजानन्ति हि स्फुट 
तेति परोकखभूदं तेषा सम्बन्धि ज्ञान परोक्षभूत सत्‌ णावुमसक्कंसि पण्णत सूक्ष्मादिपदार्थान्‌ शातुमश- 
क्यमिति प्रश्ञ॒प्त कथितम्‌ । 

के: ? झानिभिरिति। तथथा--चक्ष्‌रादीन्द्रिय घटपटादिपदार्थपाश्वें गत्वा पश्चादर्थ 
जानातीति सन्निकर्ष लक्षण नेयायिकमते। अथवा सक्षेपेणेन्द्रियार्थयी, सम्बन्ध सन्निकष स एव 
प्रमाणम्‌ ॥ स च सन्निकर्ष आकाशायमृतंपदार्थषु देशान्तरितमेवादिपदार्थेषु कालान्तरितरामरावणा- 
दिषु स्वभावान्तरितभूतादिषु तथैवातिसूक्ष्मेषू परचेतोवृत्तिपुदुगलपरमाण्वादिषु च न प्रवर्तते । कस्मा- 
दितिचेत्‌ इन्द्रियाणा स्थूलविषयत्वातू, तथैव मूृतंविषयत्वाच्च । तत. कारणादिन्द्रियज्ञानेन सर्वेज्ञो न 
भरवति । तत एवं चातीन्द्रियज्ञानोत्पत्तिकारण रागादिविक्रल्परहित स्वसवेदनज्ञान विहाय पड्चेन्द्रिय- 


सुखसाधनीभूत इन्द्रियज्ञानें नानामनोरथविकत्पजालरूपे मानसज्ञाने च ये रात कुर्वेन्ति ते सर्वज्ञपद 
न लभस्ते इति सूत्राभिप्रायः ॥४०।। 


उत्थानिका--आगे यह विचार करते है कि इन्द्रियो के ढ्वारा जो ज्ञान होता है वह 
भूत और भावी पर्यायो को तथा सूक्ष्म, दूरवर्ती आदि पदार्थो को मही जानता है । 

अन्वय सहित विशेषाथं-( जे ) जो कोई छपश्चस्थ (अकखणिवदिद) इन्द्रिय गोचर (इन्द्रिय 
संबद्ध)( अट्ट ) पदार्थ को (ईहापुन्वेहि) ईहापूर्वक (विजाणंति) जानते हैं (तिसि) उनका (परोक्‍्ख- 
भूद ) परोक्ष भृतशान (णावुं) जानने के लिये अर्थात्‌ सुकष्य आदि पदार्थों को जानने के लिये 
(असक्कंति) अशवय है ऐसा (पण्णत्त) कहा गया है। ज्ञानियों के हारा अथवा उनके ज्ञान 
से जो परोक्षभृत दृव्य है वह उनके द्वारा जाना नहीं जा सकता । प्रयोजन यह है कि 
नेयायिकों के मत में चक्षु भादि हन्द्रिय घट-पट आदि पदार्थों के पास जाकर फिर पदार्थ 
को जानती हैं अथवा संक्षेप से इन्द्रिय और पदार्थ का सम्बन्ध सन्निक्ष है बहू ही प्रमाण 
है । ऐसा सब्तिकर्ष ज्ञान आकाश आदि अमृर्तिक पदार्थों मे, काल से दूर राम रावणादि 
में, स्वभाव से दूर भृत-प्त आदिकों मे तथा अतितृक्ष्म पर के मन के विचार में व पुदूगल 
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परमाणु आदिकों में नहीं प्रवर्तन कर सकता, क्‍योंकि इन्द्रियों का विषय स्थल है तथा 
मूतिक पदायय है। इस कारण से इन्द्रियन्ान के हारा सर्वज्ञ नहों हो सकता । इसोलिये 
हो अतीन्द्रियन्चान की उत्पत्ति का कारण जो रागद्वरेधावि बिकल्प रहित स्वसंवेदन शान 
है उसको -छोड़कर पंचेन्द्रियों के सुख के कारण इन्द्रियशान में तथा नाना मनोरध के 
विकल्पजालस्वरूप मन सम्बन्धी ज्ञान मे जो प्रीति करते हैं वे सर्वज्ष पद को नहीं पाते 
हैं, ऐसा सूत्र का अभिप्राय है ॥४०॥। 

अथातीन्द्रियज्ञानस्य तु यद्यदुच्यते तत्तत्संभवतोति संभावयति--- 

अपदेसं सपदेसं मुत्तममुत्तं च पज्जयमजादं । 
पलय॑ गयं च जाणदि त॑ णाणमदिदियं भणियं ॥॥४१॥ 
अप्रदेश सप्रदेश मृतं॑ममृत॑ च पर्ययमजातम्‌ । 
प्रलय गत च जानाति तज्ज्ञानमतीन्द्रिय भणितम्‌ ॥४९१॥ 

इन्द्रियशानं माम उपरेशान्तःकरणेन्द्रियादीनि विरूपकारणत्वेनोपलब्धिसंस्कारादीन्‌ 
अन्तर ज्भगस्वरूपकारणत्वेनोपावाय प्रवतंते । प्रवर्तमानं च सप्रवेशमेबाध्यवध्यति स्थलोप- 
लम्भकत्वान्ताप्रदेशम्‌ । मुर्तमेवावगरछति तथाविधविषयनिबन्धनस-द्भावान्नावृतंम्‌ । बरतें- 
समानमेव परिच्छिनत्ति विधयविषयिसन्निपातसद्भावान्न तु वृत्तं वत्स्यंच्च । यत्तु पुनरनावर- 
णमनिन्द्रियं ज्ञानं, तस्य समिद्धपध्रमध्वजस्येबानेकप्रकारतालिड्रित दाह्य. दाह्मतानतिक्रमा- 
दाह्ममेव यथा तथात्मनः अप्रदेशं सप्रदेश मुतंममुतंमजातमतिवाहित॑ च पर्यायजातं ज्ञेयता- 
नतिक्रमात्परिषण्छेश्मेव भवतीति ॥४१॥ 

भूमिका--अब, अतीन्द्रिय ज्ञान के लिये तो जो जो कहा जाता है वह सब सम्भव 
है इसको स्पष्ट करते हैं--- 

अन्वयार्थं--जो [अप्रदेश | अप्रदेशी को (कालाणु को), [सप्रदेश | वहुप्रदेशी को 
(पचास्तिकायों को) [मूर्त] मूतिक को (पुदुगल द्रव्य को) [च] और [अमूर्त| अमूरतिक 
को (शेष पाँच द्रब्यो को) तथा [अजात] अनुत्पन्न (भावों) [च] और [प्रलय गत] 
नष्ट (अतीत) [पर्गाय] पर्याय को [जानाति] जानता है, [तत्‌ ज्ञान] वह ज्ञान [अती- 
न्द्रिय] अतीन्द्रिय [भणित] कहा गया है । 

टीका--हन्द्रिय-ज्ञान, उपदेश-अन्त:क रण और इन्द्रिय आदि को विरूप कारणपने 
से (बहिरंगपने से) ओर उपलब्धि (क्षयोपशम) संस्कार आवि को अभ्तरंगस्वरूप कारण 


१ णाणमणिदिय (ज० बु०) । 
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पने से प्रहण करके प्रथर्तता है। (इस प्रकार) प्रवतंता हुआ (बह जशञान) (१) सप्रदेशी 
को ही जानता है क्‍योंकि वह स्थल को जानने वाला है, अप्रदेश) को नहीं जानता, (क्ष्योंकि 
वह सूक्ष्म को जानने बाला नहीं है। (२) मृतिक को ही जानता है क्‍योंकि बेसे उसका 
(मूंतिक) विषय के साथ सम्बन्ध का सदभाव है, अमूरतिक को नहीं जानता, (क्योकि अमूरतिक 
विधय के साथ संम्बन्ध का अभाव है, (३) वर्तमान को हो जानता, क्योंकि वहाँ हो विषय-विषयी 
के सन्निपात का सदूभाव है। भूत से प्रवतित हो चुकने धाले को और भविष्य मे प्रवत्त 
होने वाले को नहीं जानता, (क्योंकि भृत-भविष्य के साथ विषय-विषयी के सन्तिकर्ष का 
अभाव है) । 
जो अतावरण अनिन्द्रग्ज्ञान है उसके, ज॑से प्रज्बलित अग्नि के अनेक प्रकारता 
को धारण करते वाला दाह्म (ईन्धन ), दाह्मता का उल्लंघन न करने के कारण दाह्म ही है, 
बंसे (हो) अप्रदेशी, सप्रदेशो, मृतिक, अमूतिक तथा अनुत्पन्न एवं व्यतीत पर्याव समृह, 
अपनी शेयता का उल्लंघन न करने से, ज्ञेय ही हैं ।।४१॥ 
तात्पयंबत्ति 
अथातीन्द्रियज्ञानमतीतानागतसूक्ष्मा दिपदार्थान्‌ जानातीत्युपदिशति,-- 
अपबैस अप्रदेश कालाणुपरमाण्बादि सपदेस शुद्धजीवास्तिकायादिप>वास्तिकायस्वरूप मुत्त 
मूर्ते पुद्यलद्र॒ब्य अमुत्त ख अपूर्त च शुद्धजीवद्रव्यादि पज्जयमजाद पलय गय च॒ पर्यायमजात भाविन 
प्रलयं गत चातीतमेतत्सवं पूर्वोक्‍्त ज्ेय वस्तु जाणदि जानाति यदुज्ञान करत णाणमाणिविय भणिय 
तदशानमतीन्द्रिय भणित तेनेव स्वेज्ञो भवति । तत एवं च पू्वंगाथोदितमिन्द्रियज्ञान मानसज्ञान च 
त्यक्त्वा ये निविकल्पसमाधिरूपस्वसवेदनज्ञाने समस्तविभावपरिणा मत्यागेन रति कुवंन्ति त एवं परमा- 
हलादेकलक्षणसुखस्वभाव सर्वेज्ञपद लभन्‍्ते इत्यभिप्राय ॥॥४१॥ 
एबमतीतानागतपर्याया वर्तमानज्ञाने प्रत्यक्षा न भवन्तीतीति बौद्धमतनिराकरणमुख्यत्वेन 
माथात्रय, तदनन्तरमिन्द्रियज्ञानेन सर्वज्ञो न भवत्यतीन्द्रियज्ञानेन भवतीति नेयायिकमतानुसारिशिष्य- 
सबोधनार्थ च गाथाद्यमिति समुदायेन पञ>चमस्थले गाथापञ्चक गतम्‌ । 
उत्थानिका--आगे कहते है कि अतीन्द्रिय रूप केवलज्ञान ही भूत-भविष्य को व 
सूक्ष्म आदि पदार्थों को जानता है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--जो ज्ञान (अपदेस ) बहु प्रदेश-रहित कालाणु व परमाणु 
आदि को (सपदेस) बहु-प्रदेशी शुद्ध जीव को आदि ले पाँच अस्तिकायों के स्वरूप को 
(मुत्त) मूतिक पुद्गल द्रव्य को (च अपुत्त) और अम्ृतिक शुद्ध जीव आदि पाँच द्व॒व्यों को 
(आजाद ) अभी नहीं उत्पन्न हुई होने बालो (च पलय॑ गयं) और छूट जाने बाली भूतकाल 
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की (पत्ञयं) द्रव्यों की पर्यायों को इस सब शेय का (जाणदि) जानता है (तं णाणं) वह 
ज्ञान (अदिदियं ) अतोन्द्रिय (स्ियं ) कहा गया है । 
इस हो से सर्वत होता है। इस कारण से पृर्थ गाथा से कहे हुए इन्द्रियक्ञान तथा 
मानस को छोड़कर जो फोई विकल्प रहित समाधिसयोी स्वसवेदन ज्ञान में सब विभाव 
परिणामों को त्याग करके प्रीति व लयता करते हैं वे ही परम आनन्द हैं एक लक्षण 
जिसका ऐसे सुख स्वपावमयी सर्यक्षपद को प्राप्त करते हैं, यह अभिप्राय है ॥४१॥ 
हस प्रकार अतोत व अनागत पर्याय वर्तसान ज्ञान में प्रत्यक्ष नहीं होतो हैं ऐसे 
बोद्ों के मत को निराकरण करते हुए तोत गाथाएं कहों, उसके पोछे इन्द्रियल्लान से 
सर्वज्ञ नहों होता है किन्तु अतोन्द्रियज्ञान से होता है ऐसा कहकर नंयायिक सत के अनुसार 
खलने वाले शिष्य को समझाने के लिये गाया दो, ऐसे समुदाय के पाँचयें स्थल में पांख 
गाय।ए पूर्ण हुईं । 
अथ ज्ञेयार्थपरिणमनलक्षणा क्रिया ज्ञानान्‍नन भवताीति अरदृधाति-- 
परिणमदि णेयमट्ठं णादा जदि णेव खाहगं तस्स। 
णाणं त्ति त॑ जिंणिदा खबयंतं कम्ममेवत्ता ॥४२॥ 
परिणमति ज्ञेयमार्थ ज्ञाता यदि नेव क्षायिक हस्य। 
जश्ञानमित्ति, त जिनेन्द्रा क्षपयन्त कर्मवोकतवन्तः ॥४२॥ 
परिच्छेता हि यत्परिष्छेखलमर्थ परिणमति तन्‍न तस्य सकलकर्मकक्षयप्रबुत्तस्वाभा- 
विकपरिश्छेदनिदानमथवा ज्ञानसेव नास्ति तस्य। यत. प्रत्यर्थपरिणतिद्वारेण सृगतृत्णा- 
स्सोभावसंभावनाकरणसमानस: सुदुःसहं कर्मंभारमेवोपभुठज्ञान: स जिनेन्द्रे रदुगोतः ॥४२॥ 
भूमिका--अब, शेय पदार्थ रूप परिणमन जिसका लक्षण है, ऐसी (शेयार्थ 
32 अबकी क्रिया (क्षायिक) ज्ञान से (उत्पन्त) नहों होतो है, यह श्रद्धा व्यक्त 
क नमक 
अन्वयार्थ--[ज्ञाता | जानने वाला आत्मा [यदि] जो [ज्ञेय अर्थ] ज्ञेय पदा्थे रूप 
[परिणमति ] परिणत होता है (राग-ढेष सहित, सविकल्प रूप, क्रम-पूर्वक जानता है) 
तो [तस्य] उस आत्मा के [क्षायिक |] क्षायिकज्ञान [न एव] नहीं है [अथवा ज्ञान न 
एवं इति | अथवा ज्ञान ही नही है क्योकि [जिनेन्द्रा.] जिनेन्द्र देव [त] उस पुरुष को 
[कर्म एव] कम को ही [क्षपयन्त | अनुभव करने वाला [उक्तवन्त ] कहते भये। 
अर्थात्‌ जिनेन्द्रदेव ने कहा । 


१ खाइय (ज० वृु०)। 
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टीका---जओ ज्ञाता वास्तव में शेय पदार्थ रूप परिणत होता है (राग-देष सहित, सबि- 
कल्प रूप, क़प्त-पूर्वक जानता है) तो उसके सफल कम वन के क्षय से प्रवर्तमान स्वाभा- 
विक जासपने के कारण (क्षाथिक शान) नहों है अथवा उसके ज्ञान ही नहीं है, क्ष्योंकि 
प्रत्येक पदार्थ रूप से परिणति के द्वारा, मृगतृष्णा में जलसभमूह को कल्पना करने को 
भावना बाला वह (आत्मा) अत्यन्त दुःसह कर्म-भार को हो भोगने वाला है, ऐसा जिनेन्द्रों 
के द्वारा कहा गया है ॥४२॥ 

तात्पयंब॒त्ति 
अथ रागद्वेषमोहा: बन्धकारण, न च ज्ञानमित्यादिकथनरूपेण गाथापञठ्चकपरय॑न्त व्याख्यान 

करोति। तद्बयथा--यस्थेष्टानिष्टविकल्परूपेण करमंबन्धकारणभूतेन शेयविषये परिणमनमस्ति तस्थ 


क्षायकन्नान नास्तीत्यावेदयति । 

--परिणमदि णेयमट्॒ठं णादा जदि नोलमिंद पीतमिदमित्यादिविकल्परूपेण यदि 
शयारथ परिणमति ज्ञातात्मा णेव खाइय तस्स णाणत्ति तस्यात्मन क्षायिबज्ञान नेवास्ति । 
अथवा ज्ञानमेव नास्ति। कस्मान्नास्ति ? त जिणिदा खबयत कम्ममसेवत्ता त पुरुष कम तापन्न जिनेन्द्राः 
कर्तारः उक्तवन्त. | कि कुव॑न्त, ? क्षपयन्तमनुभवन्त । किमेव ? कर्मेव निविकारसहजानन्देकसुख- 
स्वभावानुभवनशून्य. सन्‍नुृदयागत स्वकीयकर्मेव स अनुभवन्नास्ते न च ज्ञानमित्यथ । 

अथवा द्वितीयव्याख्यानम्‌- यदि ज्ञाता प्रत्यर्थ परिणम्य पश्चादर्थ जानाति तदा अर्थाना 
मानन्त्यात्सबंपदार्थपरिज्ञान तास्ति । 

अथवा तृतीयव्याख्यानम्‌ू--बहिरज्शेयपदार्थात्‌ यदा छल्मस्थावस्थाया चिन्तयत्ति तदा 
रागादिविकल्परहित स्वसबेदनज्ञान तास्ति, तदभावे क्षायिकज्ञानमेव नोत्पद्यते इत्याभिप्राय ॥॥४२॥। 


उत्थानिका---आगे पाँच गाथाओ तक यह व्याख्यान करते है कि राग, द्वेष, 
मोह, बन्ध के कारण है, ज्ञान बध का कारण नही है। प्रथम ही कहते है कि जिससे ज्ञेय 
अर्थात्‌ जानने योग्य पदार्थ में कमंबध का कारण रूप दृष्ट तथा अनिष्ट विकल्प रूप से 
परिणमन है अर्थात्‌ जो पदार्थों को इष्ट तथा अनिष्ट रूप से जानता है उनके क्षायिक 
अर्थात्‌ केवलज्ञान नही होता है। 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) यदि (णादा) ज्ञाता आत्मा (णेयं अट्ठं) जानने 
योग्य पदार्थरूप (परिणमति) परिणमन करता है अर्थात्‌ यह नील है, वह पीत है इत्यादि 
विकल्प उठाता है तो (तस्स) उस ज्ञानो आत्मा के (खाइयं णाणत्ति णेब) क्षायिकज्ञान नहों 
ही है अथवा स्वाभिमान ज्ञान ही नहीं है। क्‍यों नहीं है इसका कारण कहते हैं कि 
(जिणिदा) जिनेन्द्रों ने (त) उस सविकल्प जानने वाले को (कम्मं खबयंतं एथ) कर्म का 
अनुभव करने वाला ही (उत्ता) कहा है। अर्थ यह है कि वह आत्मा विकार रहित 
स्वाभाविक आनन्दसयी एक सुख स्वभाव के अनुभव से शून्य होता हुआ उदय में आये हुए 


किस एक रपरनाण. पिला 


फल उल्‍व। 


पवयणसारों ] [ दै& 


अपने कर्म को ही अनुभव कर रहा है । शान को अनुभव नहीं कर रहा है। अथवा दूसरा 
स्थास्यान यह है कि यदि ज्ञाता प्रत्येक पदार्थ रूप परिणसन करके पीछे पदार्थ को जानता 
है तब पदार्थ अनन्त हैं इससे सर्व पदार्थ का ज्ञान नहीं हो सकता । अथवा तीसरा व्याद्यान 
यह है कि जब छद्मस्थ अवस्था में यह बाहर के ज्ञेय पदार्थों का बवितवन करता है तब 


रागद्रेबादि रहित स्वसवेदन ज्ञान इसके नहीं हे । स्वसवेदन ज्ञान के अभाव में क्षायिकज्ञान 
भी नहीं पेवा होता है ऐसा अभिप्राय है ॥४२॥ 
अथ कुतस्तहि ज्ञेयार्थंवरिणमनलक्षणा क्रिया तत्फल थे भवतीति विवेचयति-- 
उदयगदा' कम्मंसा जिणवरवसहेहि णियदिणा भणिया । 
तेसु बिमृढ़ो रत्तो दुट्ठो बा बंधमणुभवदि ॥४३॥ 
उदयगता कर्माशा जिनवरब॒षभे. नियत्या भणिता । 
तेष्‌ विमूढ़ो रक्तो दुष्टो वा बन्ध्रमनुभवति ॥॥४३॥। 

संसारिणों हि नियमेन तावदुदयगताः पुद्गलकर्माशाः सन्त्येव | अथ स सत्सु तेषु संचेत- 
यमानो मोहरागद्वेषपरिणतत्वात्‌ ज्ञेयाथंपरिणमनलक्षणया क्रियया युज्यते । ततश्च (तत एव) 
क्रियाफलभृत बन्धमनुभवति । अतो मोहोदयात्‌ क्रियाक्रियाफले, न तु ज्ञानात्‌ ॥४३॥। 

भूमिका--( यदि ऐसा है) तो फिर ज्ञेय पदार्थ रूप परिणमन जिसका लक्षण है, ऐसी 
(सबिकल्परूप, राग-द्वेंष सहित) क्रिया और उसका फल कहाँ से (किस कारण से) उत्पन्न 
होता है, यह विवेचन करते है-- 

अन्वयार्थ--[ उदयगता कर्माशा ] (ससारी जीव के) उदय प्राप्त कर्म-अश 
(मोहनीय पुदूगल कम की प्रकृति) [नियत्या] नियम से [जिनवरवृषभे | जिनवर वृषभ: 
(तीथँकरो) के द्वारा [भणिता ] कहे गये है। (जीव) [तेषु| उन कर्माशो के उदय 
होने पर [विमूढ़ रक्त दुष्ट वा] मोही, रागो और द्वेषी होता हुआ [बन्ध अनुभवति] 
बन्ध को अनुभव करता है। 

टीका--प्रथम तो, ससारी जोब के नियम से उदयगत पुद्गलकर्मांश होते ही हैं । 
यह संसारी जीव उन सत्‌ रूप कर्मांशों (के उदय) में चेतता (अनुभव करता) हुआ, मोह- 
राग-हेव रूप परिणत होने से, श्ेय पदार्थों मे परिणमन जिसका लक्षण है, ऐसी (विकल्पा- 
त्मक, क्रिया के साथ युक्त होता है। इसीलिये क्रिया के फलभृत बन्ध को अनुभव करता 
है। इससे (यह कहा है कि) मोह के उदय से ही क्रिया और क्रियाफल होते हैं, ज्ञान से 
नहीं ॥४२॥ 


१ उदयग्रया (ज० बु०)। 


१०० ] [ पक्यणसारो 


अथानन्तपदार्थ परिचदिछ त्तिपरिणमने5पि ज्ञान बन्धकारण न भवति, न च शागादिरहितकर्मो- 
दयोपीति निश्चिनोति,-- 

उदयगया कस्मंसा _ जिजवरवसहेहि णनियदिणा भणिया उदयगता उदय प्राप्ता: कर्माशा 
ज्ञावावरणादिमूलोत्त रकर्मप्रकृतिभेदा: जिनवरवृषभेनियत्या स्वभावेन भणिता:, किन्तु स्वकीयशुभा- 
शुभाफल दत्त्वा गछछन्ति, न च रागादिपरिणामर हिता' सन्‍्तो बन्ध कुर्वेन्ति। तहिं कथ बन्ध 
करोति जीव इति चेत्‌ ? लेसु विमूढ़ो रत्तो दुढहो था बन्धमणुभवददि तेषु उदयागतेषु सत्सु कर्माशेषु 
मोहरागद्देषविलक्ष णनिः शुद्धात्मतत्त्वभावना रहित' सन्‌ यो विशेषेण मूढ़ो रबतो दुष्टो वा भवति स. 
केवलशानाइनन्तगुणव्यक्तिलक्षणमोक्षाद्विलक्षण प्रकृतिस्थित्यनुभागप्रदेशभेदर्भिन्‍न बन्धमनुभवति। ततः 
स्थितमेतत्‌ ज्ञान बन्धकारण न भ्वति कर्मोदयो5पि, किन्तु रागादयों बन्धका रणमिति ॥॥४३॥ 

उत्थानिका--आगे निश्चय करते हैं कि अनन्त पदार्थों को जानते हुए भी ज्ञान बन्ध 
का कारण नही है, और न रागादि रहित कर्मों का उदय ही बन्ध कारण है । अर्थात्‌ 
नवीन कर्मों का बन्ध न ज्ञान से होता है न पिछले कर्मों के उदय से होता है किन्तु राग- 
इेष-मोह से बन्ध होता है । 

अन्वय सहित विशेषा्ं--(उदयगया) उदय में प्राप्त (कम्मंसा) कर्माश अर्थात्‌ 
झानावरणीय आदि मूल तथा उत्तर प्रकृति के भेद रूप कर्म्म (जिणवरवसहेहि) जिनेन्द्र 
बीतराग भगवानों के द्वारा (णियदिणा) नियतपने रूप अर्थात्‌ स्वभाव से _काम करते वाले 
(सणिया ) कहे गये हैं। अर्थात्‌ जो कर्म उदय में आते हैं वे अपने शुभ, फल को देकर खले 
जाते हैं थे नये बंध को नहीं करते यवि आत्मा मे रागादि परिणाम न हों तो फिर किस 
तरह जीव बंध को प्राप्त होता है। इसका समाधान करते हैं। कि (तेसु) उन उदय में 
आए हुए कर्मों मे (हि) निश्चय से (बिम्ृृढों) मोहित होता हुआ (रक्तो) रागी होता 
(वा ढुट्ठो) अथवा द्वेषी होता हुआ (बंधं) बंध को, (अणुभवदि) अनुभव करता है। जब 
कर्मों का उदय होता है तब तो जीव भोह-राग-ठेष से विलक्षण निज शुद्ध आत्मतत्थ को 
भावना से रहित होता हुआ विशेष करके मोही, रागी या हेषी होता है सो केबलज्ञान आदि 
अनंत गुणों में प्रगटता जहाँ हो जातो है ऐसे मोक्ष से विलक्षण प्रकृति, स्थिति, अनुभाग 
और प्रदेश रूप चार प्रकार अधिक भोगता है अर्थात्‌ उसके नए कर्म्म बन्ध जाते हैं। इससे 
यह ठहरा कि न ज्ञान बन्ध का कारण है न कर्मों का उदय बध का कारण है किन्तु 
राभादि भाष ही बंध के कारण हैं ॥४२।॥। 





पबयणसारो ] [ १०१ 


अथ केवलिनां क्रियापि क्रियाफल न साप्रयतोत्यनुशास्ति-- 


ठाणणिसेज्जपिहारा धम्मुवदेसो य णियदयों तेसि । 
अरहंताणं कालेमायाचारोब्व. इत्योण ॥४४॥! 
स्थाननिषद्याविहारा धर्मोपदेशश्ब नियतयस्तेषाम्‌ । 
अहंतां काले मायाचार इव स्त्रीणाम्‌ ॥४४॥ 
यथा हि महिलानां प्रयत्नमन्तरेणापि तथाबिधयोग्यतास:द्भधावात्‌ स्वभावमुत एज 
मायोपपुण्ठनागुण्ठितो व्यवहारः प्रवततते, तथाहि केवलिनां प्रयत्नमन्तरेणापि तथाविधयो- 
ग्यतास:्भावात्‌ स्थानमासनं विहरणं धर्देशना ल स्वभावभूता एवं प्रवतंन्ते। अपि 
खाविरुद्धमेतदम्भोधरदृष्टान्तात्‌ू । यथा खल्वस्भोधराकारपरिणतानां पुद्गलानां गमनसब- 
स्थान गर्जनमम्बुवर्ष च पुरुषप्रयत्नमान्तरेणापि दृश्यन्ते तथा केवलिनां स्थानाबयोश्बुद्धि- 


पुृंंका एव. दृश्यन्ते, अतोडई्मी स्थानादयों मोहोदयपृर्वकत्वाभावात्‌ क्रियाविशेषा अपि 
केवलिना क्रियाफलभूतबन्धसाधनानि न भवन्ति ॥४४।॥ 


भूमिका--अब, केवलो भगवान्‌ के क्रिया भी क्रियाफल (बन्ध) उत्पन्त नहीं 
करती, ऐसा उपदेश्न देते हैं-- 


अन्वयार्थ-- [ तेषा अहंता |] उन अरहन्त भगवन्तो के [काले] उस समय में (यथा 
समय) [स्थाननिषद्याविहारा' ] खडे होना, बंठना, विहार करना [च] और [घधर्मोपदेश. ] 


धर्मोपदेश [नियतय ] स्वाभाविक ही (इच्छा या प्रयत्न बिना ही) होता है। [स्त्रीणा 
मायाचार इव] स्त्रियों के मायाचार की भाति । 


। टीका--जसे स्त्रियों के, प्रयत्न के बिना भी, उस प्रकार की योग्यता का सदृभाव 
' होने से, स्वभाव से ही माया के ठउक्‍कन से ढका हुआ व्यवहार प्रवतंता है, उसी प्रकार 
' केवलियों के, प्रयत्न के बिना भी उस प्रकार की योग्यता का सद्भाव होने से, खड़े रहना, 
बेठना, विहार करना और धर्मे-रेशना स्वभावमूत हो प्रबतंते हैं। और यह (प्रयत्न के बिना 
बिहार आदि का होना) बादल के दुष्टान्त से अविशद्ध है। जेसे बादल के आकार रूप 
परिणत पुद्गलों का गमन, स्थिरता, गर्जन और जलदृष्टि पुरुष प्रयत्न के बिना भो देखी 
जातो है, उसो प्रकार केवलियों के खड़े रहना इत्यादि अबुद्धिपर्वक हो (इच्छा के बिना 
, ही) देखे जाते है। इसलिये यह स्थानादिक विशेष क्रिया भो (खड़े रहना, बेठना इत्यादि 
: का व्यापार) मोहोदय पूर्वक न होने से, केवलियों के क्रिया के फलमृत-बंध को साधन 
* नहीं होती ॥॥४४॥ 


१ णियदओ (ज० वृ०)। २ मायाचारो व (ज० बृ०)। 


१०२ ] [ प्रवयणसारो 
तात्पयंबत्ति 

अथ केवलिनां रागाद्मभावाद्धमपरदेशादयोपि बन्धकारण न भवन्तीति कथयति-- 

ठाणणितेज्जविहारा धम्मुवदेशों य स्थानमृध्व॑स्थितिनिषद्या चासन श्री विहारो धर्मोपदेशश्च 
णियदओ एते व्यापारा नियतय स्वभावा अनीहिता केषा ? तेसि अरह॒वार्ण तेषामहंता निर्दोषिपर- 
मात्मता । क्‍्य ? काले अहुँदवस्थायां । क इव ? मायाचारों व हत्यीणं मायाचार इव स्त्रोणामिति। 
तथाहि- यथा स्त्रीणां स्त्रीवेदोदयसद्भावात्प्रयटताभावेडषपि मायाचार प्रवतंते, तथा भगवता शुद्धा- 
त्मतत्त्वप्रतिपक्षधृतमोहोदयकार्य हापूर्व प्रयत्ना भावेषि श्री विहा रादय प्रवर्तन्ते । मेघाना स्थानगमनगर्जन- 
जलवषंणादिवद्वा । तत. स्थितमेतत्‌ मोहाह्व भावात्‌ क्रियाविशेषा अपि बन्धकारण न भवन्तीति ॥४४॥॥ 

उत्थानिका--आगे कहते है कि केवली अरहत भगवानो के तेरहवे सयोग केवली 
गरुणस्थान में रागद्वेष आदि विभावों का अभाव है | इसलिये धर्मोपदेश विहार आदि भी बध 
का कारण नहीं होता है। 

अन्वय सहित विशेषाथे--(तेसि अरहंताण) उन केवलज्ञान के धारी निर्दोष 
जीवम्मुक्त सशरीर अरहंत परमात्माओं के (काले) अहंत अवस्था में (ठाणणिसेज्जविहारा) 
ऊपर उठना अर्थात्‌ खड़े होना, बेठना, विहार करना (धम्मुबदेसो य) और धर्मोपदेश 
इतने व्यापार (णियदयः ) स्वभाव से होते हैं। इन कार्यों के करने में केवली भगवान्‌ की 
इच्छा नहीं प्रेरक होती है, मात्र पुद्गल कर्म का उदय प्रेरक होता है (इच्छोणं) स्त्रियों 
के भोतर (सायाचारोब ) जंसे स्वधाव से कर्म के उदय के असर से मायाचार होता है। 

भाव यह है कि जंसे स्त्रियों के स्त्रीवेद के उदय के कारण से प्रयत्न के बिना भी 
सायाचार रहता है तेंसे भगवान्‌ भरहंतो के शुद्ध आत्मतत्व के बिरोधी मोह के उदय से 
होने बालो इृच्छापूर्वक उच्चोग के बिना भो समवशरण मे बठना, बिहार आदिक होते हैं 
अथवा ज॑से मेघों का एक स्थान से दूसरे स्थान पर जाना, ठहरना, गरजना, जल का वर्षना 
आदि स्वभाव से होता है, तंसे जानना । इससे यह सिद्ध हुआ कि सोह-राग-हेष के अभाव 
होते हुए विशेष क्रियायें भी बन्ध की कारण नहीं होती हैं ॥४४॥ 

भथेव सति तोर्थकृतां पुण्यविपाकोईकिचित्कर एवेत्यवधारयति-- 

पुण्णगफला अरहंता तेसि किरिया पुणो हि ओदइया । 
मोहादीहि विरहिदा तम्हा सा खाइग' त्ति सदा ॥४५॥ 


* पुण्यफला अहुन्तस्तेषा क्रिया पुन औदयिकी | 
मोहादिभि विरहिता तस्मात्‌ सा क्षायिकीति मता ॥४५॥ 


अहुँन्तः सलु सकलसम्यक््‌परिपक्वपुण्यकल्पपादपफला एवं भवन्ति । क्रिया तु तेषां 
या काचन सा सर्वापि तदुदयानुभावसंभावितात्ममृतितया किलोदयिक्येब । अथेवंभूतापि सा 


१ बिरहिया २ खाइयत्ति । 
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समस्तमहामोहमूर्डा भिषिक्तस्कन्धावा रस्यात्यन्तक्षये.. संभृतत्वान्मोहरागद्नेषरूपाणामुपरऊज- 
कानामभाव।च्चेतन्यविका रकारणतामनासादयस्ती नित्यमौदयिकोी कार्यमरतस्य बन्धस्याका- 
रणभूततया कार्यभृतस्य सोक्षस्प कारणभततया च क्षायिक्येव । कथं हि नाम नानुमन्येत ? 
अथानुमन्येत चेत्तहि कर्मविपाको5पि न तेषां स्वनावविधाताय ॥४५॥ 

भूमिका--ऐसा होने पर, तोर्थंकरों के पुण्य का विपाक अकिचित्कर है (स्वभाव 
का किजचित्‌ भी घात नहीं करता है) ऐसा अब निश्चित करते हैं-- 

अन्वयार्थ--[ अहुंन्त' ] अरहन्त भगवान्‌ [पुण्यफल ] (तीथंकर नामा) पुण्यप्रकृति 
के फल है [पुन] और [तिषा क्रिया] उनकी क्रिया [हि] निश्चय से [औदयिकी ] 
ओऔदयिकी है। [मोहादिभि विरहिता ] (क्योकि वह क्रिया) मोहादि से रहित है [तस्मात्‌] 
इसलिये [सा] वह [क्षयिकी] क्षायिक्री [इति मता] मानी गई है । 

टीका--भरहन्त भगवान्‌ वास्तव मे समस्त भलो भांति परिपक्व पुण्य रूपी कल्पवक्ष 
के फल ही है। उनकी जो भी क्रियाये हैं, वे सब उस (पुण्य) के उदय के प्रभाव से उत्पन्न 
होने के कारण ओदयिकी ही हैं । ऐसा होने पर भी, बह (ओदयबिको क्रिया) महामोह राजा 
की समस्त सेना के सर्वथा क्षय होने पर उत्पन्न होने से (तथा) मोह-राग-हेष रूपी उप- 
रंजकों का अभाव होने से, चेतन्य के विकार का कारण नहीं होती हुई नित्य औदपिकी है, 
तो भो कार्यघ्ृत बध की अकारणभतता से और कार्यश्नत मोक्ष की कारणभृतता से क्षायिको 
ही क्यों न मानी जाय ? (अवश्य ही मानी जाव) जब क्षायिकी हो मानें तब कमंविपाक 
(कर्मोदय ) भी उनके (अरहन्तों के) स्वभाव के विघात के लिए (विधात का कारण ) 
नहीं हे (यह निश्चित होता है) ॥४५॥ 

तात्पयंब॒त्ति 
अथ पूर्व यदुक्‍्त रागादिरहितकर्मोदयों बन्धकारण न भवति बविहारादिक्रिया च, तमेवार्थ 


प्रकारान्तरेण दुढ्यति-- 

पुण्णफला अरहता पञ्चमहाकल्याणपूजाजनक त्रैलोक्यविजयकर यत्तीर्थकरनाम पुण्यकर्म 
तत्फलभूता अहुन्तो भवन्ति तेसि किरिया पुणो हि ओदइया तेषा या दिव्यध्वनिरूपवचनव्थापारादि- 
क्रिया सा नि:क्रियशुद्धात्मतत्त्वविपरीतकर्मोदय जज नतत्वात्सर्वाप्पौदयिकी भवति हि स्फुट। भोहाबोहि 
बिरहिया निर्मोहशुद्धात्मतत्त्वप्रच्छादकममकाराहडूुरोत्पादनसमर्थ मोहादिविरहितत्वाद्यत तम्हा सा 
खाइयति मवदा तस्मात्‌ सा यद्यप्योदयिकी तथापि निविकारणुद्धात्मतत्त्वस्य विक्रियामकुबंती सती 
क्षायिकी मता । 

अन्राह शिष्प'--'औदयिका भ।वा बन्धकारणम्‌' इत्यागमव्नन तहि वुथा भवति। 
परिहारमाहु-औदणिका भावा बन्धकारण भवन्ति, पर किन्तु मोहोदयसहिता।'। द्रव्यमोहोदयेडपि 
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सति यदि शुद्धास्मभावतावलेन भावमोहेन न परिणमति तदा बन्धों न भवति। यदि पुन कर्मोदय- 
भात्रेण बन्धो भवति तहि सप्तारिणा सर्वेदेव कर्मोदयस्यथ विद्यमानत्वात्सवंदेव बन्ध एवं न मोक्ष 
इत्यभिप्राय: ॥४५॥ 
उत्थानिका--आगे पहले जो कह चुके हैं कि रागादि-रहित कर्मों का उदय तथा 
विहार आदि क्रियाबंध का कारण नही होती है, उस ही अथे को और भी दूसरे प्रकार से 
दढ करते हैं। अथवा यह बताते हैं कि अरह॒तो के पृण्य कम का उदय बन्ध का कारण 
नही है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(अरहंता) तोर्थकरस्थरूप अरहंत भगवान्‌ (पृण्णफला ) 
पुष्य के फलस्वरूप हैं--अर्थात्‌ पंच महाकल्याणक को पुजा को उत्पन्न करने वाला तथा 
तोन लोक को जीतने वाला जो तीर्थंकर नाम पृण्यकर्म उसके फलस्थरूप अहूँत तीर्थंकर 
होते हैं । (पुणो) तथा (तेसि) उन अरहूंतों को (किरिया) क्रिया अर्थात्‌ विव्य-ध्वनि रूप 
बन का व्यापार तथा विहार आदि शरीर का व्यापार रूप क्रिया (हि) प्रगट रूप से 
(ओदइया ) ओदयिक है अर्थात्‌ क्रिया रहित जो शुद्ध आत्मतत्व उससे विपरीत को 
कर्म उसके उदय से हुई है। (सा) वह क्रिया (मोहादीहि) मोहादिकों से अर्थात्‌ भोह 
रहित शुद्ध आत्मतत्व के रोकने बाले तथा ममकार अहंकार के पेदा करने को समर्थ मोह 
आदि से (विरहिया) रहित है (तम्हा) इसलिये (खाइय त्ति) क्षायिक है अर्थात्‌ विकार 
गई हे शुद्ध आत्मतत्व के भोतर कोई विकार को न करती हुई क्षाथिक ऐसी (मदा) मानो 
। 
यहाँ पर शिष्य ने प्रश्न किया कि जब आप कहते हैं कि कर्मों के उदय से क्रिया 
होकर भी क्षायिक है अर्थात्‌ क्षय रूप है, नवीन बन्ध नहीं करतो तब कया जो आगमस का 
बचन है कि “ओऔदणिकाः भावाः बन्धकारणम्‌” अर्थात्‌ औदशिक भाव बन्ध के कारण हैं, 
बथा हो जायेगा ? इस शंका का समाधान आचार्य करते हैं कि ओदयिक भाव बन्ध के 
कारण होते हैं, यह बात ठोक हे परन्तु वे बन्ध के कारण तब हो होते हैं जब वे मोह भाव 
के उदय सहित होते हैं। कदाखचित्‌ किसी जोव के द्रव्य मोह कर्म सम्यक्त्वप्रकृति का 
उदय हो तथापि जो वहु शुद्ध आत्मा को भावना के बल से मोह रूप अर्थात्‌ मिथ्यात्व रूप 
भांव न परिणमन करे तो बन्ध नहीं होवे और यहाँ बहंतों के तो ब्रव्यमोह का सर्वधा 
अभाव ही है। यदि माना जाय कि कर्मों के उदय मात्र से बन्ध हो जाता है तब तो संसारी 
जीवों के सदा हो कर्मों के उदय से सदा ही बन्ध रहेगा कभी भी मोक्ष न होगा । सो ऐसा 
कभी नहीं हो सकता इसलिये मोह के उदय के बिना क्रियाबन्ध नहीं करतो किन्तु जिस 
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कर्म के उदय से जो क्रिया होतो है बहु कर्म झड़ जाता है। इसलिए उस क्रिया को क्षायिको 
कह सकते हैं, ऐसा अभिष्राय है । 
भावार्थ--इस गाया में भी आचार्य महाराज ने इसी बात को बतलाया है कि 
मिध्यात्व व चारित्रमोह का उदय ही बन्ध का कारण है। आत्मा की भावना के बल से 
मिथ्यात्व और सम्यक मिथ्यात्व प्रकृतियाँ अपने रूप उदय में नहीं आतों किन्तु सम्यफ्त्थ- 
प्रकृति रूप (जो दर्शनमोह की प्रकृति है) संक्रमण कर उदय में आतो है जिससे मोहरुप 
अर्थात्‌ मिथ्यात्वकूप भाव नहीं होते। यदि मिथ्यात्व का उदय हो तो मिथ्यात्वकूप 
भाव है । 
ह अथ केवलिनामिय सर्वेषामपि स्वभ्ावविधघाताभावं निषेधवति--- 
जदि सो स॒हो व असुहो ण॑ हववि आदा सय॑ सहावेण । 
संसारो विण विज्जदि सब्वेसि जीवकायाणं ॥४६॥ 
यदि स॒ शुभो वा अशुभो न भवति आत्मा स्वय स्वभावेन । 
ससारोषपि न विद्यतोी सर्वेषा जोवकायानाप््‌ ॥४६॥ 
यदि खल्वेकान्तेन शुभाशुभभावस्वभावेन स्वयमात्मा न परिणमते तदा सर्वेदंब सर्वथा 
निर्विधातेन शुद्धस्वभावेनंववातिष्ठते । तथा च सर्वे एवं भृतग्रामा: समस्तबन्धसाधनशून्य- 
त्वादाजवंजवाभावस्वभावतो नित्य-मुक्ततां प्रतिप्चेरन्‌ू । तक्ष्य नाभ्युपगम्थते । आत्मन: 
परिणामधमंत्वेन स्फटिकस्य जपातापिच्छरागस्वभावषत्‌ शुभाशुभस्वभावत्वद्योतनात्‌ ॥४ ९॥ 
भूमिका--अब, केवलियों की तरह समस्त संसारी जोबों के भी स्वभाव-विधात होने 
के अभाव को निषेध करते हैं (अर्थात्‌ क्रिया सब संसारी जीवों के स्वभाव को घातक होतो 


हे, यह बताते हैं) । 
अन्वयाथं---[ यदि ] जो (यह माना जाय कि) [स आत्मा) वह आत्मा [स्वयं] 


स्वय [स्वभावेन | स्व-भाव से (अपने भाव से) [शुभ वा अशुभ.] शुभ या अशुभ [न 
भवति ] नही होता (शुभ अशुभ भाव में परिणत ही नही होता) तो [सर्वेषा जीवकायाना ] 
तो समस्त जीवनिकायो के [ससार अपि] ससार भी [न विद्यते] विद्यमान नही है अर्थात्‌ 
ससार ही न रहेगा (ऐसा सिद्ध होगा)। 

टीका--जो वास्तव में एकान्त से (यह माना जाय कि) शुभ-अशुभभाव रूप 
स्व-भाव से (अपने भाव से) आत्मा स्वयं परिणत नहीं होता, तब तो बहु सदा हो स्ंथा 
निधिधात शुद्ध स्वभाव से हो अवस्थित है । ऐसा होने पर, समस्त जीव समूह समस्त बन्ध 


१ विज्जद (ज० वु०) 


१०६ ] [ प्रवयणसारो 


कारणों से रहित सिद्ध होने से, संसार के अभाव रूप स्वभाव के कारण नित्य-मुक्तता को 
प्राप्त हो जायेंगे (नित्प-पुक्त सिद्ध होगे) किन्तु ऐसा स्वीकार नहों किया जा सकता, 
क्योंकि आत्मा के परिणमन धर्म के कारण (परिणमनशील होने के कारण) शुभ-अशुभ, 
निज-भावपना प्रकाशित (प्रगट) है, “स्फटिकमणि के जपाकुसुम और तमाल-पुष्प के रज्ू- 
निज-पभावपने (निज परिणाम) की तरह ।' 

भावार्थ---ज्से स्फटिक्मणि लाल और काले फूल के निर्मित्त से लाल ओर काले 


निज भाव से परिणत होती है, उसो प्रकार आत्मा कर्मोषाधि के निमित्त से शुभ-अशुभ 
निज्रभाव रूप से परिणत होता है ॥४६॥ 
तात्पयंब॒त्ति 
अथ यथाहूता शुभाशुभपरिणामविकारों नास्ति तथकान्तेन ससारिणामपि नास्तीति साख्य- 
मतानुसारिशिष्येण पूर्वपक्षे कते सति दूषणद्वारेण परिहार ददाति-- 
जदि सो सुहो व असुहो ण हबदि आदा सय सहावेण यथेव शूद्धनयेनात्मा शुभाशुभाभ्या न 
परिणमति तथ॑वाशुद्धनयेनापि स्वय स्वकोयोपादानकारणेन स्वभावेनाशुद्धनिश्वयरूपेणापि यदि न 
परिणप्रति तदा । कि दृषण भवति। ससारोबि ण विज्जद निस्ससारणशुद्धात्मस्वरूपात्प्रतिपक्षभूतो 
व्यवहारनयेनापि ससारो न विद्यते | केषा ? सब्बेसि जीवकायाण सर्वेषा जीवसवातानामिति । 
तथाहि--आत्मा तावत्परिणामी स च कर्मोपाधिनिमित्ते सति स्फटिकमणिरिवोपाधि 
गृहणाति, ततः कारणात्ससाराभावो न भवति । अथ मत-ससाराभाव साख्याना दूषण न भवति, 
भूषणमेव । नेवम्‌ । ससाराभावों हि मोक्षो भण्यते, स च ससारिजीवानी न दृश्यते, प्रत्यक्षवि रोधादिति 
भावार्थ, ॥४६॥ 
एवं रागादयो बन्धकारण न च ज्ञानभित्यादिव्याख्यानमुख्यत्वेन षष्ठस्थले गाथापञ्चक गतम्‌। 
उत्थानिका--आगे जैसे अरहतो के शुभ व अशुभ परिणाम के विकार नही होते 
तो एकान्त से ससारी जीवो के भी नही होते, ऐसे साख्यमत के अनुसार चलने वाले शिष्य 
ने अपना पूर्वेपक्ष किया, उसको दूषण देते हुए समाधान करते है--अथवा केवली भगवानों 


की हक सर्वे ही संसारी जीवो के स्वभाव के घात का अभाव है, इस बात का निषेध 
करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) यदि (सो आदा) वह आत्मा (सहावेण) स्वभाव 
से (सयं) आप ही (सुहो) शुभ परिणामरूप (व असुहो) अथवा अशुभ परिणाम रूप 
(ण हबदि) नहीं होता है । अर्थात्‌ 'जंसे शुद्धय करके आत्मा शुभ या अशुभभावों से 
नहीं परिणन करता है तेसे ही अशुद्धनय से भो स्थयं अपने हो उपादानकारण से अर्थात्‌ 
स्वभाव से अथवा अशुद्धतिश्चय से भी यदि शुभ या अशुभभावरूप नहीं परिणमन करता 
है। ऐसा यदि साना जावे तो क्‍या दृषण आयेगा, उसके लिये कहते हैं कि (सब्धेसि 


प्रयणसारो ] [ १०७ 


जीवकायाणं) सर्व ही जीव-समूहों को (संसारो विण विज्जइ) संसार अवस्था ही नहीं 
रहेगी । अर्थात्‌ संसार रहित शुद्ध आत्मस्वरूप से प्रतिपक्षी जो संसार सो व्यवहारनय से 
नहीं रहेगा । 

भाव यह है कि आत्मा परिणमनशील है। वह कर्मों की उपाधि के निम्ित्त से 
स्फटिकभणि की तरह उपाधि को ग्रहण करता है इस कारण संसार का अभाव नहां है । 
अब कोई शंकाकार कहता है कि साख्यों के यहां संसार का अभाव होना दृषण नहीं है 
किन्तु भूषण ही है ? उसका समाधान करते हैं कि ऐसा नहीं है । क्योंकि ससार के अभाव 


को ही मोक्ष कहते है सो मोक्ष ससारी जोबों के भोतर नहों दिखलाई पड़ता है, इसलिये 
प्रत्यक्ष मे विरोध आता है। ऐसा भाव है ॥४६॥। 


इस तरह यह बताया कि राग-द्ेष-मोह बन्ध के कारण हैं, ज्ञान बन्च का कारण 
नहीं है इत्यादि कथन करते हुये छठे स्थल में पांच गाथाएं पूर्ण हुईं । 
अथ पुनरपि प्रकृतमनुसृत्यातीर्द्रियज्ञान सर्वेज्ञत्वेनाभिनन्‍्दति--- 
ज॑ तकक्‍कालियमिदरं जाणदि जुगवं समंतदो सब्धं । 
अत्थं विचित्तविसमं त॑ णाणं खाइगं भणियं ॥४७॥ 


यत्तात्कालिकामितर जानाति युगपत्समन्तत॒ सर्वम्‌। 
अथ विचित्रविषम ततृ्‌ ज्ञान क्षायिक भणितम्‌ ॥॥४७॥ 


तत्कालकलितवृत्तिकमतीतोदर्कंकालकलितव त्तिकं चाप्येकपषद एवं समन्ततो5पि सकल- 
सप्यर्थंजात प्रथकत्वब॒तस्ववृत्तणलक्ष्मीकटाक्षितानेकप्रका रव्यड्जितवेच्तिश्यमितरेतरविरोधधा- 
पितासमानजातीयत्वोदामितबंषम्यं क्षायिकं ज्ञानं किल जानीयात्‌ । तस्य हि क्रमप्रवत्तिहेतु- 
भृतानां क्षयोपशमावस्थावस्थितज्ञानावरणीयकमंपुद्गलानामत्यन्ताभावात्तात्कालिकसतात्का लि- 
कवाप्यर्थजातं तुल्यकालमेव प्रकाशेत । सर्वतो विशुद्धस्थ प्रतिनियतदेशविशुद्वेरन्त.प्लवनात्‌ 
समनन्‍्ततो$पि प्रकाशेत । सर्वावरणक्षयाह शावरणक्षयोपशमस्यानवस्थानात्सवंमपि प्रकाशेत । 
सर्वप्रकारज्ञानावरणीयक्षयादसवंप्रकारज्ञानावरणोयक्षयोपशमस्य विलयनाद्विचित्रम॒पि प्रकाशेत । 
असमानजातीयज्ञानाव रणक्षयात्समानजातो यज्ञानावरणी यक्षयोपशमस्य.. विनाशनादिषममपि 
प्रकाशेत । अलमथबवातिविस्तरेण, अनिवारितप्रसरप्रकाशशालितया क्षायिकज्ञानमवश्यमेय 


सर्वदा स्ंत्र सबंधा सर्वमेव जानीयात्‌ ॥४७॥ 
भूमिका--अब, पुनः प्रकृत (चालू विषय) को अनुसरण करके अतोन्द्रियज्ञान को 


सर्वज्ञपने से अभिनन्दन करते हैं (अतीन्द्रियन्लान सबका ज्ञाता है, इस प्रकार उसकी प्रशंसा 
करते हैं) :--- 


१ खाइय (ज० बृ०) 





श्ण्ष | प्रवयणसारो 


अन्यवार्थ--[ यत्‌ |] जो [युगपत्‌) एक ही साथ [समनन्‍्तत ] स्वत (सर्वे आत्म- 
प्रदेशों से) [तात्कालिक ] तात्कालिक (वर्तमानकालीन) [इतर] या अतात्कालिक (भूत 
भविष्यत्‌) [विचित्र] विचिन्न (अनेक प्रकार के) और [विषम | विषम (मूर्त-अमूर्त, चेतन- 
अचेततन आदि असमान जाति के) [सर्व अर्थ] समस्त पदार्थों को [जानाति] जानता है 
[ततु ज्ञान] वह ज्ञान [क्षायिक भणित] क्षायिक कहा गया है। 

टीका-- १) वर्तमान काल मे बतंते, (२) भृत-भविष्यत्‌ काल मे वर्तते, (२ ) जिनमें 
पृथर्‌ रूप से वर्तते स्वलक्षण रूप लक्ष्मी से आलोकित अनेक प्रकारों के कारण बंचित्र्य प्रगट 
हुआ है, (४) ओर जिनमें परस्पर बिरोध से उत्पन्त होने बालो असमान जातोयता के 
कारण बंषम्य प्रगट हुआ है, ऐसे (चार विशेषण वाले) समस्त पदार्थ समृह को एक समय 
में ही (युगपत्त ), सर्वतः (सर्व आत्म प्रदेशों से) क्षायिकज्ञान वास्तव में जानता है । 

इसी बात को युक्तिपूर्यक स्पष्ट रूप से समझाते हैं--(१) उस (केबलज्ञान) के वास्तव 
में क्रम-प्रवत्ति के हेतु भुत, क्षयोपशम अवस्था में रहने धाले ज्ञानावरणीय कर्म-पुद्गलों का 
अत्यन्त अभाव होने से (वह क्षाधिकज्ञान) तात्कालिक या अतात्कालिक पदार्थ-समृह को 
समकाल में (युगपत्‌) हो प्रकाशित करता है। (२) सबंतः (सर्व प्रदेशों से) विशुद्ध (उस 
क्षायिक ज्ञान) के प्रतिनियत प्रदेशों की विशुद्धि (सबंतः विशुद्धि) के भीतर ड्ब जाने से, 
(बह क्षायिक ज्ञान) स्वतः (सर्व आत्म-प्रदेशों से) ही प्रकाशित करता है। (३) सर्व 
आवरण का क्षय होने से, देश आवरण रूप क्षयोपशम के न रहने से (वह क्षायिकन्ञान ) 
सबको भो प्रकाशित करता है (४) सर्व प्रकार जश्ञानावरणीय के क्षय से असर्व प्रकार के 
शानावरणीय के क्षयोपशम के नाश होने से (वह क्षायिकज्ञान) विचित्र को (अनेक प्रकार 
के पदार्थों को) भी प्रकाशित करता हे । (५) असमानजातीय ज्ञानावरण के क्षय से समान 
जातीय ज्ञानावरण के क्षयोपशम के नष्ट हो जाने से, (वह क्षायिकज्ञान) विषम को भो 
(असमानजाति के पदार्थों को भो) प्रकाशित करता है । 


सार---अथवा, अतिविस्तार से बस हो जिसका अनिवारित (रुकाबट रहित फेलाब 
है) ऐसे प्रकाश स्वन्ावों होने से, क्षायिकज्ञान अवश्य हो सर्वदा (सर्वकालीन श्रिकालीन), 
सत्र (सब क्षेत्र के लोक-अलोक के) सब पदार्थ को स्वंथा (सम्पूर्णरूप से) जाने अर्थात्‌ 
जानता है । 

तात्पयंबत्ति 

अथ प्रथम ताबात्‌ केवलज्ञानमेव सर्वज्ञस्वरूप, तदनन्तर स्वंपरिज्ञाने सति एकपरिज्ञान, 
एकपरिज्ञाने सतत सर्वपरिशानमित्यादिकथनरूपेण गाथापञ्चकपर्यन्त व्याख्यान करोति । तशथथा-- अतन्र 
शानभ्रषञ्चग्याख्यान प्रकृत तावत्तरप्रस्तुतमनुसुत्य पुतरपि केवलज्ञान सर्वज्ञत्वेग निरूपयति-- 


पवयणसारो ] [ १०६ 


ज॑ यज्ञञान क्त्‌ जाजदि जानाति | क ? अत्थ अर्थ पदार्थमिति विशेष्यपद । कि विशिष्ट ? 
तकक्‍्कालियमिवर तात्वालिक वर्तमानमितर चातीतानागतम्‌ । कथ जानाति ? जुगव युगपदेकसमये 
समतदो समन्‍्तत: सर्वात्मप्रकारेण वा । कतिसखस्योपेत ? सब्ब समस्त । पुनरपि किविशिष्ट ? विचिस् 
नानाभेद्िन्न । पुनराति किरूप ? विस्म मूुर्तामृतंचेतनाचंतनादिजात्यन्तरविशेष॑विसदृर्श त णाण॑ं 
खाइयं सणिय यदेव गुणविशिष्ट ज्ञानं तत्क्षायिक भणितत्‌ । अभ्रेदनयेन तदेव सर्वेशस्वरूप॑ तदेवोपषादेय- 
भूतानन्तसुखाद्यनन्तगुणानामाधारभूत सर्व प्रकारोपादेयरूपेण भावनीयम्‌ । इति तात्पयंम ॥।४७॥॥ 


उत्थानिका---आगे कहते है कि केवलज्ञान ही सर्वज्ञ का स्वरूप है। आगे कहेगे कि 
सर्वज्ञ को जानते हुए एक का ज्ञान होता है तथा एक को जानते हुए सब का ज्ञान होता 
है । इस तरह पाँच गाथाओ तक व्याख्यान करते है। उनमे से प्रथम ही निरूपण करते है 
क्योकि यहाँ ज्ञान प्रपच के व्याख्यान की मुख्यता है, इसलिये उस ही को आगे लेकर फिर 
कहते है कि केवलज्ञान सर्वशहूप है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ-- (जं) जो ज्ञान (समंतदो) रूवे प्रकार से आत्मा के प्रदेशों 
से (विचित्तं विसम) नाना भेदरूप अनेक जाति के मरृत॑-अमृर्त, चेतन-अचेतन, आदि (सर्व 
अत्थं) स्व पदार्थों को (तक्कालिंगं) वर्तेवान काल सम्बन्धी तथा (इतरं) भूत, भविष्यत 
काल सम्बन्धी पर्यायों सहित (जुगबं) एक समय सें ६ एक साथ (जाणबि) जानता है । 
(तं णाणं) उस ज्ञान को (खाइय) क्षायिक (भणियं) कहा है। अभेद नय से वही सर्वश का 
स्वरूप है इसलिये वही ग्रहण करने योग्य अनन्त सुख आदि अनन्त गुणों का आधारभूत 
सब तरह से प्राप्त करने योग्य है, इस रूप से भावना करनी चाहिए । यह तात्पयें है ॥४६॥ 

अथ सर्वभजानन्नेकमपि न जानातीति निश्चिनोति--- 

जो ण विजाणदि जुगवं अत्थे तिक्कालिगे तिहुवणत्थे । 

णादु_ तस्स॒ ण सकक्‍क॑ सपज्जयं वव्वमेग वा ॥४८॥ 

यो न विजानाति युगपरदर्थान्‌ त्रेकालिकान्‌ त्रिभुवनस्थान्‌ । 
ज्ञातु तस्थ न शक्र्य सपरयंब द्र॒व्यमेक वा ॥४०८॥ 

इह किलेकसाकाशद्रव्पमेक धर्मंद्रव्यमेकमधर्संद्रव्यमसल्येयानि कालब्रव्याष्यनम्तानि 
जीबद्रव्याणि + ततोड्प्यनन्तपुणानि पुद्गलद्रव्याणि । तथंघामेव प्रत्येकमतोतानागतानुभ- 
पसानभेदशिन्ननि रवधिवृत्तिप्रवाहपरिपातिनोपनन्ता. पर्याया: । एबमेतत्समस्तमपि समुदित 
शेयं, इहैजेक किचिज्जोवद्रव्यं शात्‌ । अथ यथा समस्त दाह वहन बहनः समस्त बाह्यहे- 
तुकसमस्तदाह्माकारपर्यायपरिणतसकलंकव हनाका रमात्मानं परिणसति, तथा समस्त शेय॑ 
जाननू ज्ञाता समस्तज्ञयहेनुकतमस्तले पाकारपर्यायपरिणततकलेकशानाकारं_ चेतनत्यात्‌ 
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स्वानुभवप्रत्यक्षमात्मानं परिणमति । एवं किल द्रव्यस्वताव:। यस्तु समस्त ज्ञेय न 
जानाति स, समस्‍्तं दाह्ममवहन्‌ समस्तदवाह्महेतुकसमस्तदाह्याका रपयायपरिण्तसकलेकद- 
हनाकारमात्मानं दहन इब समसस्‍्तज्ञेयहेतुकसमस्तज्ञेयाका रपर्या वप रिणततकलेकज्ञानाका र- 
मात्मानं वेतनत्वात्‌ स्वानुसवप्रत्यक्षत्वेषषि न परिणमति । एवमेतदायाति यः सर्व न 
जानाति स आत्मानं न जानाति ॥४८॥ 

भूमिका--अब, सबको नहीं जानता हुआ एक (आत्मा) को भी नहीं जानता है, 
यह निश्चय करते हैं-- 

अन्वयार्थ-- [ यः] जो [युगपत्‌]) एक ही साथ ([त्रैकालिकान्‌ त्रिभुवनस्थान्‌ | 
त्रैकालिक त्रिभुवनस्थ (तीनो काल के और तीनो लोक के) [अर्थात्‌] पदार्थों को [न 
विजानाति] नही जानता है [तस्य ] उसके [सपर्यंय | पर्याय सहित [एक द्रव्य वा] एक 
(आत्मा) द्रव्य भी [ज्ञातु न शक््य] जानना शक्‍य नही है । 

टीका--इस विश्व में वास्तव मे एक आकाश द्रव्य, एक धर्मंद्रव्य, एक अधममंद्रव्य, 
असंख्य कालद्रव्य और अनन्त जोवद्रव्य तथा उससे भो अनन्तगुणे पुद्गलद्र॒व्य हैं। उनमें 
से प्रत्येक्षक अतोत अनागत ओर वर्तमान ऐसे (तोन) प्रकारों से भेदबालो निरवबधि 
(अमर्यावित ) वृत्ति प्रवाह के भीतर पड़ने वाली अनन्त पर्यायें हैं। इस प्रकार यह समस्त ही 
(इब्यों और पर्यायों का) समुदाय ज्ञेय है। उनमे ही कोई एक भो जीव व्रव्य ज्ञाता है। 
अब यहाँ, जंसे समस्त (इंधन) को जलाती हुई अग्नि, समस्त दाह्यकहेतुक (समस्त दाह्म 
के निभित्त से होने वाले) समस्त दाह्याकार (ईंधन आकार) पर्याय रूप परिणत सकल 
एक दहन जिसका आफार (स्वरूप) है, ऐसे अपने रूप परिणत होती है, बसे ही समस्त 
शेय को जानता हुआ ज्ञाता (आत्मा), समस्त-ज्ञेप-हेतुक (समस्त ज्ञेय के निमित्त से होने 
बाले) समस्त ज्ञेयाकार पर्याय रूप परिणत सकल एक ज्ञान जिसका आकार (स्वरूप) है 
तथा जो चेतनपने के कारण स्वानुभव-प्रत्यक्ष है, ऐसे उस अपने आत्म! रूप परिणत होता 
है। वास्तव में ऐसा द्रव्य का स्वनाव है । जंसे समस्त दाह्य को न दहती हुई अग्नि, समस्त- 
दाह्म-हेतुक समस्स दाह्माकार पर्यायरूप परिणत सकल एक दहन जिसका आकार है, ऐसे 
अपने रुप में परिणत नहीं होती, उसी प्रकार जो समस्त ज्ञेय को नहीं जानता है, वह 
आत्मा, समस्त-जेय-हेतुक समस्त शेयाकार पर्यायरूप परिणत सकल एक ज्ञान जिसका 
आकार है, ऐसे अपने रूप में-स्वयं चेतनपने के कारण स्वानुभ्व प्रत्यक्ष होने पर भी 
परिणत नहीं होता, (अपने को परिपूर्णतया अनुभव नहीं करता--नहीं जानता) । इस 
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प्रकार यह फलित होता है कि जो सबको नहीं जानता वह अपने को (आात्मा को) नहीं 
जानता ॥४८॥ 
कि" तात्पयंब॒त्ति 
अथ य सर्व न जानाति स एकमोप न जानातीति विचारयति-- 
जो ण विजाणदि य कर्ता नव जानाति | कथ ? ज्ुगव युगपदेकक्षणे । कान ? अत्ये अर्थात्‌ । 
कथभूतान्‌ ? तिककालिगे त्रिकालपर्यायपरिणतानू। पुनरपि कथंभूतान्‌ ? तिहुबवणत्थे त्रिभुवनस्थान्‌ 
जावुं तस्स ण सकक्‍क॑ तस्य पुरुषस्य सम्बन्धिज्ञान ज्ञातु समर्थ न भवति। कि ? दस्ब जेयद्रव्य । 
किविशिष्ट * सपत्जय अनन्तपर्यायसहित | कतिसख्योपेत ” एग वा एकमपीति । 
तथाहि--आका शद्रव्य तावदेक, धर्मंद्रव्थमेक, तथेवाधर्म द्रव्य च, लोकाकाशप्रमितासख्येयकाल- 
द्रव्याणि, ततोउनन्‍्तगुणानि जीवद्रव्याणि, तेभ्योप्मनन्तगुणानि पुद्गलद्रव्याणि। तथैव सर्वेषा प्रत्येक- 
मनन्‍्तपर्याया , एतत्सवं ज्ञेय तावत्तत्रंक विवक्षित जीवद्रव्य ज्ञात भवति। एवं तावद्वस्तुस्वभाव' । तत्र 
तथा दहुन' समस्त दाह्य दहन्‌ सन्‌ समस्तदाह्महेतुकसमस्तद।ह्याकारपर्यायपरिणतसकलेकदहनस्व- 
रूप पृष्णरिणततृणपर्णाद्याकारमात्मान स्वकोयश्वन्नाव परिणमति । तथायमात्मा समस्त ज्ञेय जानन्‌ सन्‌ 
समस्तज्ञेगहेतुकसमस्तज्ञयाकारपर्यायपरिणतसकले का खण्डज्ञानरूप स्वकीयमात्मान परिणमति जानाति 
परिच्छिनत्ति | तथंव च स एवं दहन पूर्वोक्तलक्षण दाह्ममदहन्‌ सन्‌ तदाकारेण न परिणमत्ति, तथा- 
त्मापि पूर्वोक्तलक्षण समस्त ज्ञयमजानन्‌ पूर्वोक्तलक्षणमेव सकलेकाखण्डज्ञानाकार स्वकोयमात्मान न 
परिणमति न जानाति न परिच्छिनत्ति। अपरमप्युदाहरण दीयते - यथा को5प्यन्धक आदित्यप्रकाश्यान्‌ 
पदार्थानपश्यन्ना दित्यमिव, प्रदीपप्रकाश्यान्‌ू पदार्थनपश्यन्‌ प्रदीपमिव, दर्प णस्थविम्बान्यपश्यन्‌ दपं णमिव- 
स्वकीयदृष्टिप्रकाश्यान्‌ पदार्थानपश्थन्‌ हस्तपादाद्मग॒यव॒परिणत स्वकीयदेहाकारमात्मान॑ स्वकीयदुष्ट्या 
न पश्यति, तथाय विवक्षितात्मापि केवलज्ञानप्रकाश्यान्‌ पदार्थानजानन सकलाखण्डेककेवलज्ञान- 
रूपमात्मानमपि न जानाति | तत एतत्स्थित य सर्व न जानाति स आत्मानमपि न जानातीति ॥।४८ । 
उत्थानिका--आगे आचाय॑ विघचारते है कि जो ज्ञान सबको नही जानता वह ज्ञान 
एक पदाथे को भी नही जान सकता है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो) जो कोई आत्मा (जुगवं) एक समय में (तिक्कालिगे) 
तीन काल की पर्यायों मे परिणमन करने वाले (तिहुवणत्थे) तीन लोक से रहने वाले 
(अत्ये) पदार्थों को (ण बिजाणदि) नहों जानता है। (तस्स) उस आत्सा का ज्ञात 
(सपज्ञयं) अनन्त पर्याय सहित (एक दव्वं) एक द्रव्य को (वा) भी (णादु) जानने के लिये 
(ण सक्‍क) नही सम्नर्थ होता है | 
भाव यह है कि आकाश द्रव्य एक है, धर्मंद्रध्य एक है, तथा अधरमंद्रव्य एक है 
ओर लोकाकाश के प्रदेशों के प्रमाण असंख्यात कालब्रव्य हैं, उससे अनस्तगुणे जोवद्रव्य 
है, उससे भी अनन्त-गुण पुद्गल द्रब्य है, क्योंकि एक-एक जोीवद्रव्य मे अनन्तकर्म बर्गणाओं 


का सम्बन्ध है तेसे ही अनन्त नोकमंबर्गणाओ का सम्बन्ध है। तंसे हो इन सब द्रथ्यों में 
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प्रत्येक द्रब्य को अनन्तपर्यायें होती हैं क्योंकि काल के समय पुद्गलद्र॒त्य से श्री अनन्तानन्त 
गुणे हैं। यह सब सशेय--आानते योग्य हैं ओर इनमें एक कोई भो विशेष जीवद्रब्य ज्ञाता 
जानने वाला है । ऐसा हो बस्तु का स्वभाव है। यहाँ जेसे अग्नि सब जलाने योग्य इंघन 
को जलातो हुई सब जलाने योग्य कारण के होते हुए सब इंधन के पर्याय में परिणमन 
करते हुए सर्वंभलयो एक अ्निस्वरूप हो जातो है अर्थात्‌ बहू अग्नि उष्णता में परिगत 
तृथ व पत्तों आदि के आकार अपने स्वभाव को परिणमातो है। तंसे यह आत्मा सर्व ज्ञेयो 
को आनता हुआ सर्व जेयों रूप कारण के होते हुए सर्व शेयाकार की पर्याय मे परिणमत 
करते हुए स्दंसयों एक अलाडज्ञानरूप अपने ही आत्मा को परिणमाता है अर्थात्‌ सबको 
जानता है, ओर जेसे वही अग्नि पूर्व मे कहे हुए इंधन को नहीं जलातो हुई उस इंधन 
के आकार नहों परिणसन होतो है तंसे हो आत्मा भो पु मे कहे हुए सर्व शेयों कोन 
जानता हुआ पूर्व में कहे हुए लक्षण रूप सव॑ को जानकर एक अखड़ ज्ञानाकार रूप अपने 
ही आत्मा को नहों परिणमाता है अर्थात्‌ सर्व का ज्ञाता नहीं होता । दूसरा भो एक 
उदाहरण देते हैं । जेसे कोई अन्धा पुरुष सूर्य से प्रकाश ने योग्य पदार्थों को नहों देश्वता, 
दोपक से प्रकाश ने योग्य पदार्थों को न देखता हुआ दीपक को भी नहों देखता, दर्पण से 
झलकती हुई परछाई को न देखते हुए दर्पण को भो नहीं देखता, अपनो हो दृष्टि से प्रकाश- 
ने घोग्य पदार्थों को न देखता हुआ हाथ, पैर आदि अंग रूप अपने ही देह के आकार को अर्थात्‌ 
अपने को अपनो दृष्टि से नहों देखता है। तेसे इस प्रकरण में प्राप्त कोई आत्मा भी 
केवलल्ान से प्रकाशने योग्य पदार्थों को नहीं जानता हुआ सकल अखड़ एक केयलज्ञानरूप 
अपने आत्मा को नहीं जानता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि जो सबको नहीं जानता है वह 
अपने आत्सा को भो नहों जातता है। 

विशेष--पदि यहाँ पर कोई शंका करे कि ६ माह ८ समय मे ६०८ जोब मोक्ष 
जाते रहते हैं। जीवों से काल अनन्तगुणा है, अतः सब भव्य जीव मोक्ष चले जावेंगे । सो 
यहु शंका ठोरू नहीं है । ऐसा नियम है कि सब वस्तु प्रतिपक्ष सहित होतो हैं । इसलिये 
सब भव्य जोदों के मुक्त हो जाने पर भव्य जीवों का अभाव हो जायगा। भव्य जोथों के 
अमाव होने पर उनके प्रतिपक्षो अभव्य जीवो का भो अभाव हो जायगा। भव्य और 
अभव्य जोयों का अभाव होने पर संसारो जीदों का भो अभाव हो जायगा। संसारी जोबो 
का अभाव होने पर उनके प्रतिपक्षो मुक्त जोवों का भी अभाव हो जायगा। इस प्रकार 
जीव सात्र के अभाव का प्रसंग झा जायगा। [धवल पु० १४ पु० २३३-२३४] ॥ 


प्वयणसारो ] [ ११३ 


श्री पंचारितकाय गाया ८ में भी 'सप्पडिवक्खा हवह!” शब्दों द्वारा इस सिद्धान्त का समर्थन 
होता है कि सब सप्रतिपक्ष हैं। अतः 'नियति”' भी अपने प्रतिपक्ष अनियति की अपेक्षा 
रखती है | यवि अनियत पर्यायों का अभाव माना जायगा तो नियत पर्यायों का भी अभाव 
हो जाथगा । नियत और अनियत पर्यायों के अभाव से पर्याय सात्र का अभाव हो जायगा, 
ओर पर्याय मात्र के अभाव हो जाने से द्रव्य के अभाव का प्रसंग आ जायगा। अतः 
पर्याय नियत और अनियत दोनों प्रकार की हैं ॥४५॥ 

अथंकमजानन्‌ सर्व न जानतीति निश्चिनोति--- 

दव्ब॑ अणंतपज्जयमेगमणंताणि दव्वजादाणि। 
ण विजाणदि जदि जुगवं किध सो सव्वाणि जाणादि ॥४६॥ 
द्रव्यमनन्तपर्यायमेकमनन्तानि द्रव्य जातानि। 
न विजानाति यदि युगपत्‌ कथ स सर्वाणि जानाति ॥४४॥। 

आत्मा हि तावत्स्वयं ज्ञानमयत्वे सति ज्ञातृत्वात्‌ ज्ञानमेव । ज्ञान तु प्रत्यात्मवर्ति 
प्रतिभासमयं महासामान्यम््‌ । तत्तु प्रतिभासमयानन्तविशेषव्यापि । ते च सर्वंद्रध्यपर्याय- 
निबन्धना:। अथ यः सर्वंद्रव्यपर्यायनिबन्धनानन्तविशेषव्यापिप्रतिभासमयमहासामान्यरूप- 
मात्मान स्वानुभवप्रत्यक्ष न करोति स कथ प्रतिभासमयमहास।मान्यव्याप्यप्रतिभासमयानन्त- 
विशेषनिबन्धनभूतसर्वद्रव्यपर्यायान्‌ प्रत्यक्षीकुर्यात्‌ । एवमेतदायाति य आत्मान न जानाति 
स स्व न जानाति । अथ सर्वज्ञानादात्मज्ञानमात्मन्नानात्सवंज्नानमित्यवष्ठिते । एवं जे सति 
ज्ञानमयत्वेन स्वसंचेतकत्वादात्मनो ज्ञात॒ज्ञेययोव॑स्तुत्वेनानयत्वे सत्यपि प्रतिभासप्रतिभास्य- 
मानयो: स्वस्थामवस्थायामन्योन्यसंवलनेनात्यन्तमशक्यविवेचनत्वात्सवंमात्मनि निखात मिव 
प्रतिभाति । यद्येब न स्थात्‌ तदा ज्ञानस्थ परिपूर्णात्मसचेतनाभावत्‌ परिपृर्णस्येकस्थात्म- 
नो5पि ज्ञान न सिद्धय त्‌ ॥४६॥ 

भूमिका--अब, एक को न जानने वाला सबको नहीं जानता, यह निश्चित करते है--- 

अन्वयाथं--- [ यदि ] जो [ अनन्तपर्याय ] अनन्त पर्याय वाले [एक द्रव्य | एक द्रव्य 
को (आत्मद्रव्य को) [न विजानाति] नही जानता [स |] तो वह [युगपत्‌| एक ही 
साथ [सर्वाणि अनन्तानि-द्रव्यजातानि] सर्व अनन्त द्रव्य जातियो को [कथ जानाति] 
कैसे जान सकेगा (अर्थात्‌ नही जान सकता) । 

टीका--पहले तो आत्मा वास्तव से स्वयं ज्ञानमय होने पर ज्ञातृत्व के कारण 

ज्ञान ही है। प्रत्येक आत्मा मे रहने बाला ज्ञान प्रतिभासमय महा-सामान्य है। बह 


() कध (ज० बु०) | 
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प्रतिभासमय अनन्त विशेषों में ध्याप्त होने बाला है। और वे (अनन्त विशेष) सरबबे द्रव्य- 
पर्याय-निमित्तक हैं। जो पुरुष सर्व द्रव्य पर्याय जिनके निमित्त हैं ऐसे अनन्त विशेषों मे 
व्याप्त होने वाले प्रतिभासमय महासामान्यरूप आत्मा को स्वानुभव प्रत्यक्ष नहीं करता है, 
वह प्रतिभासमय महासामान्य के द्वारा व्याप्त जो प्रतिभासमय अनन्त विशेष हैं उनके 
कारणमृत सर्व द्रव्य पर्यायों को छंसे प्रत्यक्ष करे ? (नहीं कर सकता) | इससे यह फलित 
हुआ कि जो आत्मा को नहीं जनता, वह सबको नहीं जानता । 

अब (गाथा ४८ से) सर्व के ज्ञान से आत्मा का ज्ञान और (गाया ४६ से) आत्मा के 
ज्ञान से सर्व का ज्ञान होता है, यह (सिद्धान्त) निश्चित होता है। ऐसा होने से आत्मा के 
ज्ञानमयता के कारण स्वसंच्ेतकपना होने से, ज्ञाता और ज्ञेय का वस्तु रूप से अन्यत्व 
होने पर भी प्रतिभास (ज्ञान) और प्रतिभास्यमान (ज्ञेयाकार) का अपनो अवस्था में 
अन्योन्य मिलन होने के कारण (ज्ञान और ज्ञेय आकार, आत्मा की ज्ञान की अवस्था में 
परस्पर मिश्रित एकमेक रूप होने के कारण) उन्हें भिन्न करना अत्यन्त अशक्य होने से 
सब कुछ आत्मा में खुदे हुए के समान प्रतिभासित होता है। (आत्सा ज्ञानमय है. इसलिये 
बह अपने को अनुभव करता है--जानता है, और अपने को जानने पर समस्त शेय ऐसे 
ज्ञात होते हैं मानों वे शान मे स्थित हो हों, क्योंकि शान को अवस्था में से ज्ञेयाकारों को 
भिन्‍न करना अशक्य है)। यदि ऐसा न हो तो (यदि आत्मा सबको न जानता हो तो) 
ज्ञान के परिपृर्ण आत्मसंचेतन का अभात्र होने से परिपूर्ण तक आत्मा का भी ज्ञन सिद्ध 
नहीं होता ॥४ है॥। 

तात्पयंबत्ति 


अथैकमजानन्‌ सर्व न जानातीति निश्चिनोति-- 
बस्य द्रव्य अणतपज्जय अनन्तपर्याय एग एक अणताणि दब्बजादाणि अनस्तानि द्रव्यजातानि 
जो ण विजाणदि यो न विजानाति अनन्तद्रव्यसमृहान्‌ कध सो सब्वाणि जाणादि कथ स सर्वान्‌ जानाति 
जुगवं युगपदेकसमये, न कथमपीति तथाहि--आत्मलक्षण तावज्ज्ञान तच्चाखण्डप्र तभासमय सर्व जीव- 
साधारण महात्तामान्यमु। तच्च महापतामान्य श्ञानमयानन्तविशेषव्यापि | ते च ज्ञानविशेषा अनन्त- 
द्रव्यपर्यायाणा विषयभूताना ज्ञेवभूताना परिछेच्दका ग्र'हका । अब्ण्डेक्प्रतिभासमय यन्महासामान्य 
तत्स्वभावमात्मान योसौ प्रत्यक्ष न जानाति स॒ पुरुष, प्रतिभासमयेन महासामान्येन ये व्याप्ता अनन्त- 
शानविशेषास्तेषां विषयभूता येउनन्तद्रव्यर्पायास्तानू कथ जानाति ? न कथमपि | अथ एतदायात 
य' आत्मान त जानाति स सर्व न जातातीति। तथा चोक्तम्‌-- 
“एक़ों भाव. सर्वभावस्वभाव:, सर्वे भावा एकभावस्वभावा: । 
एको भावस्तत्त्वतो येन बुद्ध, सर्वे भावास्तत्त्वतस्तेन बुद्धा !!१॥” 





है 
भ 
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अन्नाह शिष्प -आत्मपरिज्ञाने सति स्वेपरिज्ञ न भवतीत्यत्र व्याख्यात, तत्र तु पूर्वसूत्रे भणित 
स्वंपरित्ञाने सत्यात्मपरिज्ञान भवतीति । यद्य व तहि छलद्मस्थाना सर्वपरिज्ञान नास्त्यात्मपरिज्ञान कथ 
भविष्यति ? आत्मपरिज्ञानाभावे चात्ममावना कथ ? तदभावे केवलज्ञानोत्पत्तिर्नास्तोति। 
परिहारमाह -परोक्षप्रमाणभूतश्रुतज्ञानेन सबपदार्था ज्ञायन्ते । कथमिति चेत्‌ लोकालोक,दिपरिजश्ञ|न 
व्याप्तिज्ञानरूपेण छद्मस्थानामपि विद्यते, तज्च व्याप्तिज्ञान परोक्षाकारेण केवलशान विषयग्राहक 
कथ चिदात्मैव भण्पते । अथवा स्वसवेदनज्ञानेनात्मा ज्ञायते, ततश्च भावना क्रियते, तया रागादि- 
विकल्परहितस्वसवेदनज्ञानभावनया केबलज्ञान तर जायते । इति नास्ति दोष ॥४6६॥।॥। 


उत्थानिका--आगे निश्चय करते है कि जो एक को नही जानता वह सबको भी 
नही जानता है । 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) यदि कोई आत्मा (एगं अणंतंपज्जयं दव्य) एक 
अनन्त पर्यायों के रखने वाले द्रव्य को (ण विजाणदि) निश्चय से नहीं जानता है (सो) बह 
आत्मा (कधं) किस तरह (सब्वाणि अणताणि दव्वजादाणि) सर्व अनन्तद्रव्य समूहों को 
(जुगव) एक समय में (जाणादि) जात सकता है ? अर्थात्‌ किसी तरह भी नहीं जान 
सकता । विशेष यह है कि आत्मा का लक्षण ज्ञानस्वरूप है। सो अखड रूप से प्रकाश 
करने वाला सर्व जीवो मे साधारण महासामान्यरूप है। बह महासामान्य शान अपने 
ज्ञाननयो अनन्त विशेषों मे «्यापक है, वे ज्ञान के विशेष अपने विषय रूप ज्ञेप पदार्थ जो 
अनन्त द्रव्य और पर्याव है उनको जानने वाले, ग्रहण करने वाले है जो कोई अपने आत्मा 
को अखण्ड रूप से प्रकाश करते हुए महासामान्य स्वभाव रूप प्रत्यक्ष नहीं जानता है बह 
पुरुष प्रकाशभान महांसामान्य के द्वारा जो अनन्तज्ञान के विशेष व्याप्त हैं उनके विषय 
रूप जो अनन्त द्रव्य और पर्याय है उनको कंसे जान सकता है ? अर्थात्‌ किसो भो तरह 
नहीं जान सकता । इससे यह सिद्ध हुआ कि जो अपने आत्मा को नही जानता है वह सर्व 
को नहों जानता है । ऐसा कहा भी है--- 


एको भाव सर्व-सभाव-स्वभाव सर्वे भावा एक-भाव-स्वभावा. । 
एको भावध्तत्वतोी येन बुद्ध सर्व भावास्तत्वतस्तेन बुद्धा'॥ 


भाव यह है कि एक-भाव स्व-भावों का स्वभाव है और सर्व-भाव एक-भाव के 
स्वभाव हैं। जिसने निश्चय से-पथार्थ रूप से एक भाव को जाना उसने यथार्थ रूप से 
सर्व भावों को जाना है। यहाँ ज्ञाता ओर ज्ञेब सम्बन्ध लेना चाहिये, जिसने ज्ञाता को 
जाना उसने सब ज्ञेयों को जाना ही है । 

यहाँ पर शिष्य ने प्रश्न किया कि आपने यहाँ यह व्याख्या की कि आत्मा को 
जानते हुए सर्व का ज्ञानपना होता है और इसके पहले सूत्र से कहा था कि सब ज्ञान से 
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आत्मा का ज्ञान होता है । यदि ऐसा है तो छद्मसस्‍्थों को सर्च का ज्ञान नहीं है, तब उनको 
आत्मा का शान कंसे होगा ? मधि उनको आत्मा का ज्ञान न होगा तो उनके आत्मा की 
भावना कंसे होगी ? यदि आत्मा को भावना न होगी तो उनको केवलज्ञान की उत्पत्ति 
नहीं होगी ? इस शंका का समाधान करते हैं कि परोक्ष प्रमाणरूप श्रुतश्ञान से सर्ज पदार्थ 
जाने जाते हैं। यह कंसे सो कहते हैं कि छद्यरथों को भी लोक और आलोक का ज्ञान 
व्याप्त ज्ञानखू्प से है। वह व्याप्ति ज्ञान परोक्ष रूप से केवलज्ञान के विषय को ग्रहण 
करने वाला है इसलिये किसी अपेक्षा से मात्मा ही कहा जाता है। अथवा स्वसवेदन ज्ञान 
आत्मा को जानते हैं, और फिर उसकी भावना करते हैं। इसी रागद्वेषादि विकल्पों से 
रहित स्वसंवेदन ज्ञान की भावना के द्वारा केवलज्ञान पंदा हो जाता है। इसमें कोई दोष 
नहीं है ॥॥४ दै॥ 
अथ क़मकृतप्रवत्त्या ज्ञानस्य सर्वंगतत्वं न सिद्धचततोति निश्चितोति-- 
उप्पज्जदि जदि णाणं कमसो अट्ठे पडुच्च णाणिस्स। 


त॑ णेव हववि णिच्चं ण खाइगं णेव सब्वगदं ॥५०॥ 
उत्पयते यदि ज्ञान क्रमशोड्थान्‌ प्रतीत्य ज्ञानिन । 
तन्‍नेव भवतति नित्य न क्षायिक नेव सर्वंगतम्‌ ॥५०॥। 


यत्किल क्रमेणकंकमर्थमालम्ब्य प्रवर्तते ज्ञानं, तदेकार्थालम्बनादुत्पश्नमन्यार्थालस्ब॒नात्‌ 
प्रलीयमानं॑ नित्यमततथा कर्मोदयारेका व्यक्ति प्रतिपन्‍न पुनव्यंकत्यन्तरं प्रतिपद्यमान 
क्षायिकमप्यसदनन्तद्रव्यक्षेत्रकालभावानाक्रान्तुमशक्तत्वात्‌ सर्वंगत न स्थात्‌ ॥५०॥। 

भूमिका--अब क्रम से होने वालो प्रवृत्ति से ज्ञान की स्वंगतता सिद्ध नहीं होती, 
यह निश्चित करते हैं--- 

अन्वयार्थ-- [ यदि ] जो [ज्ञानिन ज्ञान] आत्मा का ज्ञान [क्रमश ] क्रम से 
[अर्थात्‌ प्रतीत्य] पदार्थों का अवलम्बन लेकर [उत्पद्यते ] उत्पन्त होता है [तत्‌] तो वह 
ज्ञान [न एवं नित्य भवति ] नित्य नही है, [न क्षायिक] क्षायिक नही है, [न एवं सर्वंगत ] 
और सर्वंगत [सबके जानने वाला] नही है । 

टीका--जो ज्ञान वास्तव में क्रम से एक-एक पदार्थ का अवलम्बन लेकर प्रवत्त 
होता है वह एक पदार्थ के अवलम्बन से उत्पन्न और दूसरे पदार्थ के अवलम्बन से नष्ट 
(हो जाने से) नित्य नहीं होता । तथा कर्मोदय के कारण से एक व्यक्ति (पर्याय-विशेष ) 
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१ खाइय (ज० वु०) (२) णेव सव्वगय (ज० वृ०) 


प्रबयणसारों ] [ ११७ 


को प्राप्त फिर अन्य व्यक्ति को प्राप्त होता हुआ (अर्थात्‌ ज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम से 
हीनाधिक होता हुआ) क्षायथिक भी नहीं होता । अनन्त द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव को प्राप्त 
करने के लिये (जानने के लिये) असमर्थपने से सर्वगत नहीं होता है ॥॥५०॥। 
तात्पर्षब॒त्ति 
अथ क्रमप्रवत्तज्ञानेन स्वेजश्ञो न भवतीति व्यवस्थापयति-- 
उप्पज्जदि जदि णाण उठते ज्ञान यदि चेतु--कप्तसो क्रमश! सकाशात्‌ कि कृत्वा ? अटढे 
पहुच्च शेयार्थानाभ्रित्य कस्य ? णाणिस्स ज्ञानिन आत्मन' त णेव हुवदि णिचर्श्न उत्पत्तिनिमित्तभूत- 
पदार्थ॑विनाशे तस्यापि विनाश इति नित्य न भवति । ण छाइयं ज्ञानावरणीयकर्मक्षयोप शमाधीनत्वात्‌ 
क्षायिकमपि न भवति । णेव सब्बगय यत एव पूर्वोक्तप्रकारेण पराधीनत्वेन नित्य न भवति, क्षयोप- 
शमाधघोनत्वेन क्षायिक न भवति तत एवं युगपत्समस्तद्रव्यक्षेत्रकालभावाना परिज्ञानसामर्थ्याभावा- 
त्सवेगत न भवति | अत एतत्स्थितं यद्‌ ज्ञान क्रमेणार्थान्‌ प्रतीत्य जायते तेन सर्वज्ञो न भवति इति ॥५०॥॥ 
उत्थानिका---आगे कहते हैं कि जो ज्ञान क्रम से पदार्थों के जानने मे प्रवृत्ति 
करता है उस ज्ञान से कोई सर्वज्ञ नही हो सकता है अर्थात्‌ क्रम से जानने वाले को 
सर्वेज्ञ नही कह सकते । 
अच्चय सहित विशेषार्थ--(जवि) यदि (णाणिस्प्त) ज्ञानी आत्मा का (णाण) ज्ञान 
(अट्ठे ) जानने योग्य पदार्थों को (पड़च्च) आश्रय करके (कमसो) क्रम से ( उप्पज्ञदि ) 
पेदा होता है। तो (त) वह ज्ञान (णिच्च ) अविनाशोी (णेव) नहों (हश्दि) होता है 
अर्थात्‌ जिस पदार्थ निमित्त से ज्ञान उत्पन्न हुआ है उस पदार्थ के नाश होने पर उस 
पदार्थ का ज्ञान भी नाश होता है इसलिये बहू ज्ञान सदा नहीं रहता है, इससे नित्य नहीं 
है। (ण खाइयं) न॒क्षायिक है क्‍योंकि बह परोक्षज्ञान ज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपशम 
के अधीन है (णेव सव्बगयं) ओर न वह सर्वंगत है, क्योंकि जब वह पराधीन होने से नित्य 
नहीं है, क्षपोपशम के अधीन होने से क्षायिक नहों है, इसोलिये हो वह ज्ञान एक समय में 
सर्व द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावों को जानने के लिये असमर्थ है इसल्रिये संगत नहीं है । 
इससे यह सिद्ध हुआ कि जो ज्ञान क्रम से पदार्थों का आश्रय लेकर पेदा होता है उस 
ज्ञान के रखने से सर्वत्ष नहीं हो सकता ॥५०।॥। 
अथ योगपद्चप्रव॒त्येव ज्ञानस्य स्वंगतत्वं सिद्धचतीति व्यवतिष्ठते-- 
तिक्‍कालणिच्चविसमं॑ सयलं सब्वत्यसंभवं चित्त । 
जगवं जाणवि जोण्हूं अहो हि णाणस्स महाप्पं ॥५१॥ 
श्रेकाल्यनित्यविषम सकल सकप्रेसंभव चित्रवू 
युगपज्जानाति जेनमहो हि ज्ञानस्थ माहात्म्यम्‌ ॥५१॥ 


११८ ] [ प्रवयणसारो 


क्षायिक हि ज्ञाननतिशयास्पदीभृतपरममाहात्म्यं, यत्तु युगपदेव सर्वार्थानालस्व्य 
प्रवर्तते ज्ञानं तट्टडेत्कीणंन्यायावस्थितसमस्तवस्तुझ्ेयाकारतयाधिरोपितनित्यत्व प्रतिपन्‍न- 
समस्तव्यक्तित्वेना भिव्यक्तस्वभावभासिक्षायिकभाव॑ त्रंकाल्थेत नित्यमेव विषमीकृतां सक- 
लामपि स्वाथंसंभृतिमनस्तजातिप्रापितवेचित्रय॑ परिष्छिन्ददक़मसमाक्रान्तानन्तद्रव्यक्षेत्रका- 
लावतया प्रकटोकृताद्भुतमाहात्म्य सर्वंगतमेव स्थात्‌ ॥५१॥ 

भूमिका--अब, युगपत्‌ प्रवृत्ति से ही ज्ञान का स्वंगतपना सिद्ध होता है, यह 
निश्चित करते हैं--- 

अन्वयार्थ-- [ त्रकाल्यनित्यविषम ] तिकालिक, नित्य, विषम, [सर्वेत्र सभव | सर्व 
क्षेत्रो मे होने वाले, तथा [चित्र] अनेक प्रकार के, [सकल] समस्त पदार्थों को [जन] 
जिनदेव का ज्ञान [युगपतु] एक साथ [जानाति] जानता है। [अहो हि] बहो ! |ज्ञान- 
स्‍्य माहात्म्य | (यह) ज्ञान का माहात्म्य है । 

टीका--क्षायिकल्ञनान वास्तव में सवोत्कृष्टता का स्थानभूत परम महिमा वाला 
है। (क्यों ? इसो को आचार्य स्वयं स्पष्ट करते हैं) क्षायिकज्ञान युगपत्‌ (एक साथ ही) 
समस्त पदार्थों का आलम्बन लेकर प्रवतंता है, तथा समस्त वस्तुओं के जेयाकार टकोत्कीर्ण 
न्याय से अवस्थित (अपने मे स्थित) होने से जिसने नित्यत्व प्राप्त किया है, तथा समस्त 
व्यक्तित्व को प्राप्त कर लेने से जिसने स्वप्नाव-प्रकाशक क्षायिकप्नाव प्रगट किया है, ऐसा 
वह ज्ञान त्रकालिक, नित्य तथा विषम (अससानजाति रूप से परिणत होने वाले), 
अनम्त प्रकारों के कारण विचित्रता को प्राप्त, सम्पूर्ण सर्व पदार्थों के समूह को जानता 
हुआ, अक्रम से (युगपत्‌ ) अनन्त द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव को प्राप्त होने से जिसने अद्भुत 
माहात्म्य को प्रगट किया है, सबंगत ही है ॥५१॥ 

तात्पयवत्ति 

अथ युगपत्परिच्छित्तिरूपजानेनेव सववज्ञो भवतीत्यावेदयति -- 

जाणवि जानाति। कि क्तृ' ? जोण्ह जेन ज्ञान । कथ / जुगव युगपदेकुसमये अहो हि णाणस्स 
माहप्प अहो हि स्फुट जेनज्ञानस्य माहात्म्य पश्यताम्‌ । कि जानाति ? अर्थमित्यध्याहार | कथभूत ? 
तिबकालणिच्चविसम् त्रिकालविषय त्रिकालगत नित्यं सवंकाल। पुनरपि किविशिष्ट ” सयल 
समस्त । पुनरपि कथभूत ? सब्बत्थयसभव सवंत्रलोके सभव समुत्यश्न स्थितं | पुनश्न किरूप ? चित्त 
नानाजातिभेदेन विचित्रमिति । 

तथाहि युगपत्सकलग्राहक ज्ञानेत सर्वेशों भवतीति ज्ञात्वा कि कत्तेंब्य ? ज्योतिष्कमन्त्रवादरस- 

सिद्धभादीनि यानि खण्डविज्ञानानि मृ8जीवानां चित्तचमत्कारकारणानि परमात्मभावनाविनाशकानि 
चतत्र ग्रह त्यकत्वा जगत्रयकालत्रयसकलवस्तु युगपत्प्रकाशकमविनश्वरमखण्डेकप्रतिभासरूपं सर्वज्ञ- 


प्बयणसारों ] [ ११४६ 


शब्दवाच्य यत्केवलज्ञान तस्येबोत्पत्ति ।रणभूत यत्समस्त रागादिविकल्पजालेन रहित॑ सहजशुद्धात्मनों- 
आभेदज्ञान तत्र भावना कतंव्या, इति तात्पर्यम्‌ ॥५१॥ 


एव केवलज्ञानमेव सर्वेज्ञ इति कथनरूपेण गायथक्रा, तदनन्तर सर्वपदार्थपरिज्ञानमिति 
प्रथमर्नथा परमात्मज्ञानाच्च स्वंपदार्थ परिज्ञानमिति द्विताया चेति। ततश्च क्रमप्रवत्तज्ञानेन सर्वज्ञो 
न भवतीति प्रथमगाथा, युगगद्ग्रहकेण स भवतीति द्वितीया चेति समुदायेन सप्तमस्थले गाथापञ्वर्क 
गतम्‌ । 

हे भूमिका--अब यह प्रगट करते हैं कि जो एक समय मे सर्व को जान सकता है, 

उसी ज्ञान से स्वत होता है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जोण्ह) जिनेन्द्र का ज्ञान अर्थात्‌ जिनशासन में जिस 
प्रत्यक्षज्षान को केवलज्ञान कहते हैं वह “ज्ञान (जुगवं) एक समय में (सब्यत्यसंभवं) 
सर्व लोकालोक में स्थित तथा (चित्त) नाना जाति भेद से विचित्र (सयलं) सम्पूर्ण 
(तिक्कालणिच्चविसम ) तीन काल सम्बन्धी पदार्थों कों सदा काल विषमरूप अर्थात्‌ ज॑से 
उनमे भेद हैं उन भेदों के साथ अथवा 'तिक्‍कालणिश्वविसयं ऐसा भी पाठ है जिसका 
अर्थ है तीन काल के सर्व द्रव्य अपेक्षा नित्य पदार्थों को (जाणदि) जानता है । (भहो हि 
णाणस्स माहप्पं) अहो निश्चय से ज्ञान का साहात्म्य आश्चर्यकारी हे । 

विशेष भाव यह है कि एक समय में सर्व को ग्रहण करने वाले ज्ञान से ही सर्वज्ञ 
होता है ऐसा जानकर क्‍या करना चाहिये सो कहते है--ज्योतिष, भन्त्र, थाद, रस-धिद्धि 
आवि के जो खण्डज्ञान हैं तथा जो भूढ जीवों के चित्त मे चमत्कार करने के कारण हैं 
ओर जो परमात्मा की भावना के नाश करने वाले हैं उन सर्व ज्ञानों में आग्रह या हुठ 
त्याग करके तोन जगत्‌ व तोन काल की सर्व वस्तुओं को एक समय सें प्रकाश करने 
वाले, अबिनाशो तथा अश्वण्ड और एक रूप से उद्योत रूप तथा सर्वेज्ञत्व शब्द से कहने 
पोग्य जो केवलज्ञान है, उसकी ही उत्पत्ति का कारण जो सर्व रागहेबादि बिकल्प-जालों 
से रहित स्वाभाविक शुद्धात्मा का अभेदज्ञान अर्थात्‌ स्वानुभव रूप ज्ञान है उसमें भावना 
करनी योग्य है, यह तात्पयें है।॥५१॥ 

इस प्रकार केवलज्ञान ही सर्वज्ञपना है, ऐसा कहते हुए गाथा एक, फिर सर्व 
पदार्थों के परिशान से परमात्मज्ञान होता है ऐती एक गाथा, परमात्मज्ञान से सर्व पदार्थ 
का परिज्ञान होता है ऐसी दूसरी गाथा है। फिर क्रम से होने वाले ज्ञान से सर्वज्ञ नहीं 
होता है, ऐसा कहते हुए एक गाथा तथा एक समय में सर्व को जानने से सर्वज्ञ होता है, ऐसा 
कहते हुए दूसरी, इस तरह सातवें स्थल सें पाँच गाथाएं पूर्ण हुईं । 


१२० |] [ प्रवयणसारो 


अथ शानिनो शप्तिक्रियासद्धावेषपि क्रियाफलमृतं बन्धं प्रतिषेधयन्नुपसंहरति--- 
ण॑ वि परिणमदि ण गेण्ह्दि उप्पज्जदि णेव तेसु अट्ठेसु । 
जाणण्णवि ते आदा अबंधगो तेण पण्णत्तो ॥५२॥ 


तापि परिणमति न गृहणाति उत्पदाते नैव तेष्व थेंषु । 
जानन्नपि तानात्मा अबन्धकस्तेन प्रज्ञप्त ॥५२॥ 


इह खलु “उदयगदा कम्मसा जिणवरवसहेहि णियदिणा भणिया । तेसु विमूढो 
रत्तो दुटठो वा बधमणुभवदि ।॥।” इत्यत्र सुत्रे उदयगतेषु पुद्गलकर्माशेषु सत्सु संचेतयमानों 
मोहरागह बपरिणतत्वात्‌ शेयाश्रंपरिणमनलक्षणया क्रियया युज्यमान: क्रियाफलमृत बध- 
मनुभवति, न तु ज्ानादिति प्रथममेवार्थपरिणमनक्रियाफलत्वेन बन्धस्य समर्थितत्वात्‌ । 
तथा 'गेण्हदि गेव ण मुज्चदि ण परं परिणमदि केवली भगव। पेच्छदि समतदो सो 
जाणदि सव्व णिरवसेस ।।' इत्यथंपरिणमनाविक्रियाणामभावस्य शुद्धात्मनो निरूपित- 
त्वाच्चार्थानपरिणमतो5गृह्हतस्तेस्वनुत्पद्यमानस्थ चात्मनो शप्तिक्रियासद्भावेषपि न खलु 
क्रियाफलभूतो बन्धः सिद्धचत्‌ ।॥५२॥ 

भूमिका--अब ज्ञानी के (केवलज्ञानो के), शप्ति-क्रिया का सद्भाव होने पर भी, 
क्रिया के फल रूप बन्ध को निर्षध करते हुए उपसंहार करते हैं (केबलज्ञानी आत्मा के 
जानने की क्रिया होने पर भो बन्ध नहीं होता, यह कहकर ज्ञान अधिकार पूर्ण करते हैं) .--- 

अन्वयार्थ-- [आत्मा ] (केवलज्ञानी ) आत्मा [तान्‌ जानन्‌ अपि] उन पदार्थों को 
जानता हुआ भी [ न अपि परिणमति ] उस रूप परिणत नही होता, [न गृह्वलाति] उन्हे 
ग्रहण नहीं करता, [तैषु अर्थेंषु न एवं उत्पद्यते] और उन पदार्थों के रूप मे उत्पन्न नही 
होता [तेन] इसलिये [अबन्धक प्रज्ञप्त.] (वह) अबन्धक कहा गया है । 

टीका---यहाँ वास्तव मे 'उदयगताः कर्माशा: जिनवरवृषत्त नियत्या भणिता । तेषु 
विमुढ' रक्त: दुष्ट: वा बंधमनुभवति' इस ४३वें गाया-सूत्र मे “उदयगत पुद्गल कमांशों के 
विद्यमान रहने पर (उन्हें) संचेतन करता हुआ (अनुभव करता हुआ) मोह-राग-द्ेंष रूप 
परिणमन स्वरूप क्रिया के साथ युक्त होता हुआ आत्मा क्रियाफल-भूत बंध को अनुभव 
करता है, ज्ञान से नहीं” । इस प्रकार प्रथम ही अरथं-परिणमन-क्रिया के फलरूप से बन्ध 
का समर्थन किया गया है तथा 'गृह्लाति नेब न मुचंति न परं परिणमति केवलो भगवान्‌ । 
पश्यति समन्‍्ततः सः जानाति सर्व निविशेष इस ३२वें गाया-सूत्र मे शुद्धात्मा के, अर्थ 
परिणमन आदि क्रियाओं का अभाव, निरूपित किया गया है। इसलिये पदार्थ रुप में 


पब्यणसारो ] [ १२१ 
परिणत नहां होने बाले, पदायों को ग्रहण नहीं करने वाले तथा उन पवार्थों में उत्पन्न नहीं 
होने वाले (उस) आत्मा के ज्ञप्ति-क़िया का सदृभाव होने पर भी वास्तव में क्रिया-फल- 
मृत बन्ध सिद्ध नहीं होता । 

जानन्नप्येष विश्व युगपदपि भवदमाविधृत समस्त, 

सोहाभावाद्यदात्मा परिणमति पर नव निर्लुनकर्मा। 

तेनास्‍ते मुक्त एव प्रसमविकसि तज्ञप्तिविस्तारपीत-- 

शेयाकारां त्रिलोकी पृथगपृथगय झोतयन्‌ शञानमृति ॥४॥। इति शानाधिकार:ः 

अन्वय--(येन) निलुनकर्मा एथष: आत्मा भवद्भाविभृत समस्त विश्व युगपत्‌ जानत्‌ 

अपि सोहाभावात्‌ पर नंव परिणमति तेन अथ प्रससविकसितज्षप्तिविस्तारपोतशेयाकारां 


त्रिलोकीं पृथक्‌ अपूथक्‌ द्योतयन्‌ ज्ञानमर्तिः मुक्तः एवं आस्ते । 
अन्यया्थ---[ येन] क्योकि [निर्लनिकर्मा] जिसने कर्मों को छेद डाला है ऐसा 
[एप आत्मा] यह आत्मा [भवद्भाविभूत ] भूत, भविष्यतु और वर्तमान [समस्त विश्व] 
समस्त विश्व को (तीनो काल की पर्यायों से युक्त पदार्थों को [युगपत्‌]| एक ही साथ 
[जानन्‌] जातता हुआ [अपि] भी [मोहाभावात्‌] मोह के अभाव के कारण [पर | पररूप 
[नव परिणमति ] परिणमित नही होता, [तेन ]इसलिये [अथ ] अब, [ प्रसभविकसितज्ञप्ति- 
विस्तारपीतज्ञेयाकारा ] अत्यन्त विकसित ज्ञप्ति के विस्तार से जिसने स्वय समस्त ज्ञेयाकारों 
को पी लिया है, ऐसे तीनो लोको के पदार्थों को [प्रथक अपृथक द्योतयन्‌] पृथंक्‌ और अपृ- 
थक प्रकाशित करता हुआ वह [ज्ञानमूरति ] ज्ञानमूर्ति [मुक्त एवं आस्ते] मुक्त ही रहता है। 
तात्पयंवब॒त्ति 
अथ पूर्व यदुक्त पदार्थपरिच्छित्ति मद्भ।वे5पि रागद्वेषमोहाभावात्‌ केवलिना बन्धो नास्‍्तीति 
तमेवार्थ प्रकारान्तरेण दृढीकुरवन्‌ शानप्रपठच धिकारमुपसहरति-- 
ण वि परिणमद्दि यथा स्वकीयात्मप्रदेश समरसीभाबेन सह परिणमति तथा ज्ञेयरूपेण न परिणमति 
ण गेण्हुवि यर्थव चानन्तज्ञान दिचतुष्टयरूपामात्मरूपमात्मरूपतया ग्रृह्णाति तथा शेयरूप न गृहणाति 
उप्पण्जरि णेव तेसु अठठेछु यथा च निधिकारपरमानन्देकसुखरूपेण स्वकीयसिद्धपययिणोत्पद्यते तय 
च शेयपदार्थेष नोत्पद्यते कि कुवंन्नपि ? जाणण्णबि ते तान्‌ ज्ञेयपदार्थान्‌ स्वस्मात्‌ पृथग्रूपेण जानन्नपि। 
स क कर्ता ? आादा मुक्तात्मा अबंधगो तेण पण्णत्तो ततः कारणात्कमंणामबन्धक प्रज्ञप्त इति। 
तदथ्था-रागादिरहितज्ञान बन्धकारण न भवतीति ज्ञात्वा शुद्धात्मोपलम्भलक्षणमोक्ष- 
विपरीतस्यथ नारकादिदु खका रणकर्मबन्धस्य कारणानीन्द्रियमनोज नितान्येकदेशविज्ञानानि त्यकत्वा 
सकलविमलकेवलज्ञानस्थ कर्मबन्धाकारणभूतस्य यद्वोजभूत निविकारस्वसवेदनज्ञान तत्रेव भावना 
कतंव्येत्यभिप्राय एव रागद्वेषधोह रहितत्वात्केवलिना बन्धों नास्तीति कथनरूपेण ज्ञानप्रपञबचसमाप्ति- 
मुख्यत्वेन चेकसूत्रेणाष्टमस्थल गतम्‌ ॥।४२॥। 


१२२ ] [ प्रवयणसारो 


उत्थानिका--आगे पहले जो यह कहा था कि पदार्थों का ज्ञान होते हुए भी राग द्वेष 
मोह का अभाव होने से केवलज्ञानियो को बन्ध नही होता है, उस ही अथे को दूसरी तरह 
से दृढ करते हुए ज्ञान प्रपच का संकोच करते है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(आदा) आत्मा अर्थात्‌ मुक्त स्वरूप के वलज्ञानी या सिद्ध 
भगवान्‌ को आत्मा (ते जाणण्णवि) उन श्ेय पदार्थों को अपने आत्मा से भिन्न रूप जानते 
हुए भी (तेतु अटठेसु) उन ज्ञेय पदार्थों के स्वरूप से (ण वि परिणमद्दि) न तो परिणमन 
करता है अर्थात्‌ जंसे अपने आत्मप्रदेशों के द्वारा समतारस से पूर्ण भाव के साथ परिणमन 
कर रहा है बस शेय पदार्थों के स्वरूप नहों परिणमन करता है अर्थात्‌ आप अन्य पदार्थ 
हूप नहों हो जाता है। (ण गेण्हूवि) ओर न उनको ग्रहण करता हे अर्थात्‌ जंसे बह आत्मा 
अनन्तजश्ञान आदि अनन्तचतुष्टय रूप अपने आत्मा के स्वभाव को आत्मा के स्वभाव रूप 
से ग्रहण करता है बसे वह शेय पदार्थों के स्वभाव को ग्रहण नहीं करता है। (णेब उप्प- 
उ्जदि) और न वह उन रूप पेदा होत। है अर्थात्‌ जेसे वह विकार रहित परमानंदमयी एक 
सुखरूप अपनो ही सिद्ध पर्याय करके उत्पन्न होता है बेसा वह शुद्ध आत्मा शेय पदार्थों के 
स्वभाव में पंदा नहीं होता है। (तेण) इस कारण से (अबंधगो) कर्मों का बंध नहों करने 
बाला (पण्णत्तो) कहा गया हे । 
भाव यह है कि रागद्वेब रहित ज्ञान बंध का कारण नहीं होता है, ऐसा जानकर 
शुद्ध आत्मा का प्राथ्ति रूप है लक्षण जिसका ऐसा जो मोक्ष उससे उल्दा जो नरक आदि 
के दुःखों की कारणभूत कर्म बंध की अवस्था, जिस बंध अवस्था के कारण इन्द्रिय और मन 
से उत्पन्त होने वाले एक देश ज्ञान उन सर्व को त्याग कर सर प्रकार निर्मल ज्ञान जो कर्म 
बंध का कारण नहों है उसका बोीजभूत जो विकाररहितस्वसवेदनशान या स्वानुभव 
उसमें ही भावना करनी योग्य है, ऐसा अभिप्राय है ॥५२॥ 
अथ ज्ञानप्रपञ्चव्याख्यानानन्तर ज्ञानाधारसवंज्ञ नमस्करोति-- 
तस्स णमाइ लोगो देवासुरमणुअरायसबंधो । 
भत्तो करेदि णिच्च उबजुत्तो त तहाथि अहूं ॥५२-१॥ 
करेदि करोति । स क ? लोगो लोक । कथभूत ? देवासुरमणुअरायसबधो देवासुरमनुष्यरा- 
जसबन्ध' । पुनरपि कथभूत: ” भ्रस्तो भक्त । णिच्च नित्य स्वंकाल । पुनरपि किविशिष्ट ? 
उबजुसो उपयुक्त उद्यत' । इत्यम्भूतो लोक का करोति ? णमाइनमस्या नमस्क्रिया। कस्य ? तह्स 
तस्य पूर्वोक्तसवंज्ञस्थ । त तहाबि अह त सर्वज्ञ तथा तेनेव प्रकारेणाहमवि ग्रन्थकर्ता नमस्करोमीति। 


अयमत्रा्थ - यथा देवेन्द्रचक्रवर्त्यादयो3नन्ताक्षयसुखा दिगुणास्पद सर्वज्ञस्वरूप नमस्कुर्वन्ति, तथैबाह- 
मपि तत्पदाभिलाषी परमभकक्‍त्या प्रणमामि । ५२-१।॥। 


प्वयणप्तारो ] [ १२३ 


एवम्टासि: स्थल॑द्गान्रिश्नदृगाथास्तदनन्तर नमस्‍्कारगाथा चेति समुदायेन त्रयस्त्रिशत्सूत्रे- 
ज्ञनिप्रपच-नामा तुतीयोउन्त राधिकारः समाप्त:। 

अथ सुखप्रपण्चाभिघानान्तराधिका रेध्ष्टादश गाथा भबन्ति । अत पञ्चस्थलानि, तेष 
प्रथमस्थले “आत्य अमुत्त” इत्य।द्धिका रगाबासूत्रमेक, तदनन्त रमतीन्द्रियशञानमुख्यत्वेन “जं पेच्छदो 
इत्यादि सूत्रमेक, अयेन्द्रियज्ञानमुख्यत्वेत “जीवों सय अमुत्तों” इत्यादि गाथांच्रतुष्टय अथानन्तर- 
मिन्द्रियसुखप्रतिपादनरूपेण गाथाष्टक, तत्रात्यष्टकमध्ये प्रथमत इन्द्रियसुखस्य दु.खत्वत्थापनार्थ 
“मणुआ सुरा” इत्यादि ग्राथाद्वय, अथ मुक्तात्मना देहाभावेषि सुखमस्तीति ज्ञापनार् देह: तुख्कारण 
न भवतीति कथनरूपेण “पय्या इट्ठे विसये” हस्यादि सूत्रदय, तदनन्तरमिन्द्रियविषथा अपि सुख- 
कारण न भवन्तीति कथनेकः "तिमिरहरा” इत्यादि गाथाद्य, अतोपि सर्वेशनमस्कारमुख्यत्वेंन “तेजो- 
दिट्ठ” इत्यादि गायाद्यम्‌ । एवं पञ्चमस्थने अन्तरस्थल चतुष्टय भवतीति सुखप्रप>बाधिकारे 
समुदायपातनिका ॥। 


उत्थानिका---आगे ज्ञान-प्रपच के व्याख्यान के पीछे ज्ञान के आधार सर्वक्ष भगवान 
को नमस्कार करते है । 


अन्वय सहित विशेषाथे--जंसे (देवासुरमणुअरायसम्बंधो) कल्पवासी, भवनत्रिक 
तथा मनुष्यों के इसरो सहित (भत्तो) भक्तिमान (उबजुत्तो) तथा उद्यमबंत (लोगों) यह 
लोक (तरस णमाइ) उस सर्व को नमस्कार (णिवु्ल) सदा (करेदि) करता है (तहाबि) 
तेसे हो (अहं ) मे ग्रन्थकर्ता श्रीकुन्दकुन्दाचार्य (त) उस सर्वश को नमस्कार करता हूँ । 

भाव यह है कि जैसे वेवेख व चक्रवर्तों आदिक अनन्त ओर अक्षय सुख्र आदि श्णों 


के स्थान सर्वज्ष के स्वरूप को नमस्कार करते हैं तेसे मे भी उस पद का अभिलाषी होकर 
परमभक्ति से नमस्कार करता हूँ ॥५२।१॥+ 


इस तरह आठ स्थलों के द्वाशा बत्तीस गाथाओं से और उसके पीछे एक नमस्कार 
गाथा ऐसे तेतीस गाथाओं से ज्ञान प्रपंच नाम का तीसरा अंतर अधिकार पूर्ण हुआ । आगे 
सुख प्रपच नाम के अधिकार मे अठारह गाथाए हैं जिसमे पांच स्थल हैं, उनमें से प्रथल 
स्थल में “अत्यि अमुत्त” इत्यादि अधिकार गाया सूत्र एक है, उसके पीछे अतीस्धिय शान 
को मुख्यता से “जं पेचछदो' इत्यावि सूत्र एक है। फिर इन्द्रियजनितज्ञान की मुख्यता से 
'जीबो सय॑ अमुत्तो' इत्यादि गाथाएं चार हैं फिर अभेदनय से केवलज्ञान हो सुख हैं ऐसा 
कहते हुए गायाएं ४ हैं। फिर इग्द्रिय-सुल्ल का कथन करते हुए गायाएं भाठ हैं । इसमें भो 
पहले इद्रियसुख का रूप स्थापित करने के लिये 'मणुआसुरा' इत्यादि गाथाएं दो हैं। फिर 
मुक्त आत्मा के देह न होने पर भी सुख है इस बात को बताने के लिये देह सु का कारण 
नहीं है, इसे जनाते हुए “पय्या इट्ठे विसये” इत्यादि सूत्र दो हैं। फिर इन्द्रियों के विषय 
* इस गाथा की टीका श्री अमृतचन्द्रसूरि ने नही की है । 


श्र ] [ प्रबमणसारो 


सो सुख के कारण नहीं हैं, ऐसा कहते हुए 'तिमिरहरा' इत्यादि गायाए दो हैं, फिर सर्वश्ञ 
को नमस्कार करते हुए 'तेजो विट्ठ' इत्यादि सत्र दो हैं ? इस तरह पांच अतर अधिकार 
में समुदाय पातनिका है । 

अथ शानादभिन्नस्थ सोल्यस्म स्वरूप प्रपञ्बयन्‌ शञानसोल्ययो: हेयोतारेयत्वे 
चिन्तवति-- 

अत्थि अमुत्तं मुत्तं अदिदियं इंदियं च अत्येसु । 
णाणं च तहा साक्खं ज॑ तेसु परं च त॑ णेयं ॥५३॥। 
अस्त्यमू्त॑ मूर्तेमतीन्द्रियमैन्द्रिय. चार्थेषु । 
ज्ञानञच तथा सौख्य यत्तेषु परञ्च तत्‌ ज्ञेयम्‌ ॥५३॥। 

अश्र ज्ञानं सौख्यं॑ च॒ मृतेसिन्द्रिज॑ चेकमस्ति । इतरदमुतंमतीन्द्रियं चास्ति । तत्र 
यदसूतंमतोन्द्रियं च.. तत्पधानत्वादुपादेयत्वेन ज्ञातव्यम्‌ । तत्राद्य॑ मुर्ताधिः क्षायोपशमिको- 
सिरफयोगशक्तिभिस्तथाविधेश्य इन्द्रियेम्य: समुत्पद्यमानं परायत्तत्वात्‌ कादाचित्कत्व, 
क़रमकृतप्रवत्ति-सप्रतिपक्ष सहानिवुद्धि ख गोणमिति कृत्वा शान व सोल्य च हेयम्‌ । इतर- 
त्पुनरमूर्ता भिश्चेतन्यानुविधायिनी भिरेका किनी भिरेवात्मपरिणामशक्तिभिस्तथ। विधे भ्यो5्ती र्द्रिये 
भ्यः स्वाभाविकचिदाकारपरिणामेभ्य. समुत्पद्यममानमत्यन्तमात्मायत्तत्वान्नित्य, युगपत्कृत- 
प्रवृत्ति निःप्रतिपक्षमहानिवृद्धि च मुख्यमिति कृत्वा ज्ञानं सोस्य चोपादेयम्‌ ॥५३॥ 

भूमिका--अब, ज्ञान से अभिन्न रूप सुख के स्वरूप को विस्तारपूर्वक वर्णन करते 
हुए ज्ञान ओर सुख को हेय-उपादेयता का विचार करते हे-- 

अन्वयार्थ--[ अ्थेषु ज्ञान] पदार्थ सम्बन्धी ज्ञान [अमृतं-मूर्त | अमूर्त या मृत, [ अती- 
न्द्रिय ऐन्द्रियं बच अस्ति ] अतीन्द्रिय या ऐन्द्रिय होता है, [च तथा सौख्य] और इसी प्रकार 
(अमूर्त या मूत, अतीन्द्रिय या ऐन्द्रिक) सुख होता है | [तेषु च यत्‌ पर] उन (दो प्रकार 
के ज्ञान-सुख) मे जो (अभमृतं-अतीन्द्रिय ज्ञान-सुख) प्रधान (उत्कृष्ट) है [तत्‌ ज्ञेगय] वह 
अमृर्तं-अतीद्यज्ञान और सुख (उपादेयरूप) जानने योग्य है । 

टीका--( ज्ञान तथा सुख दो प्रकार का है उनमे से यहाँ) एक ज्ञान तथा सुस्त 
भूर्त है और इन्द्रियों से उत्पन्न होने बाला इन्द्रियज है ओर दूसरा (ज्ञान तथा सुस्त) 
अपूर्त है और अतोन्द्रिय है, उसमें जो अमूर्त और अतीन्द्रिय है वह प्रधान होने से उपादेय 
रूप से जानने योग्य हे 

(गाया का अथं पुरा हो गया । अब इसके भाव को टीकाकार स्वयं स्पष्ट करते हैं) 


पवयणसारो ] [ १२४ 


वहाँ (उनमे से) पहला ज्ञान तथा सुख (१) सुर्तरूष (२) क्षायोपशमिक (३) 
उपयोग शक्तियों से उस-उस प्रकार की इन्द्रियों के द्वारा उत्पन्त होता हुआ, पराधीन होने 
से कादाचित्क (अनित्य) क्रमश: प्रवत्त होने बाला, सप्रतिपक्ष और हानि-वबुद्धियुक्त है । 
इसलिये गोण है, और गोण होकर बह हेय है । 

दूसरा ज्ञान तथा सुख (१) अमरृतंरूप (२) चेतन्यानुविधायी, (३) एकाकी, 
(४) आत्म-परिणाम-शक्तियों से तथाविध अतीन्द्रिय, (५) स्वाभाविक चिदाकार परिणामों 
के द्वारा उत्पन्न होता हुआ अत्यन्त आत्माधीन होने से नित्य, युगपत्‌ प्रवर्तमान, निःप्रतिपक्ष, 
ओर हानि वृद्धि से रहित है। इसलिये मुख्य है और मुख्य होकर वह (अमृर्त-अतीरधिय 
ज्ञान ओर सुख ) उपादेय हैं ।।५३॥ 

तात्पयंवत्ति 

अथाती न्द्रियसुखस्योपादेयभूतस्य स्वरूप प्रपञ्चयन्नतीन्द्रियज्ञानमतीन्द्रियसुख चोप।देयमिति, 
यत्पूनरिन्द्रियज ज्ञान सुख क तद्धेयमिति प्रतिपादनरूपेण प्रधमतस्तावदधिकारस्थलगाथया स्थल- 
चतुष्ठय सूत्रयति,-- 

अत्यि अस्ति विद्यते। कि कर्त ? णाण ज्ञानमिति भिन्नप्रक्रमों ग्यवहितसम्बन्ध:। 
किविशिष्ट ? असुस्त सुस अमूर्त मूर्त च | पुनरपि किविशिष्ट ? अबिदियं इंबियं व यदमूत॑ तदतीन्द्रियं 
मृत पुनरिन्द्रियज । इत्यभूत क्ञानमस्ति । केषु विषयेषु ? अत्थेसु ज्ञेयपदार्थेषु, तहा सोक्खं ल तथेव 
ज्ञानवदमृर्तमतीन्द्रिय मृत॑भिन्द्रियण च सुखमिति । ज तेसु पर च त णेय यत्तेषु पूर्वोक्तज्ञानसुखेषु मध्ये 
परमुत्कृष्टमती निद्रय तदुपादेयमिति ज्ञातव्यम्‌ । 

तदेब विक्नियते--अमर्ताभि क्षायिकीभिरतीन्द्रियाभिश्चिदानन्देकलक्षणाभि: शुद्धात्मशक्ति- 
भिरुपब्रत्वादतीन्द्रियज्ञान सुख चात्माधीनत्वेनाविनश्वरत्वादुपादेयमिति पूर्वोक्‍्तामूर्तशुद्धात्मशवितभ्यों 

विलक्षणाभि क्षायोपशमिकेन्द्रियशक्तिभिरुत्पन्नत्वा दिन्द्रियज ज्ञान सुख च परायत्तत्वेन विनश्वरत्वाद्धे- 
यमिति तात्पयंम्‌ ।!५३॥ एव्मधिकारगाथया प्रथमस्थल गतम्‌ 

उत्थानिका--आगे अतीन्द्रियसुख जो उपादेय रूप है उसका स्वरूप कहते हुये 
अतीन्द्रियज्ञान तथा अतीन्द्रियसुख उपादेय है और इन्द्रियजनितज्ञान और सुख हेय है इस 
तरह कहते हुये पहले अधिकार स्थल की गाथा से चार स्थल का सृन्र कहते है। 

अन्वय सहित विशेषाथं--(अत्थेसु) ज्ञेय पदार्थों के सम्बन्ध में (णाणं) शान (अमुत्तं) 
जो अमृतिक है सो (अदिदियं) अतोन्द्रिय है तथा (मुत्त) जो मूतिक है सो (इन्दियं) 
इन्द्रिय-जन्य (अत्यि) है (तहा थ सोबखं) तंसे ही अर्थात्‌ ज्ञान की तरह अमूर्तिकसुअ् 
अतीन्द्रिय है. तथा मूतिकसुख इन्द्रिय-जन्य है (तेसु ज पर) इन ज्ञान और सुश्धों में जो 
उत्कृष्ट अतीन्द्रिय है (तं च॒ णेयं) उनको हो, उपारेय हैं ऐसा जानना चाहिये । 


१२६ ॥) [ प्रवयणसारो 


इसका विस्तार यह है कि अमूर्तिक, क्षायिक, अतोीन्द्रिय, लिदानन्द लक्षण-स्थहुप 
शुद्धात्मा की शक्तियों से उत्पन्न होने बाला अतोन्द्रियश्ान ओर सुख आत्मा के ही अधीन 
होते से अविनाशी हैं, इससे उपादेय हैं तथा पूर्व मे कहे हुए अमूर्त शुद्ध आत्मा को शक्ति से 
विलक्षण जो क्षायोपशमिक इन्द्रियों को शक्तियों से उत्पन्न होने बाला ज्ञान ओर सुख हैं, 
थे पराधीन होने से विनाशवान हैं, इसलिये हेय हैं, ऐसा तात्पय है । अतोन्द्रियज्ञान व सुख 
की अपेक्षा इन्द्रिय-जनित शान व सुख हेय हैं, स्बंधा हेय नहों हैं ।।५३।॥। 

अथातोन्द्रियसोख्यसाधनी मृत मतो रिद्रियज्ञानमुपादेय मभिष्टौ ति-- 

ज॑ पेच्छदो अमुत्त मुत्तेसु अदिदियं च पच्छण्णं । 
सयलं सगं च इृदरं त णाणं हवदि पच्चक्‍्क ॥।|५४।॥ 
यत्प्रेक्षमाणस्यामूर्त मूर्तेष्वतीन्द्रिज्च प्रच्छन्‍नम्‌ । 
सकल स्वकड-च इतरत्‌ तदज्ञान भवति प्रत्यक्ष म्‌ ।॥५४॥ 

अतौन्द्रियं हि शान यदमूत॑ यम्मुतेष्वप्यतीन्द्रिय यत्प्रच्छन्‍न॑ ज तत्सकल स्वपर- 
विफल्पान्त:पाति प्रेक्षत एवं । तस्य खल्वमृर्तेष धर्माधर्मादिषु, सूर्तेष्वप्यतीन्द्रियेष परमाण्वा- 
दिषु, द्रध्यप्रच्छ-नेषु कालादिष, क्षेत्रप्रच्छन्नेष्वलोकाकाशप्रदेशादिषु, कालप्रच्छन्नेष्वसां- 
प्रतिकपयपिषु, भावप्रच्छन्नेषु स्थुलपर्यायान्तर्लीनसुक्ष्मपर्यायेषु सर्वेष्यपि स्वपरब्यवस्थाव्यव- 
स्थितेष्वस्ति द्रष्टत्व प्रत्यक्षत्वात्‌ । प्रत्यक्ष हि ज्ञानमुज्िनान्तशुद्धिसन्निधानमनादिसिद्धचेत- 
न्यसामाम्यसंबन्धमेकमेब।क्ष नामानमात्मानं. प्रतिनियतमितरां. सामग्रीममगधमाणमनन्त- 
शक्तिसदृभावतोध्नस्ततामुपगत दहनस्थेव दाह्ाकाराणां ज्ञानस्य ज्ेयाकाराणामनतिक्रमाद्य- 
थोदितानुभावमनुभवत्तत्‌ केन नाम निवायेंत । अतस्तदुपावेयम्‌ ॥५४॥ 

भूमिका--अब, अतीन्द्रियसुक्ष का साधनभूत अतोन्द्रियज्ञान उपादेय है, इस प्रकार 
उसकी प्रशंसा करते हैं:-- 

अन्वयार्थ---[ प्रेक्षमणस्य यत्‌ ] देखने वाले का जो ज्ञान [अमूृर्त] अमूर्त को, 
[मूर्तेष॒ अतीन्द्रिय ] मूंते पदार्थों मे भी अतीन्द्रिय (परमाणु आदि) को, [च प्रच्छनन ] (काल 
या क्षेत्र की अपेक्षा गुप्त-इन्द्रिय-अग्राह्मय की, [सकल] इन सबको [स्वयं च इतरत्‌ | स्व 
तथा हे को [पश्यति] देखता है (जानता है) [तत्‌ ज्ञान] वह ज्ञान [प्रत्यक्ष भवति 
प्रत्यक्ष है । 

टीका--जो अमृर्त है, भो मृर्तों मे भी अतीन्द्रिय है, और जो प्रच्छन्‍त (काल या 

क्षेत्र की अपेक्षा गुप्त-इग्द्रिय है प्राह्म नहीं) है, उस सबको जो कि स्व और पर इन दो 


(१) तण्णाण (ज० व्‌) । 


प्वयणसारों ] [ १२७ 


भेदों मे समा जाता है, अतीन्द्रिय ज्ञान अवश्य देखता है। अमूर्त धर्मास्तिकाय आवि को 
ओर मूर्तों में भी अतोन्द्रिय परमाणु इत्याब्रिकों में तथा द्रव्य से प्रश्छन्‍न काल-अणु 
भआादिकों मे, क्षेत्र से प्रच्छन्‍नत अलोकाकाश के प्रदेश आदिको मे, काल मे प्रशछस्न असाम्प्रतिक 
(भृत-भविष्यत) पर्यायों मे, तथा भाव से प्रच्छन्‍्त स्थल पर्यायों में अन्तर्लोन सुक्ष्म पर्यायो 
से यानि उन सब ही से जो कि स्‍्व॒ और पर की व्यवस्था में व्यवस्थित है, प्रत्यक्ष होने से 
वास्तव से उस अतोन्द्रियज्ञान के दृष्टापन है (उन सबको वह अतीन्‍्द्रियज्ञान देखता है, 
क्योंकि वह प्रत्यक्ष है) । 

अब इसको न्याय से आचार्य स्वयं सिद्ध करते हैं--(१) जिसको अनन्त शुद्धि का 
सद्भाव प्रगट हुआ है, (२) जो चंतन्य सामान्य के साथ अनादि-सिद्ध सम्बन्ध वाला है 
(३) एक ही अक्ष नामक आत्मा के प्रति जो नियत है, (४) जो (इन्द्रियादिक उपात्त अनुपात्त ) 
अन्य सामग्री को नहीं ढूंढता है, (जिसे अन्य सामग्री को सहायता को आवश्यकता नहीं है) 
और (५) जो अनन्तशक्ति के सद्भाव के कारण अनन्तता को प्राप्त है, ऐस्ता बह प्रत्यक्ष 
ज्ञान जंसे दाह्माकारों से बहन का अतिक्रमण (उलंबन) नहों होता, उसी प्रकार जश्ेयाकारों 
से ज्ञान का अतिक्रमण (उलंघन) न होने से यथोक्त प्रभाव का अभाव करता हुआ (उपयूंक्त 
अतिशयों सहित होने से) वास्तव में वह किसक्रे द्वारा रोका जा सकता है ? (किसी से भो 
नहीं रोका जा सकता) । इसलिये बह अतीन्द्रियज्ञान उपादेय है ॥५४॥ 


तात्पयंबत्ति 

अथ पूववितपुपादेयभूतमतीन्द्रियज्ञान विशेषेण व्यक्तोकरोति-- 

ज॑ यदन्तीन्द्रिय ज्ञानं कतू ।पेच्छदो प्रेक्षमाणपुरुषस्थ जानाति। कि कि ? अमुत्त 
अमूर्तेमतीन्द्रियनिरुपराग सदान-देक्सुखस्वभाव यत्यरमात्मद्रव्य तत्प्रभुति समस्तामूतद्रब्पसमूह मुत्ते्ु 
अविन्दिय ज॒ मूर्तेषु पुरगलद्रव्येष यदतीन्द्रिय परमाण्वादि पच्छष्ण कालाणुप्रभृतिद्रव्यरूपेण प्रच्छन्न 
व्यवहितमन्तरित, अलोकाकाशप्रदेशप्रभूति क्षेत्रप्रच्छन्‍न, निरविकारपरमानन्देकसुखास्वादपरिण तिरूप- 
परमात्मनो बतमानसमयगतपरिणामास्तत्प्रभूतयों ये समस्तद्रव्याणा वर्तमानसमयगतपरिणामास्ते 
कानप्रच्छन्ना , तस्वेत्र परमात्मन सिद्धरूप्शद्धव्यज्जनपर्याय शेषद्रव्यणा च ये यथासम्भव 
व्यञ्जनपर्यायास्तैष्वन्तभू ता प्रतिसमयप्रवतेमानषट्प्रकारबृद्धिहानिर्वा अथपर्याथा भावप्रच्छन्ता 
भण्यन्ते । सयल तत्पूर्वोक्ति समरत ज्ञेय द्विधा भवति | कथमिति चेत्‌ ? सग च् इदरं किमपि ? 
यथासम्भव स्वद्रव्यगत इतरत्परद्रव्यगत च तदुमथ यत कारणाज्जानाति तेन कारणेन तण्णाण 
तत्पूवोक्तश।न हुबवि भवति । क्थभूत ? पच्चक्ख प्रत्यक्षमिति । 

अत्राह शिष्य -ज्ञानप्रपझ्चाधिकार पृवमेवगत अस्मिन्‌ सुश्षप्रज्वाधिकारे सुखमेव 
कथनीयभिति ” परिहारमाहु- यदती >द्रय ज्ञान पूर्व भणित तदेवाभेदनयेन सुख भवतीति ज्ञापनाथ्थ, 
अथवा ज्ञानस्य मृख्यवत्त्या तन्न हेयोपादेय चिन्ता नास्तीति ज्ञपपनाथं वा। एबमतिन्द्रियज्ञानमुपादेय- 
मिति कथनमुख्यत्वेनेकगाथया द्वितीयस्थल गतम्‌ ॥५४।। 
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उत्थानिका--आगे उसी पूर्व मे कहे हुए अतीन्द्रियज्ञान का विशेष वर्णन करते है-- 

अन्यय सहित विशेषा्थ---(पेच्छदो) अच्छो तरह देखने धाले केबलज्ञानो पुरुष का 
(जं) जो अतोन्द्रिय केवलज्ञान हे सो (अपुत्त) अमृतिक को अर्थात्‌ अतीन्द्रिय तथा राग रहित 
सदा आनन्वमयी सुखस्वन्ाव के धारो परमात्मद्रव्य को आदि लेकर सब अमृतिकद्रव्य 
समह को, (मुत्तेतु) मतिक पुद्गल द्रव्यों मे (अदिदियं) अतीन्विय-इन्द्रियों के अगोच्चर 
परसाणु आदिकों को (च पक्छण्णं) तथा गुप्त को अर्थात्‌ द्रव्यापेक्षा कालाणु आदि अध्रगट 
तथा दूरवर्तो व्रव्यों को, क्षेत्र अपेक्षा गुप्त अलोकाकाश के प्रदेशादिको को, काल की अपेक्षा 
प्रचछन्‍न-विकार रहित परसानन्दसयों एक सुख के आस्वादन को परिणति रूप परमात्मा के 
बतंसमान समय सम्बन्धी परिणामों को आदि लेकर सब द्रव्यों को बतंमान समय की 
पर्यायों को तथा भाव की अपेक्षा उस हो परमात्मा की सिद्ध रूप शुद्ध व्यंजन तथा अन्य 
डब्थों को जो यथासंभव व्यंजनपर्याय उनमे अतमभूत अर्थात्‌ मग्न जो प्रति समय से 
बतंन करने वाली छ. प्रकार वृद्धि हानि स्वरूप अर्थ-पर्याय इन सब प्रच्छन्न द्रव्य क्षेत्र काल 
भावों को; और (सगं व इृदरं) जो कुछ भी यथासम्भव अपना द्रव्य सम्बन्धी तथा परद्रव्य 
सम्बन्धी या दोनों सम्बन्धी हे (सयल) उन सर्व ज्ञेय पदार्थों को जानता है «(त्त णाण) चह 
जशञान (पल्चक्ख) प्रत्यक्ष (हववि) होता है । 

यहाँ शिष्य ने प्रश्न किया कि ज्ञान-प्रपच का अधिकार तो पहले हो हो चुका । 
अब इस सुश्ध प्रपंच के अधिकार मे तो सु्ष का ही कथन करना योग्य है? इसका 
समाधान यह है कि जो अतोन्द्रियन्षान पहले कहा गया है वह ही अभेदनय से सुख है इसकी 
सूचना के लिये अथवा ज्ञान को सुख्यता से सुख है क्योंकि इस ज्ञान में हेय उपादेय की 
बिता नहीं है इसके बताने के लिये कहा है। इस तरह अतोन्द्रियज्ञान हो ग्रहण करने योग्य 
है, ऐसा कहते हुए एक गाथा द्वारा दूसरा स्थल पूर्ण हुआ ॥५४। 

अधेन्द्रियलोस्यसाधनी मृतमिन्त्रियज्ञ।नं हेय प्रणिन्दति--- 

जोवो सय॑ अमुत्तों मुत्तिगदो तेण मुत्तिणा मुत्तं । 
ओगेण्हितता जोग्यं जाणदि वा तं ण' जाणादि ॥५५॥ 
जीव स्वयममूर्तो मृतिगतस्तेन मूर्तेन मूतम्‌ । 
अवयृह्य योग्य जानाति वा तन्‍न जानाति ॥५५॥ 

इन्द्रियज्ञानं हि मर्तोपलम्भक मूर्तोपलभ्यं व तद्ठान्‌ जोब:ः स्वयमम्‌र्तोष्पि पडचरेन्द्रिया- 

त्मक शरीरं मृतंमुपागतस्तेव शप्तिनिष्पतो बलाधाननिमित्ततयोपलस्प्रकेन मुर्तेन मृत 


१ तण्ण। 
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स्पर्शादिप्रधानं बस्तुफप्लभ्यतामुपागतं योग्यमबगृह्ा क्दाजित्तदुरर्पपरि शुद्धिसंभवादवण- 
राछति, कदाचित्तदसंभवान्नावगचछति । परोक्षत्वात्‌ । परोक्ष हि शानमतिदृढतराशानतमो- 
यन्थिगुण्ठनार्निमी लितस्थानादिसिद्ध चेतन्यस।|सान्यसंबन्धस्याप्यात्मन: स्वयं परिश्छेत्तुम थे- 
ससमर्थस्योपात्तानुपात्तपरप्रत्ययत्ाम प्रोमागंणव्य प्रतयात्यन्तविसंष्ठुलत्वमवलम्ब मानसननन्‍्ताया: 
शक्त: परिस्खलनान्नितान्तविक्लबीमृत॑ महामोहमल्लस्य जीवदवस्थत्यात्‌ परपरिणति- 
प्रवतिताभिप्रायमपि पदे पदे प्राप्तविप्रलम्भमनुपलम्भसंभावनामेब परमसार्थतोहहँति । अतस्त- 
द्वेयम्‌ ।१५॥ 

भूमिका--अब, इन्द्रियचुख का साधनमृत इन्द्रियज्ञान हेय है, इस प्रकार उसकी 
निन्‍या करते हैं--- 

अन्वयार्थ--[ स्वय अमूर्त | स्वयं अमृर्त [जीव ] जीव [मूर्तिगत'] मृत शरीर को 
प्राप्त होता हुआ [तेन मूर्तेन] उस मृत शरीर के द्वारा [योग्य मृत॑] (इन्द्रिय से ग्रहण) 
योग्य मूर्त पदार्थ को [अवग्रह्म | अवग्रह करके [जानाति] जानता है [वा तत्‌ न जानाति] 
अथवा उसको नही जानता है (कभी जानता है और कभी नही जानता है) । 

टीका--इन्द्रियज्ञान वास्तव में समूृर्ते-उपलस्मक है और सूर्त-उपलब्य है। श्र्धात्‌ 

इन्द्रियज्ञान जिस चीज के द्वारा जानता है वह भी भूर्त है और जिस चोज को जानता है 
वह भी मृत है। उस इन्द्रियज्ञान वाला जीव स्वयं अमू्त होने पर भी मूर्त पंचेन्द्रियात्मक 
शरीर को प्राप्त होता हुआ, ज्ञप्ति उत्पन्त करने में बलधारण (बल देने रूप) निमित्त 
होने से जो उपलम्भक है, ऐसे उस मूर्ते (शरोर) के द्वारा ज्ञेयता तथा योग्यता को प्राप्त 
मृत स्पर्श आदि प्रधान वस्तु को अवग्नह करके, कदाचित्‌ उससे ऊपर ऊपर को शुद्धि के 
सदृभाव के कारण जानता है और कदाचित्‌ अबग्रह के ऊपर ऊपर की शुद्धि के असद्भाव 
के कारण नहीं जानता है, क्योकि वह (इन्द्रियज्ञान) परोक्ष है। अब इसको न्याय से सिद्ध 
करते हैं। चेतन्य--सामान्य के साथ जिसका अनादि-सिद्ध सम्बन्ध होने पर भो जो अति 
दृढ़तर अज्ञानरूप तमोग्रन्यथि (अन्धकारसमुह) द्वारा आवृत्त होने से संकुचित हो गया है 
(और इसलिये) स्वस्यं पदार्थों को जानने के लिये असमर्थ हो गया है, ऐसे आत्मा के, 
(१) उपात्त और अनुपात्त पर-पदार्थ रूप कारण--सामग्री को ढूंढने की व्यग्रता से अत्यन्त 
चंचल-तरल अस्थिरता को अवलम्बन करता हुआ, (२) भनन्‍्तशक्ति से धयुत होने से 
अत्यन्त विक्लब (लखिन्‍न) वतंता हुआ, (३) महामोह मल्‍ल के जीवित अवस्था में रहने 
से पर-परिणति का (पर को परिणप्रित करने का) अधभिप्राय करने पर भो पद पद पर 
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ठगाई को प्राप्त होता हुआ---घह परोक्षज्ञान वास्तव में न जानने की सम्भावना को प्राप्त 
है । इसलिये वह इस्द्रियज्ञान हेय है ॥॥५५॥ 
तात्पयंब॒त्ति 

अथ हेयभूतस्येन्द्रियसुखस्य कारणत्वादल्पविषयत्वाच्चे-िद्रयज्ञान हेयमित्युपदिश ति-- 

जीवो सय अपुत्तो जीवस्तावक्छक्तिरूपेण शुद्धद्रव्याथिकनयेनामूर्तातीन्द्रियज्ञानसुखस्वभाव , 
पश्चादनादिबन्धवशाद्‌ व्यवहानयेन मुत्तिगदो मृतंशरी रगतो मूतंशरीरपरिणतों भवति। तेण मुत्तिणा 
तैन मूर्तशरीरेण मूतंशरी राधारोत्पश्नमूर्तेद्रव्येन्द्रियभावेन्द्रियाधा रेण मुर्तां मूर्त वस्तु ओगेण्हिता अव- 
ग्रहादिकेन क्रमकरणव्यवधानरूप कृत्वा जोग्ग तत्स्पर्शादिमूर्त वस्तु । कथभूत ? इन्द्रियग्रहणयोग्य 
जाणदि वा तण्ण जाणादि स्वावरणक्षयोपशमयोग्य किमपि स्थूल जानाति, विशेषक्षयोपशमाभावात्‌ 


सूक्ष्म न जानातीति । 
अयमन्र भावार्थ:--इन्द्रियश्ञान यद्यपि व्यवहारेण प्रत्यक्ष भण्यते, तथापि निश्चय्ेन केवल- 


शानापेक्षया परोक्षमेव परोक्ष तु यावताशेन सूक्ष्मा्थ न जानाति तावताशेन बित्तखेदकारण भवति। 
खेदश्च दुःख, ततो दु खजनकत्वादिन्द्रियज्ञान हेय मिति ॥५५॥। 

उत्थानिका--आगे त्यागने योग्य इन्द्रिययुख का कारण होने से तथा अल्प विषय 
के जानने की शक्ति होने से इन्द्रियज्ञान त्यागने योग्य है ऐसा उपदेश करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जीवो सय॑ अमुत्तो) जीव स्वय अमूरतिक है अर्थात्‌ 
शक्तिरूप से व शुद्धद्रव्याथिकनय से अमूर्तिक अतोन्द्रियज्ञान और सुखमयोी स्वभाव को 
रखता है तथा अनादिकाल से कर्म बंध के कारण से व्यवहार में (मुत्तिगदो) मृतिक शरीर 
में प्राप्त है व भूतिमान शरीरो द्वारा मूति कसा होकर परिणमन करता है (तेण मुत्तिणा ) 
उस मृतंशरीर के हारा अर्थात्‌ उस समृतिकशरीर के आधार में उत्पन्न जो सतिक द्रव्ये- 
निव्रिय और भावेन्द्रिय, उनके आधार से (जोग्गं घुत्त) योग्य सतिक वस्तु को अर्थात्‌ 
स्पर्शादि इंद्रियों से ग्रहूण योग्य मृतिक पदार्थ को (ओगेप्हित्ता) अवग्रह आदि से क्रम-क्रम 
से ग्रहूण करके (जाणदि) जानता है भर्थात्‌ अपने आवरण के क्षयोपशम के योग्य कुछ 
भी स्थल पदार्थ को जानता है (वा तण्ण जाणादि) तथा उस मतिक पदार्थ को नहीं भी 
जानता है, विशेष क्षयोपशम के न होने से सृक्ष्म या दूरवर्तो, व काल से प्रच्छन्‍न ब भूत- 
भावों काल के बहुत से मृतिक पदार्थों को नहीं जानता है। यहाँ यह भावार्थ है कि 
इन्द्रियज्ञान यद्यपि व्यवहार से प्रत्यक्ष कहा जाता हे तथापि निश्चय से केवलज्ञान की 
अपेक्षा से परोक्ष ही है। परोक्ष होने से जितने अंश मे वह सक््म पदार्थ को नहीं जानता 
है उतने अंश सें जानने की दृर्छा होते हुए न जान सकने से चित्त को खेद का कारण 
“आओ है, खेद हो दुख है इसलिये दुःखो को पेदा करने से इन्द्रियज्ञान त्यागने योग्य 

॥५५॥ 


प्रवयणसारो ] [ १३१ 
अथेन्द्रियाणां स्वविषयमात्रेडपि युगपत्प्रवत्यसंभव।द्धेयमेवेन्द्रियशानसित्यवधारयति--- 


फासो रसो य गंधों वण्णों सहो य पुर्गला' होंति । 
अक्याणं ते अक्खा जुगवं ते णेव गेण्हंति ॥५६॥ 
स्पर्शों रप्तश्च गन्धों वर्ण. शब्दश्च पुद गला भवन्ति । 
अक्षाणां तान्यक्षाणि युगपत्तान्नैव गृटणन्ति। ५६॥ 

इन्द्रियाणां हि स्पशंरसगन्धवर्णंप्रधाना: शब्दश्ब॒पग्रहणयोग्या: पुदूगला: । अथेनिद्रिये- 
युगपत्तेषपि न गृहान्ते, तथाविधक्षयोपशमनशक्तेरसंभवात्‌ । इन्द्रियाणां हि क्षयोपशम- 
सजिकाया: परिरुछेत््या: शक्‍्तेरन्तरड्भराया: काकाक्षितारकवत्‌ क्रमप्रवत्तिवशावनेकतः प्रका- 
शयितुमसम्थत्वात्सत्स्वषि द्रव्येन्द्रियद्वारेष्‌ न यौगपद्येन निश्चिलेन्द्रियार्थावबोधः सिद्धध त्‌, 
परोक्षत्वात्‌ ॥५६॥ 

भूमिका--अब, इन्द्रियों के अपने विषय मात्र में भो युगपत्‌ प्रवृत्ति को असंभवता 
होने से हन्द्रियज्ञान हेय है, इस प्रकार उसकी लिन्‍्दा करते हैं-- 

अन्वयार्थ--[ स्पर्श | स्पशे, [रस ] रस, [गध ] गध, [वर्ण:] वर्ण [च] और 
[शब्द |] शब्दरूप [पुदगला:] पुदृगल [भवन्ति | है। वे [अक्षाणां (विषयाः) भवन्ति] 
इन्द्रियो के विषय है। [तानि अक्षाणि] (परन्तु) वे इन्द्रियाँ [तान] उनको [भी] [युग- 
पत्‌ ] एक साथ [न एवं गृह्लस्ति] ग्रहण नही करती है (युगपत्‌ नही जान सकती है) । 

टीका--स्परश, रस, गन्ध, वर्ण प्रधान (गुणवाला) तथा शब्दरूप पुद्गल बास्तव 
मे इन्द्रियों के ग्रहण करने योग्य हैं। किन्तु इन्द्रियों के द्वारा एक साथ वे पुद्गल भी ग्रहण 
नहीं होते हैं। क्योकि क्षयोपशम से उस प्रकार की शक्ति का होना असम्भव हे । 
क्षयोपशम नाम को अन्तरग ज्ञातृशक्ति के कौये की आंख की पुतली को भांति, क़मिक 
प्रवत्ति के वश से अनेकतः प्रकाश के लिये (एक ही साथ अनेक विषयों को जानने के लिये) 
असमर्थता होने से द्रग्येन्द्रिय द्वारों के विद्यमान होने पर भी, इन्द्रियों के युगपत्‌ पने से 
समस्त इन्द्रियों के विषयमृत पदार्थों का ज्ञान नहीं होता, क्योंकि इन्द्रियज्ञान परोक्ष 


है ॥५६॥। 
तात्पयंबत्ति 
अथ चल्षुरादीन्द्रियज्ञान रूपादिस्वविषयमपि युगपत्न जानाति तेन कारणेन हेयमिति 


निश्चिनोति-- 
फासो रसो य गन्धो बण्णों सह्दोय पोग्गला होंति स्प्शरसगन्धवर्णेशब्दा' पुद्गला मूर्ता 


भवन्ति | ते च विषया । केषा ? अक्ष्ताण स्परशनादीन्द्रियाणा ते भक्खा तान्यक्षाणीन्द्रिवाणि कत्‌ णि 
_ जुगव ते णेव गेण्हति युगपत्तानु स्वकीयविषयानपि न गृहणन्ति न जानन्तोति । 


१ पोग्गला (ज० बु०) 








११२ ] [ प्रदयणसारो 


अयमत्रासिप्राय:--पथा सर्वप्रकारोपादेयभूतस्यानन्तसुखस्योपादानका रणभूत केवलज्ञान 
युगपत्समस्त वस्तु जानत्सत्‌ जीवस्य सुखकारण भवति तथेदमिन्द्रियज्ञान स्वकीयविषये5पि युगपत्परि- 
ज्ञानाभावात्सुखबकारण न भवति ॥५६।॥। 

उत्थानिका--आगे यह निश्चय करते हैं कि चक्षु आदि इन्द्रियों से होने वाला ज्ञान 
अपने-अपने रूप रस, गंध, आदि विषयो को भी एक साथ नहीं जान सकता, इस कारण 
से त्यागने योग्य है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(अक्खाणं) स्पर्शन, रसना, प्राण, चक्षु और श्रोत्र इन 
पाँच इन्द्रियों के (फासो रसो य गधो बण्णों सह्दो य) स्पर्श, रस, गरन्ध बर्ण और शब्द ये 
पाँचों ही विषय (पोग्गला होंति) पुरुगलमयी हैं या पुद्गल ब्रव्य हैं या मूतिक हैं (ते अक्खा) 
वे इंद्रियाँ (तेणेब) उन अपने विषयों को भी (जुगव) एक समय में एक साथ (ण गेण्हुंति) 
नहीं प्रहूण कर सकती हैं-नहीं जान सकतीं । 

अभिप्राय यह है कि जंसे सब तरह से ग्रहण करने योग्य अनन्तसुल्ध का उपादान- 
कारण जो केवलशान है सो ही एक समय में सब वस्तुओं को जानता हुआ जीव के लिये 
सुख का कारण होता है तंसे यह इन्द्रिय-ज्ञान अपने विषयों को भी एक समय में न जान 
सकने के कारण सुख का कारण नहों है ॥५६॥ 

अयेन्द्रियज्ञानं न प्रत्यक्ष भवतोति निश्चिनोति-- 

परदव्वं ते अक्खा णेव सहावो त्ति अप्पणो भणिदा । 
उबलद्धं तेहि कधं पच्चक्खं अप्पणो होदि ॥५७॥ 
परद्रव्य तान्यक्षाणि नेव स्वभाव इत्यात्मनो भणितानि । 
उपलब्ध ते. कथ प्रत्यक्षमात्मनो भवति ॥४५७॥। 


आत्मानमेव केवल प्रतिनियतं केवसज्ञानं प्रत्यक्ष, इदं तु व्यतिरिक्तास्तित्वयोगितया 
परद्रव्यतामुपगतेरात्मन: स्वधावतां मनागध्यसंस्पृशज्धू रिन्द्रियेदपलभ्योपजन्यमानं नेवा- 
त्मनः प्रत्यक्ष भवितुमहेति ॥५७।। 

भूमिका--अब, इन्द्रिय-शान प्रत्यक्ष नहीं होता है, यह निश्चय करते हैं:--- 

अन्वयार्थ--[ तानि अक्षाणि] वे इन्द्रियाँ [परद्रव्य] पर द्रव्य हैं। [आत्मन 
स्वभाव: इति ] वे आत्मा के स्वभाव रूप [न एवं भणितानि] नही कही गई है। [ते] 
उनके द्वारा [उपलब्धं] ज्ञात (जाना हुआ ज्ञान) [आत्मन ] आत्मा को [प्रत्यक्ष ] प्रत्यक्ष 
[कथ भवति] कंसे हो प्कता है ? (यानि नहीं हो सकता) । 


१ भणिया (ज० बूृ०)। २ कह (ज० वृ०)। 


परवयणसारो ] [ १३३ 


टीका--जो केवल आत्मा के प्रति हो नियत हो, वह केवलश्ञान प्रत्यक्ष है। जो 
सिन्‍न अस्तित्व वालो होने से परद्रव्यत्व को प्राप्त हुई हैं, ओर आत्मा के स्वप्तावपने को 
किखित्‌ मात्र भी स्पर्श नहीं करतों ऐसी इन्द्रियों के द्वारा उपलब्धि करके (ऐसी इन्द्रियों के 
निमित्त से पदार्थों को जानकर) उत्पन्न हुआ यह (इन्द्रियज्ञान) आत्मा के प्रत्यक्ष होने 
पोग्य नहीं है ॥५६॥ 

तात्पर्यवृत्ति 

अयेन्द्रियज्ञान प्रत्यक्ष न भवती त व्यवस्थापयति -- 

परवव्ब ते अक्खा तानि प्रसिद्धान्यक्षाणीन्द्रियाणि परद्रव्य भवन्ति। कस्य ? आत्मन: णेत 
सहावो स्ति अप्पणो भणिया योसो विशुद्धज्ञानदर्शनस्वभाव आत्मन सबन्धी तत्स्वभावानि निश्चेयेन न 
भणितानीन्द्रियाणि । कस्मात्‌ / भिन्नात्तित्वनिष्षप्नत्वात्‌ । उबलद्ध तेहि उपलब्ध ज्ञात यत्पञ्चेन्द्रिय- 
विषयभूत वस्तु तेरिन्द्रिये कहूं पच्चकक्‍्ख अप्पणों होदि तद्वस्तु कथ प्रत्यक्ष भवत्यात्मनों ? न कथम- 
पीति । तथैव च नानामनोरथव्याप्तिविषये प्रतिपाद्यप्रतिपादकादिविकल्पज,लरूप यन्मनस्तदपी- 
न्द्र्यज्ञानवश्चिश्ययेन परोक्ष भवतीति ज्ञात्वा। कि कतंव्य ”? सकलैकाखण्डइ प्रत्यक्ष प्रति भासमय- 
परमज्योति:का रणभूते. स्वशुद्धात्मस्वरूप भावनासमुत्पन्नपरम। हलादेकलक्ष णसुखस वित्त्या का रपरिण- 
तिरूपे रागादिविकल्पोपाधिरहिते स्वसवेदनज्ञने भावना कतेव्या इत्य।भप्राय ॥॥५७॥। 


उत्थानिका---आगे कहते है कि इद्रियज्ञान प्रत्यक्ष नही है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ-(ते अक्खा) वे प्रसिद्ध पाँचों इन्द्रियों (अप्पणो) आत्मा को अर्थात्‌ 
विशुद्ध ज्ञानदर्शन स्वभावधारी आत्मा को (सहावो णेव भणिया) स्वन्नाव रूप निश्चय से 
नहीं कही गई हे क्योकि उनकी उत्पत्ति भिन्‍न पदार्थ से हुई है (लि पर॑ दव्वं) इसलिये ये 
परद्रव्य अर्थात्‌ पुद्गल द्रव्यमयी हैं (तेहि उवलडं ) उन इन्द्रियों के ढ्वारा जाना हुआ उन्हों 
के थिषय योग्य पदार्थ सो (अप्पणो पच्चक्खं कहूं होदि) आत्मा के प्रत्यक्ष किस तरह हो 
सकता है ? अर्थात्‌ किसो भी तरह नहों हो सकृता है। जंसे पाँचों इन्द्रियाँ आत्मा के 
स्वरूप नहीं हैं ऐसे ही नाना मनोरथों के करने मे 'यह बात कहने योग्य है, में कहने बाला 
हूँ' इस तरह ताना विकल्पों के जाल को बनाने बाला जो मन है वह भो इन्द्रियज्ञान की 
तरह निश्चय से परोक्ष ही है, ऐसा आनकर क्या करना चाहिये सो ऋट्ते हैं--सर्व पदायों 
को एक साथ अखंड रुप से प्रकाश करने वाले परम ज्योतिस्वरूप केअलज्ञान के कारण 
रुप तथा अपने शुद्ध आत्मस्वरूप की भावना से उत्पन्न परम आनस्व एक लक्षण को 
रक्षने वाले सुख के वेदन के आकार मे परिणमन करने वाले और रागद्वेषादि विकल्पों की 
उपाधि से रहित स्वसंवेदनज्ञान में भावना करनो चाहिये, यह अभिप्राय है ॥५७॥ 


१्१्४ड ] [ प्रवयणसारो 


अथ परोक्षप्रत्यक्षलक्षणमुपलक्षयति--- 
जं परदो विष्णाणं तं तु परोक्‍्ख त्ति भणिदमत्थेसु । 
जदि केवलेण णाद॑ हवदि हि जीवेण पच्चक्जे ॥५८॥ 
ग्रत्ममतो विज्ञान तत्तु परोक्षमिति भणितमर्थेषु । 
यदि केवलेन ज्ञात भवति हि जोवेन प्रत्यक्षम्‌ ।५८॥ 
यत्तु खलु परद्रव्यमृतावन्त:करणादिन्द्रियात्परोपदेशादुपलब्धे: संस्कारादालोकार्देवा- 
निमिसतामुपगतात्‌ स्थविषयमुपगतस्यायंस्थ परिच्छेदन तत्‌ परत: प्रादुर्भवत्परोक्षमित्या- 
लक्ष्यते । यत्पुनरन्त:करणमिन्द्रिय परोपदेशमुपलब्धिसल्‍्कारमालोकादिकं वा समसस्‍्तसपि 
परद्रव्यमनपेक्यात्मस्थभावमेयंक॑ कारणत्वेनोपादाय सर्वद्रव्यपर्यापजातमेकपद एवाभिव्याप्य 
प्रवतंसानं॑ परिच्छेद्न॑तत्‌ केवलादेवात्मन: समृतत्वात्‌ प्रत्यक्षमित्यालक्ष्यते । इह हि 
सहजसोल्यसाधनो मृतमिवमेव महाप्रत्यक्षमभिप्रेतमिति ॥५८॥। 
भूमिका--अब, प्रत्यक्ष और परोक्ष के लक्षण को बतलाते हैं-- 
अन्वयाधथं---[ परत. ] पर के द्वारा होने वाला [यत्‌ | जो [अर्थेषु विज्ञान] पदार्थ 
सम्बन्धी विज्ञान है [तत्‌ तु] वह तो [परोक्ष ] परोक्ष [इति | इस नाम से [भणित] कहा 
गया है [यदि] जो [केवलेन जीवेन ] मात्र जीव के द्वारा ही [ज्ञात भवति] जाना जाता 
है [वह प्रत्यक्ष] वह ज्ञान वास्तव मे प्रत्यक्ष है । 
टीका--परोक्ष का लक्षण निमित्तरूप से बने हुए परद्रव्यमृत अन्त करण (सन) 
से, हन्द्रिय से, परोपदेश से, उपलब्धि से (ज्ञानावरण के क्षयोपशम्र से प्राप्त लब्धि से) या 
प्रकाश आदिक से अपने विषय को प्राप्त पदार्थ का जो जानना है, वहु (जानना) पर के 
द्वारा प्रगट होता हुआ 'परोक्ष' लक्षित किया जाता है अर्थात्‌ परोक्ष है । 
प्रत्यक्ष का लक्षण--अन्त:करण की इन्द्रिय की, परोपदेश की, उपलब्धि-सप्कार 
को या प्रकाश आदिक की अथवा सभी पर-द्रव्यों की अपेक्षा न करके एकमात्र आत्म- 
स्वभाव को ही कारण रूप से ग्रहण करके सर्व द्रव्य पर्याय समूचे को युगपत्‌ (एक समय 
में) ही व्याप्त होकर प्रवतंमान जो जानता है वह (जानना) केवल आत्मा के द्वारा ही 
उत्पन्न हुआ होने से प्रत्यक्ष' लक्षित किया जाता है, अर्थात्‌ प्रत्यक्ष है । 
सार--यहाँ (इस प्रकरण में) वास्तव में सहज सुख का साधनभत ऐसा यहो 
महा प्रत्यक्षज्ञान ही इष्ट है (उपादेय है) ॥।५८।॥। 





१ अट्ठेसु (ज० बु०) । 
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तात्पयंव॒ति 

अथ पुनरपि प्रकारान्तरेण प्रत्यक्ष परोक्षलक्षण कथयति-- 

ज परदो विण्णाण त तु परोवखत्ति भणिद यत्परत सकाशाद्विज्ञान परिज्ञान भवति तत्पुन 
परोक्षमिति भणित * केषु विषयेषु ? अठठेसु जे पदार्थेष्‌ जदि केवबलेण णाद हुअदि हि यदि केवलेनासहा 
येन ज्ञात भवति हि स्फुट । केन कतु भूतेन / जोबेण जीवेन तहि पच्चक प्रत्यक्ष भवतीति। 

अतो विस्तर.--इन्द्रियमन:-- परोपदेशावलोका दिबहिर ज्भूनिमित्तभूतात्तथैव चर ज्ञानावरणी- 
यक्षयोपशमजनितार्थ प्रहणशक्तिरूपाया उपलब्धे रर्थावध।रणरूपसस्का राच्चा न्तर ड्भर का रण भूता त्सका शा - 
दुष्पौद्यते यद्विज्ञान तत्पराधीनत्वात्परोक्षमित्युच्यते । यदि पुन. पूर्वोक्‍्तसमस्तपरद्रव्यमनपेक्ष्य केवला- 
च्छद्धबुद्ध कस्वभावात्परमात्मन सकाशात्समुत्पद्यते ततो5क्षनामानमात्मान प्रतीत्योत्पद्यमानत्वात्प्रत्यक्ष 
भवतीति सूत्राभिष्राय, एवं हेयभूतेन्द्रियज्ञानकथनमुख्यतया गाथाचतुष्टयेन तृतीयस्थल गतम्‌ ॥५८॥ 


कह उत्यानिका--आगे फिर भी अन्य प्रकार से प्रत्यक्ष और परोक्ष ज्ञान का लक्षण 
कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषा्थं--(अटठेसु) ज्ञेय पदार्थों मे (परदो) दूसरे के निमित्त या 
सहायता से (जं विण्णाणं) जो ज्ञान होता है (त तु परोकख त्ति भणिदं) उस ज्ञान को तो 
परोक्ष है, ऐसा कहते हैं तथा (यदि केवलेण जोबेण णाद हि हवदि) जो केवल बिना किसी 
सहायता के जीव के द्वारा निश्चय से जाना जाता है सो (पच्चक्ख) प्रत्यक्ष ज्ञान है। 

इसका विस्तार यह है कि इद्रिय तथा मन-सम्बन्धी जो ज्ञान है वह पर के उपदेश, 
प्रकाश आदि वाहरो कारणों के निमित्त से तथा ज्ञानावरणीकर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न 
हुए अर्थ को जानने फो शक्ति रूप उपलब्धि और अर्थ को जानने रूप सस्कारमयी अन्तरंग 
निमित्त से पैदा होता है वह पराधीन होने से परोक्ष है, ऐसा कहा जाता है। परन्तु जो 
ज्ञान पूबं मे कहे हुए सर्व परद्रव्यो को अपेक्षा न करके केवल शुद्धयुद्ध एक स्वप्नावधारी 
परमात्मा के द्वारा उत्पन्न होता है वह अक्ष कहिये आत्मा उसो के द्वारा प॑दा होता है इस 
कारण प्रत्यक्ष है, ऐसा सूत्र का अभिप्राय है। इस तरह त्यागने योग्य इन्द्रिय-जनित ज्ञान 
के कथन को मुख्यता करके चार गाथाओं से तोसरा स्थल पूर्ण हुआ ॥५८॥ 

अधेतदेथ प्रत्यक्ष पारमाथिकसोरुयत्वेनोपक्षिपति-- 

जाद॑ सय॑ समंत णाणमर्णत्यवित्यड विमलं । 


*रहिदं तु ओग्गहार्दिह सुहूं त्ति एगंतियं भणि' ॥५दै॥ 
जात स्वयं, समत, ज्ञानमनन्ता्थंविस्तृत, विमलम्‌। 
रहित त्वअवग्रह्ददिर्भि,, सुखमित्यैक्ान्तिक भणितम्‌ ॥५६॥ 





१ समत्त (ज० वु०) २ णाणमणतत्थ वित्यद । ३ रहिय (ज० बृ०)। ४ भणिय (ज० वृ०) | 
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स्वयं जातत्वातू, समन्‍्तत्वात्‌, अनन्तार्थ विस्तृतत्वातू, विमलत्वात्‌, अवप्रहाविरहित- 
त्वाच्च प्रत्यक्ष ज्ञानं सुखमंकान्तिकमिति निश्चीयते, अनाकुलत्वेकलक्षणत्वाश्सीस्यस्य । 
यतो हि परतो जायमान पराधीनतया, असमंतमितरद्वारावरणेन, कतिपयायर्थंप्रवृत्तमितरा- 
थंबुभुत्सपा, समलमसम्यगवबोधेन, अवग्रह्मविस हत॑ क्रमकृतायंप्रहणखेदेन परोक्ष ज्ञान- 
मत्यन्तमाकुलं भवति । ततो न॒तत्‌ परमार्भतः सोल्यम्‌ । इदं तु पुनरनादिशानसामान्य- 
स्वभावस्योपरि महाविकाशेनाभिव्याप्य स्वत एवं व्यवस्थितत्वात्स्वयं जायमानमात्माधी- 
नतया, समन्तात्मप्रदेशान्‌ परमसमक्षज्ञानोपयोगीमुयाभिव्याप्प. व्यवस्थितत्वात्समन्तभु 
अशेषद्वारापावरणेन, प्रसभं॑ निपीतसमस्तवस्तुश्ञेयाकारं परम वेश्वरूप्यमधिव्याप्प व्यक्ष- 
स्थितत्वादनन्ताथंविस्तृुतम्‌समस्तार्थावुभुत्तपा सकलशक्तिप्रतिबन्धककर्मसामान्यनि:क्रान्त- 
तया परिस्पष्टप्रकाशभास्वरं स्वभावम भिव्याप्य व्यध्स्थितत्वाद्विमलम्‌ सम्यगवबोधेव । 
युगपत्समपितत्रेसमयिकात्मस्वरूप॑ लोकालोकमभिय्याप्य व्यवस्थितत्वादवर्रहादिरहितं क्रम- 
कृतायं ग्रहण खदाभावेन प्रत्यक्ष श्ञानमनाकुलं भवति। ततस्तत्पारमारथिकं खलु सोख्यम्‌ ॥।५४६॥ 

भूमिका--अब, इसी प्रत्यक्षज्ञान को पारमाथिकपुख ऐसे (अर्थात यह प्रत्यक्षज्ञान ही 
पारमारधिकसुस है ऐसा) बतलाते हैं:-- 

अन्ययार्थे-- (१) [रवय जात] अपने आप से उत्पन्न (ध्व-आश्रयभूत-स्थाधीन ) 
(२) [समत ] समत (सर्व प्रदेशों से जानता हुआ), (३) [अनन्ताथंधिस्तृत] अनन्त 
पदार्थों मे फैला हुआ, (४) [विमल] निर्मल [तु] और (५) [अवश्नह्दादिभिः रहित] 
अवग्रहादि से रहित, ज्ञान] ऐसा प्रत्यक्षज्ञान [ऐकान्तिक सुख] ऐकान्तिकसुख है (सर्वथा 
सुख रूप है) [इति भणित | ऐसा (स्वज्ञदेव के द्वारा) कहा गया है । 

टीका--( १) स्वयं उत्पन्न होने से (स्वाश्रित होने से अथवा स्वाधीन होने से ) 
(२) समन्‍्त (सर्व प्रदेशों से जानने वाला) होने से, (३) अनन्त पदार्थों में फैला हुआ होने 
से, (४) कर्म मल-रहित होने से और (५) अबग्रहादि से रहित होने से, प्रत्यक्षज्ञान 
ऐशान्तिक सुख रूप है, यह निश्चित होता है, क्योंकि सुख का एकमात्र लक्षण अनाकुलता 
है। इसी बात को विस्तारपृर्वक समझाते हैं:-- 

ऐन्द्रिय परोक्षज्ञान की दुखरूपता--(१) पर से उत्पन्न होता हुआ पराधीन होने 
(के कारण) से, (२) असमनन्‍्त (कुछ प्रदेशों द्वारा जानता हुआ) इतर द्वारों के आवरण 
(के कारण) से, (३) कुछ पदार्थों में प्रवतंमान होता हुआ अन्य पदार्थों को जानने को 
इच्छा (के कारण ) से, (४) कम मल सहित होता हुआ असम्पक (विपरीत या अस्पष्ट 
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जानले के कारण से ओर (५) अवप्रहादि सहित होता हुआ क्रम-पूर्वक पदार्थ ग्रहण के खेद 
के कारण से (इन ५ कारणों से) परोक्षज्ञान अत्यन्त आकुल (दुःखमयी) होता है । 
इसलिये वह परमार्थ से सुख रूप नहीं हे । अतोन्द्रिय-प्रत्यक्षत्षान की सुक्षरूपता--( १) 
अनादिज्ञान सामान्य रुप स्वभाव के ऊपर महा विकास से व्याप्त होकर स्वतः ही 
व्यवस्थित रहने से स्थयं उत्पन्न हुआ आत्माधीनता से, (२) परम प्रत्यक्षज्ञानोपयोग रूप 
होकर समस्त आत्म-प्रदेशों को व्याप्त करके व्यवस्थित पने के कारण से, समन्त हुआ 
यानि-सस्पुर्ण द्वार के छुल जाने के कारण से, (३) समस्त बस्तुओं के शेयाकारों को 
सर्वधा पी जाता हुआ, परम विविधता को व्याप्त होकर व्यवस्थित रहने से, अनन्त 
पदार्थों में बिस्तुत होता सर्व पदार्थों को जानने की इच्छा का अभाव होने से, (४) सकल 
शक्ति को रोकने वाले कर्म सामान्य के (सम्पृर्ण ज्ञानावरण के) निकल जाने के कारण से, 
अत्यन्त स्पष्ट प्रकाश के द्वारा प्रकाशमान स्वभाव मे व्याप्त होकर व्यवस्थित रहने से, 
बविमल होता हुआ सम्यकृतया जानने के कारण से तथा (५) जिनने त्रिकाल का अपना 
स्वरूप युगपत्‌ समपित किया है ऐसे लोकालोक व्याप्त होकर व्यवस्थित रहने से, अवग्नह 
आदि से रहित होता हुआ क्रमपृवंक किये गये परार्थ ग्रहूण के खेद का भरभाव होने से 
(इन पाँच कारणों से) यह ॒प्रत्यक्षज्षान अनाकुल (आकुलता रहित) सुक्षरूप है। इसीलिये 
वह (प्रत्यक्षज्षान) वास्तव मे पारमाथिक सुखरूप है ॥५४६॥ 
तात्पयंब॒त्ति 

अथाभेदनयेन पञ"चविशेषणविशिष्ट केवलज्ञानमेव सुखमिति प्रतिपादयति-- 

जादं जात उत्पन्न | कि कत्‌ ? णाण केवलज्ञान। कथ जात ? श्वयं स्वयमेव | पुनरपि 
किविशष्ट ? पमस्‍्ां परिपूर्ण | पुनरषि किरूप ? अणतत्थवित्थदं अनन्तार्थविस्तीर्णम्‌ | पुनः कीदृशं ? 
बिमल॑ सशयादिमलरहित | पुनरपि। कीदृक्‌ ? रहियं तु ओग्गहार्दिहि अवग्रह्ददिरहित चेति एवं 
पञ्चविशेषणविशिष्ट यत्केवलज्ञान सुहंत्ति एगतिय भणिय तत्सुख भणित । कथभूत ? ऐकान्तिक 
नियमेनेति । 

तथाहि--परनिरपेक्षत्वेन चिदानन्देकस्वभाव निजशुद्धात्मानमुपादानकारण हुत्वा समुत्पक्- 
मानत्वात्स्वय जायमान सत्सवंणुद्धात्मप्रदेशाधा रत्वेनोत्पन्नत्वात्समस्त सर्वशानाविभागपरिच्छेदपरिपूर्ण 
सत्‌ समस्तावरणक्षयेनोत्पत्नत्वात्समस्तजश्ेयपदार्थ प्रहाकत्वेन विस्तीर्ण सत्‌ संशयविमोह॒वि भ्रम रहितत्वेन 
सूृक्ष्मादिपदार्थपरिच्छित्तिविषयेष्त्यन्तविशदत्वाद्विमल सत्‌ क्रमकरणव्यवधानजनितखेदाभावादव- 
ग्रहादिरहित न सत्‌, यदेव पञचविशेषणविशिष्ट क्ष/यिकज्ञान तदनाकुलत्वलक्षणपरमानन्देकरूपपार- 
मार्थिकसुखा त्सज्ञालक्षणप्रयोजना दिभेदेषप निश्चयेनाभिन्नत्वात्पारमाधिकसुख भण्यते । इत्यभि- 
प्राय. ॥४८।॥। 

उत्थानिका--आगे कहते है कि अभेदनय से पाँच विशेषण सहित केवलज्ञान ही 
सुखरूप है । 


श्बे८ष ] [ पवयणत्षारो 


अन्वय सहित विशेषाथ----(णाणं ) यह केवलज्ञान (सयं जाद॑) स्वयमेव ही उत्पन्न 
हुआ है, (समत्त) परिपूर्ण है (अणंतत्थवित्थदं) अनन्त पदार्थों में व्यापक है, (विमलं) 
संशय आदि मलों से रहित है, (ओग्गहार्दिह तु रहियं) अवप्रह, ईहा अवाय, धारणा आदि 
के क़म से रहित है। इस तरह पाँच विशेषणों से गर्भित जो केवलज्ञान है वही (एगंतियं) 
नियम करके (सुहं त्ति भणिय) सुख है, ऐसा कहा गया है । 

भाव यह है कि यह केवलज्ञान पर-पदायों की सहायता की अपेक्षा न करके 
लिदानन्दमयी एक स्वभाव रूप अपने ही शुद्धात्मा के एक उपादानकारण से उत्पन्न हुआ 
है इसलिये स्वयं पेदा हुआ है, सर्व॑ शुद्ध आत्मा के प्रदेशों मे प्रगटा है इसलिये सम्पूर्ण है, 
क्षयवा सर्वश्ञान के अविभाग-प्रतिच्छेद भर्थात्‌ शक्ति के अंश उनसे परिपूर्ण है, सर्व- 
आवरण के क्षय होने से पेदा होकर सर्व ज्ञेय पदार्थों को जानता है इससे अनन्त पदार्थ 
व्यापक है, संशय, विमोह विध्रम से रहित होकर व सूक्ष्म आदि पदार्थों के जानने मे 

अत्यन्त विशद होने से निर्मल है। तथा क़मरूप इन्द्रियजनित ज्ञान के खेद के अभाव से 

अबग्रह्वि-रहित अक़म है । ऐसा यह पाँच विशेषण सहित क्षायिकज्ञान अनाकुलता लक्षण 
को रखने वाला परमानन्दसयी एक रूप पारमाथिकसुख से सज्ञा, लक्षण, प्रयोजन आदि 
की अपेक्षा से भेदरूप होने पर भी निश्चयनय से अभिन्‍न होने से पारमाथिक या सच्चा 
स्वाभाषिक सुख कहा जाता है, यह अभिप्राय है ॥।५८।। 

अथ केवलस्थापि परिणामद्वारेण खेदस्थ सम्भवादेकान्तिकसुखत्व नास्तीति 
प्रत्याचष्टे-- 

ज॑ केवलत्ति णाणं त॑ं सोकक्‍्खं परिणमं च सो चेव । 
खेदो तस्स ण भणिदो जम्हा घादी खय॑ जादा ॥६०।॥। 


यत्‌ केवलमिति ज्ञान तत्‌ सौख्य परिणामश्च सश्चेव। 
खेदस्तस्य न भणितो यस्मात्‌ घातीनि क्षय जातानि ॥६०॥ 


अत्र को हि नाम खेद:, कश्च परिणाम: कश्च केवलतुखयोव्यंतिरेक , यत. केबल- 
स्पेकान्तिकसुसत्वं न स्थात्‌ । खेदस्थायतनानि घातिकर्माणि, न नाम केवल परिण/ममात्रम्‌ । 
घातिकर्माण हि. महामोहोत्पादकत्वादुन्मत्तकवर्दर्ताध्मस्तदबुद्धिमाधाय.. परिष्छेद्यमर्थ 
प्रत्यात्मानं यत. परिणामयन्ति, ततस्तानि तस्य-प्रत्यथं परिणम्य श्रास्यतः खेदनि- 
बानतां प्रतिपद्चन्ते । तदभावात्कुतो हि नाम केवले खेदस्पोद्मेद: । यतश्च त्रिसमयावछछ- 





१ भणिओ (ज० वु०)। २ खादिक्खय (ज० बु०)। 


पवयणसारो ] [ १३६ 


न्‍्नसकलपदाथ्थंपरिष्छेद्याकारबंश्वरूप्यप्रकाशनात्पदीमृत. चित्र भित्तिस्थानीयमनन्तस्वरूप 
स्वयमेय परिणमत्केवलमेव परिणामः, तत' कुतोपन्यः परिणामों यदृद्वारेण लेदस्थात्मलाभ', 
यतश्च समस्तस्वभावप्रतिघाताभावात्समुल्लसितनिरइः कुशानन्तशक्ति तया, सकतल॑ त्रकालिक 


लोकालोकाका रमभिव्याप्प कूटस्थत्वेनात्यन्तनिःप्रकम्प॑ व्यवस्थितत्वादनाकुलतां. सौल्य- 
लक्षण मृतामात्मनोव्यतिरिक्तां विध्राणं केवलमेव सौख्यम्‌ । ततः कुतः केवलसुखयोब्यंति- 
रेक: । अतः सर्बंथा केवल सुखमेकान्तिकमनुमोदनीयम्‌ ॥॥६०॥। 


भूमिका--अब, केवलज्ञान के भी परिणाम-द्वार से (परिणमन होने के कारण ) 
कहे खेद के होने से ऐकान्तिक (सर्वंथा) सुखपना नहों है, इस अभिप्राय का खण्डन 
कं '७००मरक 

अन्वयार्थ-- [ यत्‌ | जो [केवल इति ज्ञान] 'केवल' नाम का ज्ञान है [तत्‌ सौख्य ] 
वह सुख है [च] और [परिणाम ] परिणाम भी [स एव] वह ही है। [तस्य खेद न 
भणित ] उसके खेद नहीं कहा गया है [यस्मात्‌ ] क्योकि [घातीनि] घातिकर्म [क्षय 
जातानि] क्षय को प्राप्त हो गये है । 

टीका--यहाँ (केवलज्ञान के सम्बन्ध से) खेद क्या है ? (२) परिणाम क्या है ? 
तथा (३) केवलज्ञान और सुख मे भिन्‍नता क्‍या है ? कि जिससे केवलज्ञान के ऐकान्तिक 
(सर्वथा) सुखपना न हो ? (१) खेद के आयतन (स्थान) घातिकर्म हैं, केवल परिणाम 
सात्र (खेद का स्थान) नहीं है। क्योकि घातिकमं महामोह के उत्पादक होने से, उन्मत्त 
करने वाली वस्तु को भाँति, अतत्‌ में तत्‌-बुद्धि कराकर आत्मा को ज्ञेय पदार्थ के प्रति 
परिणमन कराते हैं, इसलिये वे (घातिकर्ं) प्रत्येक पदार्थ के प्रति परिणमित हो-होकर 
थकने वाले उस आत्मा के लिये खेद के कारणपने को प्राप्त होते हैं। उन (घातिकर्मों) 
का अभाव हो जाने से केवलज्ञान मे खेद को प्रगटता किस कारण से हो सकती है ? 
(यानि नहीं हो सकतो )। (२) और क्योकि तीनकाल-जितने (त्रेकालिक) समस्त पदार्थों 
की शेयाकार रूप विविधता को प्रकाशित करने का स्थान-भूत (केबलज्ञान) चित्रित 
दीवार की भांति स्थयं ही अनन्त स्वरूप परिणमन करता हुआ केवलज्ञान ही परिणाम है । 
इसलिये अन्य परिणाम कहां है कि जिसके द्वारा खेद को उत्पत्ति हो ? (अर्थात्‌ नहीं है) | 
और (३) समस्त स्वभाव प्रतिघात के अभाव से निरंकुश अनन्तशक्ति के उल्लसित होने 


से समस्त त्रेकालिक लोकालोक के आकार को व्याप्त होकर कूटस्थपने के कारण से अत्यन्त 
निष्कंप व्यवस्थित रहने से आत्मा से अभिन्‍त सुख-लक्षणमृत अनाकुलता को धारण करता 
हुआ केवलज्ञान हो सुख है। इसलिये केवलज्ञान और सुख से भिन्‍नता कहां है ? (नहीं 
है) । इससे, 'केवलझान ऐकान्तिक सुख है' यह सर्वथा अनुमोदन करने योग्य है ।॥६०॥। 


१४० ] [ परवयणसारो 


तात्पयंब॒रत्ति 

अथानन्तपदार्थपरिच्छंदनात्केवलज्ञाने5पि खेदोस्तीति पूव॑पक्षे सति परिहारमाह-- 

जं केवलति नाण त॑ं सोक्स यत्केवलमिति ज्ञान तत्सौदयथ भवति, तस्मात्‌ छोबो तस्तण 
भजणिओ तस्य केवलजझञानस्य खेदा दु ख न भणित तदपि कस्मात्‌ ? जम्हा घाविक्खय जादा यस्मान्मों- 
हादिधातिकर्माणि क्षय गतानि। तहि तस्यानन्तपदार्थ परिडिछत्ति।रिणामों दु द्क्ारण भविष्यति। 
नैवम्‌ । परिणमं ज सो चेव तस्य केवलज्ञानस्य सबन्धी परिणामश्ज स एवं सुखरूप एवेति । 

इदानी विस्तर'-ज्ञानदर्शनावरणोदये सति युगपदर्थान्‌ ज्ञातुमशक्यत्वात्‌ क्रमकरणव्यवधान- 
ग्रहणे खंदो भवति, आवरणद्वयाभावे सति युगपद्ग्रहणे केवलज्ञानस्यथ खेदो नास्तीति सुखमेव । तर्थव 
वस्यभगवतों जगत्त्रयकालत्रयवर्तिसमस्तपदार्थयुगपत्परिच्छित्तिसमर्थ मखण्डेकरूप प्रत्यक्षपरिच्छित्तिमय 
स्वरूप परिणमत्सत्‌ केवलज्ञानमेव परिणामों न च केवलज्ञानाद्भिन्‍नपरिणामो$स्ति येन खेंदो 
भविष्यति । अथवा परिणामविषये द्वितीयव्याख्यान क्रियते युगपदनन्तपदार्थपरि।5छत्तिपरिणामेषि 
वीर्यान्तरायनि रवशेषक्षयादनन्तवीयंत्वात्‌ खेदकारण नास्ति, तथत्र च शुद्धात्मसवंप्रदेशेष्‌ समरसी- 
भावेन परिणममानाना सहजशुद्धानन्दंकलक्षणसुख रसास्वादपरिणतिरूपामात्मन सकाशादभिन्नामना- 
कुलता प्रति खेदो नास्ति। संज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेदेडप निश्चयेताभेदरूपेण परिणममान केवल- 
ज्ञानमेव सुख भण्यते । तत स्थितमेतत्केवलजश्ञानादिभन्‍न सुख नास्ति । तत एवं केवलज्ञाने खेदो न 
सप्तवतीति ॥६०॥। 

उत्थानिका--आगे कोई शका करता है कि लब केवलज्ञान मे अनन्त पदार्थों का 
ज्ञान होता है तब उस ज्ञान के होने मे अवश्य खेद या श्रम करना पडता होगा | इसलिये 
वह निराकुल नही है। इसका समाधान करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जं केवलत्ति णाण) जो केवलज्ञान है (त सोवखं) वहो 
सुख है (सा चेव परिणमं च) तथा केवलज्ञान सम्बन्धी परिणाम आत्मा का स्वाभाविक 
परिणममन है । (जम्हा) क्‍योंकि (घादी खयं जादा) मोहनीय आदि घातियाकम॑ नष्ट हो 
गये (तस्स खेबों ण भणिओ) इसलिये उस अनंत पदार्थों को जानने वाले केवलज्ञान के 
भीतर दुःख का कारण खेद नहीं कहा गया है । 

इसका विस्तार यह है कि जहाँ ज्ञानावरण दशंतावरण के उदय से एक साथ 
पदार्थों के जानने को शक्ति नहों होती है किन्तु क्रम-क्रम से पदार्थ जानने मे आते हैं बहीं 
खेद होता है। दोनों दर्शन-ज्ञान आवरण के अभाव होने पर एक साथ सर्व पदार्थों को 
जानते हुए केवलज्ञान मे कोई खेद नहीं है, किन्तु सुख हो है। तंसे हो उन केवलो 
भगवान्‌ के भीतर तोन जगत्‌ ओर तीन कालवर्तो स्व पदार्थों को एक समय में जानने 
को समर्थ अखंड एकरूप प्रत्यक्षशानमय स्वरूप से परिणमन करते हुए केबलशान हो 


परिणाम रहता है। कोई केवलज्ञान से भिन्‍न परिणाम नहीं होता है, जिससे कि खेद 
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होगा । अथवा परिणाम के सम्बन्ध मे दूसरा व्यास्यान करते हैं-एक समय में अनंत पदार्थों 
के ज्ञान के परिणाम में भी थीर्यान्तराय के पूर्ण क्षय होने से अनन्तवीयं के सदृभाव से खेद का 
कोई कारण नहीं है। वैसे हो शुद्ध आत्मप्रदेशों मे समतारस के भाव से परिणमन करने 
घाली तथा सहज शुद्ध आनन्दमयों एक लक्षण को रखने वालो, सुखरस के आस्वाद में रमने 
बाली आत्मा से अभिन्‍न निराकुलता के होते हुए स्ेद नहीं होता है। शान ओर सुख 
सज्ञा, लक्षण, प्रयोजन आदि का भेद होने पर भी निश्चय से अभेदरूप से परिणमन करता 
क्ेबलज्ञान ही सुख कहा जाता है । इससे यह ठहरा कि केवलज्ञान से भिन्‍न सुख नहीं है, 
इस कारण से ही केवलज्ञान मे खेद का होना सम्भव नहीं है ॥६०॥॥ 

भमिका--अ्रब पुनरपि केवलस्थ सुखस्वरूपतां निरूपयन्नुपसंहरति-- 

णाणं अत्यंतगयं लोयालोएसु' वित्यडा दिट॒ठी । 
णट्ठमणिट्ठं सब्ब॑ इट्ठ पुण ज॑ तु तं॑ लद्धं ॥६१॥ 
ज्ञानमर्थान्तगत, लोकालोकेषु विस्तृता दृष्टि: । 
नष्टमनिष्ट सर्वेमिष्ट पुन' यत्तु तत्‌ लब्धम्‌ ॥६१॥। 

स्वभावप्रतिघाताभायहेतुक॑ हि सोर्यम्‌ । आत्मनों हि दृशिज्ञप्ती स्वभाव: तयो- 
लॉकालोक विस्तृतत्वेनार्थान्‍्तगतत्वेत तु स्वच्छन्दविजस्भितत्वा:डूवति प्रतिघाताभाव: । 
ततस्तद्वेतुक॑ सौस्यमभेदविवक्षायां केवलस्यथ स्वरूपम्‌ । किच केवल सौख्यमेव, सर्वानिष्ट- 
प्रहाणात्‌ सर्वेष्टोपलभ्भाच्य । यतो हि. केवलावस्थायां सुखप्रतिपत्तिविपक्षभृतस्य दुःखस्य 
साधनतामुपगतमज्ञानसखिलमेव प्रणश्यति, सुखस्य साधनीमूृतं तु परिपूर्ण ज्ञानमुपजायते । 
ततः केवलमेव सोख्यमित्यलं प्रपठ्चेत ॥६१॥। 

भूमिका---अब, फिर भी केवलज्ञान की सुखस्वरूपता को निरूपण करते हुए उप- 
संहार करते हैं--- 

अन्यया्थ--- [ ज्ञान] ज्ञान [अर्थान्तगत ] पदार्थों के पार को प्राप्त है। [दृष्टिः 
दृष्टि (दर्शन) [लोकालोकेषु विस्तृता | लोकालोक मे फैली हुई है। (इसलिये केवलज्ञान 
सुख स्वरूप है) [सर्वम्‌ अनिष्ट | सर्व अनिष्ट [धष्टं] नष्ट हो चुका है। [पुन.] और [यत्‌ 
तु] जो [इष्ट| दृष्ट है [तत्‌] वह सब [लब्ध] प्राप्त हो चुका है (इसलिये भी केवल- 
ज्ञान सुखस्वरूप है) । 

टीका---सुख का कारण स्वभाव के प्रति घात का अभाव है। आत्मा का स्वभाव 
व।स्तव में दर्शन-ज्ञान है। (दर्शन) लोक-अलोक मे फंला होने से ओर (ज्ञान) पदार्थों के 
९१ लोयालोबेसु (ज०्बृ०)। २ हि जन्बृ०)।............ 
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पार को प्राप्त होने से (व्शन-ज्ञान के) स्वच्छन्दतापृर्वंक (स्वतन्त्रतायूवंक्) विकलित- 
पना होने के कारण से प्रतिघात का अप्ताव है। इसलिये स्वभाव के प्रतिघात का अभाव 
जिसका कारण है ऐसा सुद्ध अभेद वियक्षा मे केबलज्ञान का स्वरूप है। 

प्रकारान्तर से केवलज्ञान की सुखस्वरूपता बतलाते हैं-- 

फेवलशान सुख-स्वरूप हो है क्योंकि सर्व अनिष्ट का नाश हो चुका है ओर सर्व 
हृष्ट का लाभ हो चुका है। क्योकि वास्तव मे केवल अवस्था मे सुख-प्राप्ति के विपक्षमृत 
दुःख के साधनपने को प्राप्त अज्ञान सम्पूर्ण ही नाश हो जाता है ओर सुख का साधनभूत 
परिपूर्ण शञान उत्पन्न हो जाता है। इसलिये केवलज्ञ।न ही सुखस्वरूप है। अधिक विस्तार 
से बस है ।!६१॥। 

तात्पयंबत्ति 

अथ पुनरपि केवलज्ञानस्य सुखस्वरूपता प्रकारान्तरेण दृढ्यति -- 

णाण अत्यंतगय ज्ञान केवलज्ञानमर्थान्तगत जेयान्तप्राप्त लोयालोयेसु बित्थड़ा दिद़डी लोका- 
लोकयोवविस्तृता दृष्टि' केवलदर्शन | णट्ठमणिट्ठ सब्ब अनिष्ट दु खमज्ञान च॒_तत्सर्व॑ नष्ट इठठ पुण 
ज हि त लड़ दृष्ट पुनयंद्‌ ,शान सुख च हि स्फुट तत्सव॑ लब्धमिति। 

तद्यथा-स्वभावप्रतिधाताभावहेतुक सुख भवति। स्वभावों हि केवलज्ञानदर्शनद्वय, तयो* 
प्रतिघात आवरणहुय तस्याभाव केवलिना, तत्त: कारणात्स्वभावप्रतिघाताभावहेतुकमक्षयानन्तसुख 
भवति । यतश्च परमानन्देकलक्षणसुखप्रतिपक्षभूतमाकुलत्वोत्पादकमनिष्ट दु खमज्नन च नष्ट, 


यलश्च॒पूर्वोक्तलक्षणसुखाविनाभूत त्रेलोक्योदरविवरवर्तिसमस्तपदार्थयुगपत्प्रकाशकमिष्ट ज्ञान च 
लब्ध, ततो ज्ञायते केवलिना ज्ञानमेव सुखमित्यभिप्राय ॥५१॥। 


उत्थानिका--आगे फिर भी केवलज्ञान को सुखरूपपना अन्य प्रकार से कहते हुए 
इसी बात को पुष्ट करते है--- 

अवन्य सहित विशेषार्थ--(णाणं) केवलज्ञान (अत्यतगय) सर्वज्ञेयों के अत को प्राप्त 
हो गया अर्थात्‌ केवलज्ञान ने सब जान लिया (दिट॒ढी) केवलदर्शन (लोयालोये तु वित्यड़ा) 
लोक ओर अलोक में फेल गया (सब्बं॑ अणिट्ठ) सब अनिष्ट अर्थात्‌ अज्ञान और दुःख 
(णद्‌ठ) नष्ट हो गया (पुण) तथ (जं तु इट्ठंतं तु लड्धं) जो कुछ इष्ट है अर्थात्‌ पूर्ण शान 
तथा सुझ्ध है सो सब प्राप्त हो गया । 

इसका विस्तार यह है कि आत्मा के स्वभाव के घात का अभाव है सो सुश्ष हे। 
आत्मा का स्वभाव केबलज्ञान और केवलदर्शंन है। इनके घातक केवलशानावरण तथा 
केवलबर्शनावरण हैं सो इन दोनों आवरणो का अभाव केबलज्ञानियों के होता है, इसलिये 
स्वभाव के घात के अभाव से होने वाला सुख होता है । क्योंकि परमानन्दमयों एक लक्षण- 
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रूप सुख से उल्टें आकुलता के पेदा करने वाले सर्व अनिष्ट अर्थात्‌ दु:ख और अज्ञान 
नष्ट हो गए तथा पृ मे कहे हुए लक्षण को रखने वाले सुख के साथ अविनामृत---अवश्य 
होने बाले तोन लोक के अन्दर रहने वाले स्व पदार्थों को एक समय में प्रकाशने बाला 
दइृष्ट ज्ञान प्राप्त हो गया, इसलिये यह जाना जाता है केवलियों के ज्ञान ही सुख है, ऐसा 
अभिप्राय है ॥॥६१॥ 

अथ केवलिनामेब पारमारथिकसुखमितति श्रद्धापपति-- 


णो सहृहंति सोक्खं सुहेसु परम त्ति विगदघादोणं। 


सणिद्ूण ते अभव्वाभव्वा वा त॑ पडिच्छंति ॥६२॥। 
न श्रदधति सौख्य सुखेषु परमभिति विगतघातिनाम्‌ । 
श्र॒तवा ते अभव्या भव्या वा तत्प्रतीचछन्ति ॥६२॥ 

इह खलु स्वभावप्रतिधातादाकुलत्वाच्च मोहनीयादिकमं जालशालिनां सुखाभासेध्प्य- 
पारमाथिकी सुखमिति रूढिः। केवलिनां तु भगवतां प्रक्षीणघातिकर्मणां स्वभावप्रतिघा- 
ताभावादनाकुलत्वाच्च_यथोदितस्य हेतोलंक्षणस्प. च सद्भावात्पारमाधिक॑ सुखमिति 
भ्रद्धेय्स । न किलंबं येषां श्रद्धानमस्ति ते खलु मोक्षसुखसुधापानदुरवतिनों मृगतृष्णास्पो- 
भारसेबासव्वा: पश्यन्ति । ये पुनरिदर्मिदानीमेष बच: प्रतोक्छछन्ति ते शिवश्चियों भाजनं 
समासन्तभव्या: भवन्ति । ये तु पुरा प्रतीच्छन्ति ते तु दूरभव्या इति ॥६२॥ 

भूमिका--अब, केवलज्ञानियो के ही पारमार्थिक सुख है-यह श्रद्धा कराते हैं-- 

अन्वयार्थ---[ विगतघातिना ] नष्ट हो गये है घातिकर्म जिनके उन केवलियो के 
[सुखेषु परम ] (सव॑) सुखो मे उत्कृष्ट [सौख्य] सुख है, [इति श्रुत्वा] यह सुनकर [ये | 
जो [न श्रद्धघाति] श्रद्धान नही करते है [ते अभव्या ] वे अभव्य है। [भव्या] भव्य तो 
[तत्‌ ] उसको (केवलियो के सर्वोत्कृष्ट सुख है, इसको) [प्रतीच्छन्ति ] स्वीकार करते हैं 
(उसकी श्रद्धा करते है) । 

टीका--इस लोक में निश्चय से मोहनीय-आदि-कर्म जाल-वालों के स्वभाव प्रतिघात 
के कारण से और आकुलता के कारण से सुखाभास होने पर भी (उस सुखाभास को 'सुख' 
ऐसा कहने की अपारमाथिक रूढि (लोक पद्धति) है। नष्ट हो चुके हैं घातिकर्म जिनके 
और जो भगवान्‌ हैं (बड़ी महिमा वाले हैं) ऐसे केवली भगवन्तों के, स्वभाव प्रतिधात के 
अभाव के कारण से ओर अनाकुलता के कारण से (सुख के) यथोक्त कारण का 
ओर लक्षण का सदझाव होने से पारमार्थिकसुख है, यह श्रद्धा करने योग्य है। जिनके 
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जास्तव में ऐसी भ्रद्धा नहों है ये वास्तव से सोक्ष सुख के सुधापान से दूर रहने वाले 
अभम्प भुगतृष्णा मे जल-समह को ही देखते हैं (इन्द्रिययुख्ध को ही सुद्ध मानते हैं) । जो 
इस जलन को इसो समय स्वोकार (श्रद्धा) करते हैं वे शिवभो (मोक्षलक्ष्मी ) के पात्र 
निकट-भव्य होते हैं, ओर जो क्षागे जाकर स्वीकार करेगे वे दूर भव्य हैं ॥॥६२॥ 
तात्वयंवत्ति 

अथ पारमर्थिकसुख केवलिनामेव, ससारिणा ये मन्यते ते5 भव्या इति निरूपयति -- 

णो सहृहृति नेव श्रदधति न मन्यन्ते । कि ? सोक्स्ध निविकारपरमाहलादंकसुख | कथभूत 
न मन्यन्ते ! सुहेसु परमत्ति सुखंषु मध्ये तदेव परमसुख। केषा सर्म्बाध यत्सुख ? विगरध।दोण 
विगतघातिकर्मणा केवलिनां । कि कृत्वापि मन्‍्यस्ते ? सुणिदूण “जाद सय सम इहत्वादिपूर्वोक्त- 
गाथात्रयकथित प्रकारेण श्रुत्वापि ते अक्ज्रा ते अभव्या, ते हि जीवा वर्तमानकाले सम्यकत्वरूपभव्य- 
त्वव्यवत्यभा बादभव्या भण्यन्ते, न पुन. सर्वथा भव्बा वा त॑ं पडिच्छति ये वर्तमानकाले सम्यक्त्वरूप भव्य - 
स्वव्यक्तिपपरिणतास्तिष्ठन्ति ते तदनन्तसुखमिदानी मन्‍्यन्ते । ये च सम्यकक्‍त्वरूप भव्यत्वव्यक्त्या 
भाविकाले परिणमिष्यन्ति ते च दूरभव्या अग्र श्रद्धान कुर्युरिति । 

अयमत्रार्थ:--मा रणार्थ तलवरगृहीततस्क रस्य मरणमिव यद्यपीन्द्रियसुख मिष्ट न भवति, तथापि 
तलवरस्थानीयचारित्रमोहोदयेन मोहित सन्निरूपरागस्वात्मोत्वसुखमलभमान सन्‌ सरागसम्यरदृष्टि- 
रात्मनिन्दादिपरिणतों हेयहूपेण तदनुभवर्ति । ये पुनर्वीतरागसम्यग्दृष्टय शुद्धोपयोगिनस्तेषा, मत्स्थाना 
स्थलगमनमिवाग्निप्रवेश इव या निविकारशुद्धात्मसुबाच्च्यवनमपि दुख प्रतिभाति | तथा चोक्त -- 

“समसुक्षशीलितमनसा च्यवनमपि द्वं पमेति किमु कामा । स्थलमपि दहति झषाणा किमड्भ 


पुनरज्भमज़ारा / ॥६२॥ 
एवमभेदनयेन केवलज्ञानमेव सुख भण्यते इति कथनमुख्यतया गाथाचतुष्टयेन चतुर्थ श्थल गत । 


उत्थानिका--आगे कहते है कि पारमाथिक सच्चा अतीन्द्रिय आनन्द केवलज्ञानियो 
के ही होता है, जो कोई ससारियो के भी ऐसा सुख मानते है, वे अभव्य है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(विगदघादीण) घातियाकर्मों से रहित केवली भगवन्‍्तों 
के (सुहेसु परमं त्ति) सुखों के बोच मे उत्कृष्ट जो (सोक्‍्ख) विकार-रहित परम आल्हादमयी 
एक सुख है उसको (सुणिदृण) 'जादं सं समत्त' इत्यादि पहले कहों हुई तीन गाथाओं के 
कथन प्रमाण सुनकर के भी जान करके भी (ण हि सहृहृति) निश्चय से नही श्रद्धान करते 
हैं नहीं मानते हैं, (ते अभव्बा) वे अभव्य जीव है अथवा वे सर्वया अभव्य नहीं है किन्तु 
दृरभव्य हैं, जिनको वर्तमानकाल मे सम्यकत्वरूप भव्यत्वशक्ति को व्यक्ति का अभाव है 
(वा) तथा (भव्या) जो भव्य जीव हैं अर्थात्‌ जो सम्यक्दर्शनरूप भव्यत्वशक्ति की प्रगटता 
में परिणमन कर रहे हैं । 

भावार्थ--जिनके भव्यत्वशक्ति को व्यक्ति होने से सम्पक्वर्शन प्रगट हो गया 


पययणसारो ] | १४५ 


है वे (तं पडिश्छंति) उस अनन्तसुछ्ध को वर्तमान में श्रद्धान करते हैं तथा मानते हैं और 
जिनके सम्यकक्‍त्यकूप भध्यत्वशक्ति की प्रगटता की परिणति भविष्यकाल में होगी, ऐसे दूर- 
भव्य हैं, वे आगे अ्रद्धान करेंगे । 

यहाँ यह भाव है कि ज॑ंसे किसी जोर को कोतबाल मारने के लिये ले जाता है, तय 
थोर मरण को लाचारो से भोग लेता है तेसे यदि सम्यग्दुष्टियों को इन्त्रियसुक्ष इृष्ट 
नहीं है तथापि कोतवाल के समान चारित्रमोहनीय के उदय से मोहित होता हुआ सराग- 
सम्यग्दृष्टि जीव बोतरागरूप निज आत्मा से उत्पन्न सश्चे सुख को नहों भोगता हुआ 
इन्द्रियसुख् को अपनी निन्‍दा गहाँ आदि करता हुआ त्याग बुद्धि से भोगता है। तथा जो 
बीतराग सम्यग्दुष्टि शुद्धोपयोगी हैं, उनको विकार रहित शुद्ध आत्मा के सुख से हटना ही, 
उसी तरह दुःखरूप झलकता है जिस तरह सछलियो को भूमि पर आना तथा प्राणी को 
अग्नि में घुसना दुःखरूप भासता है। ऐसा ही कहा है-- 

समसुखशोलितमनसा उपवनमपि हेषमेति किमु कामा:। 
स्थलमपि वहुति झषाणां किमड्र पुनरद्धमद्भारा ॥ 

भाव यह है--समतामयी सुख को भोगने वाले पुरुषों को समता से गिरना हो जब 
बुरा लगता है तब भोगो में पड़ना कंसे दुःख रूप न भासेगा ? जब मछलियों को जमीन 
ही दाह पेदा करतो है, हे आत्मन्‌ ! तब अग्नि के अंगारे दाह क्यो न करेंगे ॥६२॥ 

अथ परोक्षज्ञानिनामपारमार्थिकिन्द्रियसुखं विचारयति--- 

मणुआसरार्मारदा अभिददुदा इन्दियेहि सहजेहि । 
असहंता तं दुकक्‍्खं रमंति विसएस्‌ रम्मेसु ॥॥६३॥ 
मनुजासुरामरेन्द्रा अभिद्रुता इन्द्रियं सहजे । 
असहमानास्तदुदु ख. रमन्‍्ते विषयेषु रम्येषु ॥६३॥ 

अमोषां प्राणिनां हि प्रत्यक्षज्ञानाभावात्परोक्षज्ञानमुपसपंतां तत्सामग्रीभृतेषु स्वरसत 
एवेन्द्रियेषु मंत्री प्रवर्तते । अथ तेषा तेषु मेत्रीमुपगतानामुदीर्ण महामोहकालानलकवलितानां 
तप्तायोगोलानामिवात्यन्तमुपात्ततृष्णानां तदृदु खबेगमसहमानानां व्याधिसात्म्यतामुपगतेषु 
रम्येषु विवयेष रतिरूपजायते । ततो व्याधिस्थानोयत्वादिन्द्रियाणां व्याधिसात्म्यसमत्वाद्िब- 
याणां च न छणशस्थानां पारमाथिक सोख्यम्‌ ॥६३॥ 

भूमिका---अब, परोक्षज्ञानियों के अपारमार्थिक इन्द्रियसुख का बिचार करते हैं । 


१ अहिददुदा (ज० बु०) । 
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अन्वयार्थ-- मनुजासुरामरेन्द्रा ] मनुष्येन्द्र (चक्रवर्ती), असुरेन्द्र (धरणीन्द्र) और 
सुरेन्द्र (देवेन्द्र) [सहज इन्द्रिय ] स्वाभाविक (परोक्षज्ञान वालो को जो स्वाभाविक है 
ऐसी ) इन्द्रियों से [अभिद्वुता ] पीडित होते हुए (तथा) [तत्‌ दुख] उस इन्द्रिय दुःख को 
[ 52२३४ ] सहन न कर सकते हुए [रम्येयु विषयेषु | रम्य विषयो में [रमन्ते] रमण 
करते हैं । 

टीका--प्रत्यक्षक्षान के अभाव (के कारण) से परोक्षत्ान को आश्रय लेने वाले इन 
प्राणियों के वास्तव में उस (परोक्षज्ञान) की सामग्री रूप (साधनरूप) इन्द्रियों के प्रति 
निज रस से (स्वभाव से) ही मेत्री प्रवतंतो है, (१) उन (इन्द्रियों में मंत्री को प्राप्त (२) 
उदय को प्राप्त महामोह रूपी कालाग्नि से कवलित (ग्रत्तित) (३) तप्त हुए लोहे के गोले 
को भाँति (जेंसे गरस किया हुआ लोहे का गोला पानो को शीघ्र ही सोख लेता है) अत्यन्त 
तुष्णा को प्राप्त, (४) उस इन्द्रिय-दुःख के बेग को सहन न कर सकने वाले ऐसे उन 
प्राणियों के, प्रतिकार को प्राप्त (रोग में थोड़ा सा आराम जेता अनुभव कराने वाले 
उपचार को प्राप्त) रम्य विषयों मे रति उत्पन्त होती है । 

इसलिये, इन्द्रियों की व्याधि समान होने से और विषयों को व्याधि के प्रतिकार 
समान होने से, (व्याधि के समान इन्द्रियों के प्रतिकार समान छलद्यस्थो के विषयों से 
रहित पारमाथिक (सश्चा अतोन्द्रिय) सुख नहीं है ॥६३॥ 

तात्पयं वरत्ति 

अथ ससारिणामिन्द्रियशानसाधकमिन्द्रियसुख विचारयति--- 

मणुआसुरामरिंदा मनुजासुरामरेन्‍्द्रा; । कथभूता। ? अहिहूदा इन्दियेहि सहजेहि अभिव॒ुता 
कदर्थिता दुखिता:। के ? इन्द्रिय. सहज॑ असहता त दुक्‍्ख तदूदु खोद्देकमसहमाना सन्त रमते 
विसएसु रस्सेसु रमन्ति विषयेषु रम्याभासेषु इति। 

अथ विस्तर --मनुजादयो जीवा अपूर्तातोन्द्रियक्चानसुखास्वादमलभमाना सन्त मूर्तेन्द्रिय- 
ज्ञानसुखनिमित्त तन्निमित्त पञ्चेन्द्रियेषु मेत्री कुबन्ति । ततश्च तप्तलोहगो लकानामुदकाकर्ष णमिव 
विषयेष्‌ तीव्रतृष्णा जायते । तां तृष्णामसहमाना विषयाननुभवन्ति इति। ततो ज्ञायते पञअ्चेन्द्रियाणि 
व्याधिस्थानीयानि, विषयाश्च तत्थतीकारोबधस्थानीया इति ससारिणा वास्तव सुख नास्ति ॥६३॥। 

उत्थानिका---आगे ससारो जीवो के जो इन्द्रियजनित ज्ञान के द्वारा साधा भाने 
वाला इन्द्रियसुख होता है, उसका विचार करते है। 

अन्वय सहित विशेषा्थ--(मणुआ5सुरामरिंदा) मनुष्य, भवनवासी, शव्यंतर, 
ज्योतिषों तथा कल्पवासी देव और मनुष्यों के इच्ध चक्रवर्तों राजा तथा चार प्रकार के वेयों 
के सर्व इस (सहजेहि) अपने अपने शरीरो में उत्पन्न हुई अथवा स्वभाव से पंदा हुई 


पवरयणसारो ] [ १४७ 


(इदियेहिं) इन्द्रियो को चाह के द्वारा (अहिदूदा) पीड़ित या ढु खित होकर (त दुक्ख असहंता) 
उस दुःख की तीर धारा को न सहन करते हुए (रस्मेसु विसएसछु) सुन्दर मालूम होने वाले 
इन्द्रियों के विषयों मे (रमंति) रमण करते हैं । 

इसका विस्तार यह है कि जो सनुष्यादिक जीव अमूर्त अतीन्द्रियन्ञान तथा सुख 
के आस्वाद को नहीं अनुभव करते हुए मूर्तिक इन्द्रियजनित ज्ञान तथा सुख के निमित्त 
पाँचों इन्द्रियो के भोगों मे प्रीति करते हैं उनमें जैसे गर्म लोहे का गोला चारों तरफ से 
पानी को खींच लेता है उसी तरह पुनः पुनः विषयों में तोन् तृष्णा पेदा होती है। उस 
तृष्णा को न सह सकते हुए वे विषय भोगों का स्वाद लेते हैं। इसलिये ऐसा जाना जाता 
है कि पांचो इन्द्रियों की तष्णा रोग के समान है। तथा उसका उपाय विषयभोग करना यह 
ओऔषधि के समान है। इसलिये संसारो जोबो को वास्तविक सच्चे सुखका लाभ नहीं 
होता है ॥६२३॥। 

अथ यावदिन्द्रियाणि तावत्स्वभावादेव दु खमेव बवितकयति-- 

जेसि विसयेस्‌ रदी तेंसि दुक्ख॑ वियाण सब्भाव॑ । 
जदि तं ण हि सब्भावं वावारों णत्यि विसयत्थं ॥६४॥ 
येषा विषयेषु रतिस्तेषा दुख विजानीहि स्वभावम्‌ । 
यदि तन्‍न हि स्वभावों व्यापारों नास्ति विषयार्थंम्‌ ।॥६४॥। 

पेषां जीवरेबस्थानि हतकानिन्द्रियाणि, न नाम तेषामुराधिप्रत्ययं दुःखम्‌ । कितु 
स्वाभाविकमेव, विषयेष्‌ रतेरवलोकनात्‌ । अवलोवयते हि तेषा स्तस्व्रेरमस्थ करेणुकट्टनी- 
गात्रस्पर्श इब, सफरस्यथ बडिशामिषस्वाद इव, इन्दिरस्थ सकोचसपुखारविन्दामोद इच, 
पतड्ढस्प प्रदीपाचिरूप इव, कुरड्रस्प मगपुगेयस्वर इब, दुनिवारेन्द्रियवेदन।वशी कृतानामा- 
सम्तनिपातेष्चपि विषयेष्यभिपात: । यवि पुन तेषा दुख स्वाभाविकमश्पुपगम्पेत तदोप- 
शातशीतज्वरस्यथ संस्वेदनमिव, प्रहीणदाहज्वरस्यारनालपरिषेक इंव, निवृत्तनेत्रसरस्भस्य 
च वटाचूर्णावच्र्ण मिव,. विनष्टकर्णशूलत्य बस्तमुत्रपुरणसिवर, रूढत्णस्यथालेपनदानभिथ, 
विषयव्यापारों न॒दृश्येत । दृश्येत चासो। ततः रवभावमूतदु खघोगिन एवं जीबदिन्द्रिया: 
परोक्षज्ञानिन: ॥४४॥ 

भूमिका-अब, जहां तक इन्द्रिया हैं बहा तक स्वभाव से ही दुख है, इस प्रकार से निश्चित 

करते है। 


>...... >००५ हल नममनननीननमन बन धवन अननीनीीन 





१ रई (ज० व०)। २ जइ (ज० व्‌०) | 


श्ड८ ] [_प्रवयणसारों 


अन्बयार्थ--[येषा] जिनके [विषयेषु रति ] विषयो मे रति है [तेषा] उनके 
[स्वभाव दु ख] स्वाभाविक दुख [विजानीहि] तू जान [हि] क्योकि [यदि तत्‌ ] जो 
वह दुख [स्वभाव न] स्वाभाविक अर्थात्‌ जो स्वभाव से न होता तो उसका [विषयार्थ ] 
इन्द्रियो के विषयभूत पदार्थों मे [व्यापार.] व्यापार भी [न अस्ति ] न होता । 
टीका--जिनकी हत (निकृष्ट-निद्य ) इच्द्रियां जीवित अवस्था में हैं उनके उपाधि 
के कारण से होने वाला (बाह्य सघोग के कारण से होने वाला ओपाधिक ) दु.छ न भी हो 
तो भो स्वाभाविक दुःख है हो, क्योंकि (उनकी ) विषयों मे रति देखो जाती है। हाथी के 
हथिनों रूपी कुट्ननी के शरीर स्पर्श को तरह, मछली के बंसी में फंसे हुए मास के स्वाद को 
तरह, धामर बन्द होने के सन्‍्मुख कमल को गंध को तरह, पतंग के दीपक की ज्योति के 
रूप की तरह और हिरत के शिकारी के स्वर कौ तरह दुनिवार इन्द्रिय-वेदना के बशोभृत 
होते हुए उनके (अर्थात्‌ जिनके इन्द्रियां जोबित हैं उनके) अत्यन्त नाशवाले (क्षणिक) 
विषयों में सी पतन देखा जाता है। “उनका दु ख स्वाभाविक है! यदि ऐसा स्वीकार न 
किया जाय तो, जिसका शीतज्वर उपशान्त हो गया है उसके पसेव (पस्तोना) को तरह, 
जिसका दाहज्वर उतर गया है उसके कांजी के परिषेक की तरह, जिसकी आंखों का दुख 
दूर हो गया है उसके बटचूर्ण (शख इत्यादि का चूर्ण) आजने को तरह, जिसका कान का 
दें नष्ट हो गया है उसको बकरे का मुत्र कान मे डालने की तरह और जिसका घाव 
पुरा भर गया है उसके फिर लेप करने की तरह (अर्थात्‌ जिसका रोग शप्तन हो गया 
है उस रोग के प्रतिकार या इलाज के लिए औषधि आदि सेवन नहों देखा जाता, उसो 
प्रकार यदि उन जीवित इन्द्रिय वालों के यदि बांछा रूपी रोग न होता तो उनके भी) 
विषय-व्यापार न देखा जाता, (किन्तु) वह (विषय व्यापार) देखा जाता है । इससे (सिद्ध 
हुआ कि ) जिनको इन्द्रियां जोवित है, ऐसे परोक्षज्ञानी स्वभावमृत दुख वाले (स्वाभाविक 


दुखी ही) है ॥६४॥ 
तात्पयंबृत्ति 


अथ यावदिन्द्रियव्यापारस्तावदूदु खमेवेति कथयति-- 

जेसि विसयेवु रई येषा निविषयातीन्द्रियपरमात्मस्वरूपविपरीतेषु विषयेषु रति तेसि दुक्ख 
वियाण सब्भाव तेषा वहिर्मुख जोवाना निजशुद्धात्मद्रव्यस वित्तिप्तमुत्पन्न निश्पाधिपारमाधि कसुखविपरीत 
स्वभावेनेव दु खमस्तीति बिजानीहि। कस्मदिति चेत्‌ ? पञ्चेन्द्रियतिषयेषु रतेरवलोकनात्‌ जइ तण 
हि सब्भाव यदि तद॒दु ख स्वभावेन नास्ति हि स्फुट बाबारो णत्यथि विसयत्य तहि विषयार्थ व्यापारो 
नाह्ति न घटते । व्याधिस्थानामौषवेष्वित्र विवयाथ व्यापारो दृश्यते चेत्तत एवं ज्ञायते दु खमस्ती त्य- 
भिप्राय. । एवं परमार्थेनेन्द्रियसुश्रस्य दु खध्यापनार्थ गाथाद्वय गतम्‌ ॥६४।॥। 
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उत्थानिका--आगे कहते है कि जब तक इच्द्रियो के द्वारा यह प्राणी विष॑यो के 
व्यापार करता रहता है तब तक इसको दुःख ही है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(जैति बिसयेसु रई) जिन जीवों की विषयरहित 
अतोत्रिय परमात्म स्वरूप से विपरीत इन्द्रियों के विषयों में प्रीत्ति होती है (तेसि सब्भाव॑ 
दुब्खं वियाण) उनको स्वाभाविक दुःख जानो अर्थात्‌ उन बहिमुंख समिथ्यादृष्टि जोबों को 
अपने शुद्ध आत्मद्रव्य के अनुभव से उत्पन्न, उपाधिरहित निश्चय सुस्त से विपरोत स्वभाव 
से ही ढुःख होता है, ऐसा जानो (जदि तं सब्भाव ण हि) यदि बह दुःख स्वभाव से निश्चय 
करके न होवे तो (विसयत्थं वावारों णत्थि) विषयों के लिये व्यापार न होये । जेसे रोग से 
पीड़ित होने वालों के ही लिये भौषधि का सेवन होता है, बसे ही इन्द्रियों के विषयों के सेवने के 
लिये हो व्यापार दिखाई देता है, इसी से यह जाना जाता है कि उनके दुख है, ऐसा अभि- 
प्राय है । इस प्रकार निश्चय से इन्द्रियजनित सुख दुःखरूप ही है, ऐसा स्थापन करते हुए 
दो गायाएं पुर्ण हुईं ॥६४१ 
अथ मुक्तात्मसुखप्रसिद्धये शरीरस्य सुखसाधनतां प्रतिहन्ति--- 
पष्पा इट्ठे विसये फासेहि समस्सिदे सहावेण । 
परिणमसाणो अप्पा सयसेव सुहंण हवदि देहो ॥६५॥ 


प्राप्येष्टान्‌ विषयान्‌ स्पर्श समाश्रितान्‌ स्वभावेन। 
परिणममान आत्मा स्वयमेव सुख न भवति देह ॥६५॥ 


अस्य खल्वात्मन सशरोरावस्थायामपि न शरोर सुखसाधनतामापदामानं पश्याम:, 
यतस्तदापि पीतोन्मत्तकरसरिव प्रकृष्टमोहबशवरतिभिरिन्द्रियेरिमेडस्माकसिष्टा इति क्रमेण 
विषयानभिपत:द्ि रसमोचीनव॒ृत्तितामनुभवन्नुपरुद्धशशक्तिसारेणापि शानदशेतवोर्यात्मकेन 
निश्वयकारणतासुपागतेन स्वभावेन परिणससम्ानः स्पमेवायसात्मा सुखतासापदते | शरीरं 
त्वचेतनत्वादेव सुक्षत्वपरिणतेनिश्वयका रणतामनुपगच्छन्न जातु सुखतामुपढौकत इति ॥॥६५॥ 

भूमिका “अब, मुक्त-आत्मा के सुख की प्रसिद्धि के लिये, शरीर को सुख-साधनता 
का खण्डन करते हैं ?--सिद्ध भगधान्‌ के शरीर के बिना भो सुख होता है यह भाव स्पष्ट 
समझाने के लिये संसार अवस्था से भी शरोरसुख का (इन्द्रियसुख् का) साधन नहीं है, 
यह निश्चित करते हैं-- 

अन्वयार्थ--[ स्प्शें: समाश्रितान्‌] स्पर्शन आदिक इन्द्रिया जिनका आश्रय लेती है 
ऐसे [दइष्टान्‌ विषयान्‌ | इष्ट विषयो को [प्राप्य| पाकर [स्वभावेन] (अपने अशुद्ध) 
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स्वभाव से (परिणममान:] परिणमन करता हुआ [आत्मा] आत्मा [स्वयमेव |] स्यय ही 
[सुख ] सुखरूप (इन्द्रियसुख रूप) होता है [देह” न भवति] (किन्तु) देह सुखरूप नहीं 
होती हैं । 
टीका--बास्तव में इस आत्मा के सशरीर अवस्था सें भी शरीरसुख को साधनता 
को प्राप्त होता हुआ हम नहीं देखते हैं, क्योंकि तब भी, मानो उस्माद-जनक सदिरा का 
पान किया हो ऐसी प्रबल मोह के बश मे वर्तने वालीं (तथा) “यह (विषय) हमे दृष्ट है' 
इस प्रकार क्रम से विषयों में पड़ती (प्राप्त) हुईं इन्द्रियों के ढ्वारा असमीक्षीन (अयोग्य) 
परिणति को अनुभव करता हुआ, रुक गई है शक्ति की उत्कृष्टता (परम शुद्धता) जिसको 
ऐसे भो (अपने) ज्ञान-दर्शन-वीर्यात्मक तथा निश्चय कारणता को प्राप्त-स्वभाव से परिणमन 
करता हुआ यह आत्मा स्वयमेव सखोपने को प्राप्त करता है, (सुखरूप होता है) शरीर 
तो अचेतन होने के कारण ही, सुखत्व-परिणति के निश्चय-कारणता को प्राप्त न होता 
हुआ, किचित्‌ मात्र भो सुखत्व को प्राप्त नहीं करता ॥६५॥। 
तात्पयंबृत्ति 
न अथ मुक्तात्मना शरीराभावेषि सुखमस्तोति ज्ञापनाथं शरीर चुखकारण न स्यादिति व्यक्ती- 
पष्पा प्राप्य । कान्‌ ? इठ्ठे विसिये इष्टपञ्चेन्द्रियविषयान्‌ । कथभूतान्‌ ? फार्सेहि समस्सिदे 
स्पशेनादीन्द्रियरहितशुद्धात्मतत्वविलक्षण.. स्पर्शनादिभिरिन्द्रियं समाश्रितान्‌ सम्यक्‌--प्रा यान्‌ 
ग्राह्मान्‌, इत्थभूतान्‌ विषयान्‌ प्राप्य । सक ? अप्पा आत्मा कर्ता किविशिष्ट ? सहावेण परिणममाणों 
अनन्तसुखोपादानभूतशुद्धात्मस्वभावविपरीतेनाशुद्धसुखोपादानभूतेनाशद्धा त्मस्वभावेन॒ परिणममान. । 
इत्यभूत सन्‌ सयमेव सुह स्वयमेवेन्द्रिययुख भवति परिणमति | ण॑ हुवदि देहो देह पुनरचेतन- 
त्वात्युख न भवतीति । 
अयमत्रार्थ - कर्मावृतससारिजीवाना यदिन्द्रियसुख तत्रापि जीव उपदानकारणन च देह, 
देहकमंरहितमुक्तात्मना पुनर्य॑दनन्तातीन्द्रियसुख तत्र विशेषेणात्मैव कारणमिति ॥६५॥ 
उत्थानिका--आगे यह प्रगट करते है कि मुक्त आत्माओ के शरीर न होते हुए भी 
सुख रहता है, इस कारण शरीर सुख का कारण नही है-- 
अन्वय सहित विशेषा्थ--(अप्पा) यह संसारो आत्मा (फार्सेहि) स्प्शन आदि 
इन्द्रियों से रहित शुद्धात्मतत्व से विलक्षण स्पर्शन आदि इन्द्रियों के द्वारा (समस्सिदे) भले 
प्रकार ग्रहण करने योग्य (इट्ठेविसये) अपने को इध्ट ऐसे विषय भोगो को (पप्पा) पाकर 
के या ग्रहण करके (सहावेण परिणममाणों) अनन्त सुख का उपादानकारण जो शुद्ध 
आत्मा का स्वप्ताव उससे विरुद्ध अशुद्ध सुख का उपादानकारण जो अशुद्ध आत्मस्वभाव 
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उससे परिणमन करता हुआ (सयमेव) स्वयं हो (सुहं) इन्द्रिय सुखरूप हो जाता है, या 
हज कर जाता है, तथा (देहो ण हथदि) शरोर अचेतन होने से सुखरूप नहीं 
है । 

यहाँ यह अर्थ है कि कर्मों के आवरण से मेले संसारी जोवों के जो इन्द्रियसुख 
होता है बहाँ भी जोव ही उपादानकारणदएनहींढे । जो देह-रहित व कर्मबंध-रहित सुक्त 
बा हैं उनको जो अनन्त अतीन्द्रियसुख है, वहाँ तो विशेष करके आत्मा हो कारण 

॥६५॥। 
अथेतवेब दृढ्यति--- 
एगंतेण हि देहो सुहं ण देहिस्स कुणदि सगगे वा । 
विसयवसेण द्‌ सोक्खं दुक्‍्खं वा हवदि सयमादा ॥६६॥। 
एकान्तेन हि देह सुख न देहिन. करोति स्त्र्गे वा। 
विषयवशेन तु सौख्य दु ख वा भवति स्वयमात्मा ॥६६॥ 

अयमत्न सिद्धान्तो यहिव्यवेक्रियिकत्वेषपि शरोरं न खलु सुखाय कल्प्येतेतीष्टाना- 
सनिष्टाना वा विषयाणां वशेन सुख वा दु्॑ं वा स्वयमेयात्मा स्थात्‌ ॥६६॥ 

भूमिका---अब इसी बात को दृढ करते हैं-- 

अन्बयार्थ--[ एकान्तेन हि] एकान्‍्त से अर्थात्‌ नियम से [स्व] स्व में [वा] 
भी [देह ] शरीर [देहिन ] शरीरी (आत्मा) के [सुख न करोति] सुख नही करता 
[ विषयवशेन तु] परन्तु विषयो के वश से [सोख्य वा दुख] सुखरूप अथवा दु खरूप 
[स्वयं आत्मा भवति] सस्‍्वय आत्मा [परिणमित) होता है । 

टीका--यहाँ यह सिद्धान्त है कि दिव्य वेक्तियिक-पना होने पर भी शरोर से 
बास्तव में सुख के लिए कल्पना नहीं को जा सकती (वंक्रियिकशरोर सुख देता है, यह 
कल्पना नहीं की जा सकती है), क्योंकि इृष्ट अथवा अनिष्ट विषयों के बश से सुख अथवा 
दुःख रूप स्वयं आत्मा (परिणत) होता है ॥६६॥ 

तात्पयंवत्ति 


5 अथ मनुष्यशरीरं मा भवतु, देवशरीर दिव्य तत्किल सुखकारण भविष्यत्ोत्याशड्रा निरा- 
करोति-- 


एगतेण हि वेहो सुह ण देहिस्स कुणदि एकान्‍्तेन हि स्फुट देह कर्ता सुख न करोति। कस्य ? 
देहिन' ससारिजीवस्य । क्‍्य ? सरगे वा आस्ता तावन्मनुष्याणा मनुष्यदेह सुख न करोति, स्वर्गे वा 
यासौ दिव्यो देवदेह सोप्युपचार विहाय सुख न करोति। विसयवस्तेण दु सोक्ख दुक्खं था हुवदि 
सयमादा किन्तु निश्चयेन निविषयामृतंस्वाभाविकसदानन्देकसुखस्वभावोषि ब्यवहारेणानादिकर्म बन्ध- 
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वशाद्वियाधीनत्वेन परिणम्य सांसारिकसुख दुःख वा स्वयमात्मेव भवति, न च देह इत्यभिप्राय' । 
एव मुक्तात्मनां देहाभावेपि सुखमस्तीति परिज्ञानार्थ ससारिणामपि देह. सुख्षका रण न भवतीतिकथन- 


रूपेण गार्थाद्रय गतम्‌ ॥६६। 
उत्थानिका--अब आगे यहाँ कोई शका करता है कि मनुष्य का शरीर जिसके 


नही है के होगा देव का दिव्य शरीर जिसको प्राप्त है, वह शरीर तो उसके लिये अवश्य सुख 
का कारण हो । आचार्य इस शका को हटाते हुए समाधान करते है-- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(एगतेण हि) सब तरह से निश्वयकर यह प्रगट है कि 
(वेहिस्स) शरीरधारो संसारी प्राणी को (देहों) यह शरीर (सम्गे वा) स्वर्ग में भो (सुहं 
ण कुणदि) सुख नहीं करता है। मनुष्यों की मनुष्य देह तो सुख का कारण नहीं है, यह 
बात टूर हो है। स्वर्ग मे भो जो देवों का मनोज्ञ वेक्ियिक देह है वह भी विषय वासना 
के उपाय बिना सुख नहों करता है। (आदा) यह आत्मा (स्य) अपने आप ही (बविसय- 
बसेण ) विषयों के बश से अर्थात्‌ निश्चय से विषयों से रहित असूत्त स्वाभाविक सदा 
आनन्दमयों एक स्वभाव रूप होने पर भी व्यवहार से अनादि कर्म के बंध के वश से 
विषयों के भोगों के अधोन होने से (सोक्स वा दुबख हववि) सुख व दुःख रूप परिणमन 
करके सुख या दुःख रूप हो जाता है शरीर सुल या दुःख रूप नहीं होता है, यह अधभिप्राय 
है । इस तरह मुक्त जीवों के देह न होते हुए भी सुख रहता है, इस बात को समझाने के 
लिये संसारी प्राणियों को भो देह सु्ध का कारण नहीं है, ऐसा कहते हुए दो गायाएं 
पूर्ण हुईं ६६।॥ 

अथात्मन: स्वयसेव सुखपरिणामशक्तियोगित्वाद्िययाणामकिचित्करत्व द्योतयत्ति--- 

तिमिरहरा जइ दिट्ठी जणस्स दीवेण णत्थि कायव्यं । 


तथ सोक्खं सयमादा विसया कि तत्थ कुब्वंति ॥६७॥ 
तिमिरहरा यदि दृष्टि: जनस्य, दीपेन नास्ति कर्त॑व्यम्‌ । 
तथा सौख्य स्वयमात्मा विषया कि तत्र कुवेन्ति ॥६७॥ 
यथा हि केषांचिन्तवतचराणां चक्षुपः स्वयमेव तिमिरविकरणशक्तियोगित्वान्न 
तवपाकरणप्रवणन प्रदोपप्रकाशादिना कार्य, एवमस्यात्मन संसारे मुक्तो वा स्वयमेष 
रा क परिणमसानस्य सुखसाधनधिया अबुर्धेमुधाध्यास्पमाना अपि विषया: कि हि तासम 
: ॥६७॥। 
मर भूमिका--अब, आत्मा के स्वयं हो सुख रूप परिणमने की शक्ति-युक्त होने से, 
विययों के अकिजित्‌-कर-पने को प्रगट करते हैं--.. 


१ कायब्व (ज० बु०)। २ तह (ज० वु०)। 
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अन्ययाथं--- [ यदि | यदि [जनस्य दृष्टि.] प्राणी की आँख [तिमिरहरा] अंधकार 
को नाश करने वाली (अधेरे में देखने वाली] हो तो [दीपेन नास्ति कर्तव्य] (उसको) 
दीपक से कोई प्रयोजन नही है (अर्थात्‌ दीपक उसको कुछ नही कर सकता) [तथा] इसी 
प्रकार (जहा) [आत्मा] आत्मा [स्वय ] स्वय॑ [सौख्य] सुखरूप (परिणमन करता है) 
[तत्र] वहा [विषया ] विषय [कि कुवेन्ति ] क्या करते है ? (यानी कुछ नही) । 

टीका--भआख के स्वयमेव अन्धकार को नष्ट करने को शक्ति का सम्बन्ध होने से 
जेसे किन्‍्हीं निशाचरों के (उल्लू भादि रात्रि में बिचरने वाले जीवों के) अंधकार का 
नाशक स्वभाव वाले दीपक के प्रकाशादि से कोई प्रयोजन नहीं होता (उन्हें दीपक का 
प्रकाश कुछ नहों करता), इसी प्रकार इस आत्मा के संसार अथवा मुक्ति में स्वयमेव सुस्र- 
पने से परिणमन करने वाले के, सुख साधन बुद्धि से अज्ञानियों के द्वारा व्यर्थ आश्रय किए 
गये भी विषय क्या करें (कुछ नहीं कर सकते) ।।६७॥। 

तात्पयंव॒रत्ति 

अथात्मन स्वयमेवसुखस्वभावत्वानिश्चयेन यथा देह सुखकारण न भवति तथा विषया 
अपीति प्रतिपादयति-- 

जह यदि दिठठी नक्तचरजनस्य दृष्टि तिमिरहरा अन्धकारहरा भवति जणस्स जनस्य 
दोवेण णत्थि कायब्व दीपेत नास्ति कतंव्य तस्य प्रदीपादीना यथा प्रयोजन नास्ति तहू सोक्ख सयमादा 
बिसया कि तत्थ कुब्बति तथा निविषयामूतंसवंप्रदेशाहलादकसहूजानन्दैक नक्षणसुखस्व भावो निश्चयेना- 
त्मैव, तत्र मुक्तो ससारे वा विषया कि कुवन्ति न किमपीति भाव ॥६७॥। 

उत्थानिका--आगे कहते है कि यह आत्मा स्वय सुख स्वभाव को रखने वाला है 
इसलिये ज॑से निश्चय करके देह सूख का कारण नही है वैसे इन्द्रिययो के पदार्थ भी सुख के 
कारण नही है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(ज३) जो (जणस्स दिट्॒ठी) किसी प्राणी को दृष्टि 
रात्रि को (तिमिरहरा) अंधकार को हरने वालो है भर्थात्‌ अंधेरे में देख सकती है तो 
(दीवेण कायब्यं णत्थि) दीप से कत्तंव्य कुछ नहीं है। अर्थात्‌ दीपकफो का उसके लिए 
कोई प्रयोजन नहीं है। (तह) तेसे (आदा सथम्‌ सोवख) जो निश्चय करके पंचेन्द्रियों के 
विषयों से रहित, अमृतिक, अपने स्व प्रदेशों में आह्वाद रूप सहज आनन्द एक लक्षणमयों 
सुख स्वभाव वाला आत्मा स्वयं है (तत्थ विसया कि कुव्बति) तो वहाँ मुक्ति अथस्था 
में तो इन्द्रियों के विषय रूप पदार्थ क्या कर सकते है ? यानी-कुछ भी नहीं कर सकते, 
यह भाव है ॥६७॥। 
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अयात्मन:ः दुष्टास्तेन सुशल्लस्वभावत्वं दृढ्यति-- 
सयमेव जहादिच्चो' तेजो उण्हो य देवरा णभसि । 
सिद्धों वि तहा णाणं सुहं च लोगे तहा देवों ॥६८॥ 
स्वययेव यथादित्यततेज उष्ण च देवता नभ्सि । 
सिद्धोषपि तथा ज्ञान सुखञ्च लोके तथा देव ॥६५।॥॥ 

यथा खलु नभ्नसर फारणान्तरमनपेक्ष्यंब स्वयमेव प्रभाकर: प्रमृतप्रभाभारभाव- 
स्वरूपविकस्वरप्रकाशशालितया तेज, यथा च कादाचित्कौष्ण्यपरिणताय: पिण्डबन्नित्य- 
मेबोष्ण्यपरिण।सापन्तत्वादृष्ण , यथा च देवगतिनामकर्मोदयानुवत्तिवशवर्तिस्वभावतया 
देवः तथंव लोके कारणान्तरमनपेक्ष्यंव स्वयमेव भगवानात्माधि स्वपरप्रकाशनसमर्थनिर्धि- 
तथानन्तशक्ष्तिसहजसंवेदनतादात्म्पात ज्ञान, तथव चात्मतृप्तिमुपजातपरिनिव त्तिप्रवतिताना- 
कुलत्वसुस्थितत्वात्‌ सोख्यं, तथब चासन्नात्मतत्वोपलम्भलब्धबर्णजननमानसशिलास्तस्भो- 
त्कोणंसमुदीणंदुतिस्तुति#वियोगे दिव्यात्मस्वरूपत्वाद व:। अतो5स्पात्म तः सुखसाधनाभासं विषये 
पर्याप्तम्‌ ॥६८॥ इति आनन्दप्रपरुच: । 

भूमिका---अब आत्मा के सुखस्वभावपने को दृष्टान्त से दृढ़ करते है-- 

अन्वया्थ--[ यथा ] ज॑से [नभसि] आकाश में [आदित्य ] सूये [स्वयमेव] अपने 
आप ही [तेज] तेज [उष्ण ] उष्ण [च] और [देवता] देव है [तथा] उसी प्रकार 
[लोके | लोक मे [सिद्ध अपि] सिद्ध भी [स्वयमेव) [ज्ञान] ज्ञान [च] और [सुख] 
सुख [तथा] और [देव | देव है। 

टीका--जसे वास्तव मे आकाश से, अन्य कारण की अपेक्षा बिना स्वयमेव हो 
सूर्थ (१) अति अधिक प्रभा समूह से चमकते हुए स्वरूप के द्वारा विकसित प्रकाशयुक्त 
होने से तेज है, (२) कभी-कभी उष्णता रूप परिणत लोहे के गोले की भाँति, सदा हो 
उष्णता परिणाम को प्राप्त होने से उष्ण है ओर (३ ) देवगति नाम कम के उदय की 
अनुवृत्ति (धाराबाहिक उदय) के वशवर्तो स्वप्ताव से देव है, इसी प्रकार लोक में अन्य 
कारण को अपेक्षा रखे बिना हो भगवान्‌ आत्मा स्वयसेय ही (१) स्वपर को प्रकाशित 
करने से समर्थ यथार्थ अनन्त शक्तियुक्त सहज-सवेदन के साथ तादात्म्य होने से ज्ञान है, (२) 
आत्म-तृप्ति से उत्पन्न होने वालो परिनिव त्ति (उत्कृष्ट उपेक्षा बोतरागता) से प्रवर्तमान 





१ जहाइज्चो (ज० बु०)। २ लोये (ज० ब्‌०)। 
*योगिदिय्यात्म' इति पाठान्तरम्‌ । 
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अनाकुलता से सुस्थितता के कारण सौख्य है, ओर (३) निकट है आत्म तत्त्व की प्रात्ति 
जिनको ऐसे बुद्धजनों (ज्ञानियों) के मनरूपी शिलास्तम्भ में जिसकी अतिशय थूति स्तुति 
के योग द्वारा विव्य आत्म स्वरूपवान्‌ होने से देव है। इसलिये इस आत्मा के सुख- 
साधनाभास विथयों से बस हो ॥६८॥ 

अतोन्द्रियसुख का विस्तार समाप्त हुआ । 

तात्पयंब॒त्ति 

अथात्मन सुखस्वभावत्व श्ञानस्वभावत्व च पुनरपि दुष्टान्तेन दुढ्यति -- 

सयमेव जहाइच्चो तेजो उण्हो य देवदा णभ्नसि कारणान्तर निरफेक्ष्य स्वयमेव यथा दित्य: 
स्वपरप्रकाशरूप तेजो भवति, तथैव्र च स्वयमेवोष्णो भवति, तथा चाज्ञानिजनाना देवता भवति | क्‍्व 
स्थित ? नभसि आकाशे सिद्धों वि तहा णाण सुह चर सिद्धोपि भगवास्तथैव कारणान्तर निरपेक्ष्य 
स्वभावेनंव स्वपरप्रकाशक केवलज्ञान, तथैव परमतृप्तिरूफ्मनाकुलत्वलक्षण सुख । कब ? लोये जगति 
वहा देवों निजशड्ात्मसम्यकृश्रद्धानज्ञातानुष्ठानरूपाभेदरत्नत्रयात्मकनिविकल्पस मा धिसमुत्पन्नयुन्द रा- 

नन्‍्दस्यन्दिसुखामृतपानपिपासिताना गणधरदेवादिपरमयोगिना देवेन्द्रादीना चासम्नभव्याना मनसि 

निरन्तर परमाराध्य, तथंवानन्तज्ञानादिगुणस्तवनेन स्तुत्य च यहिव्यमात्मस्वरूप तत्स्वभावत्वात्तथैव 
देवश्चेति । ततो ज्ञायते मुक्तात्मना विषयैरपि प्रयोजन नास्तीति ॥६८॥ एव स्वाभावेनैव सुख स्वभाव- 
त्वाद्विषया अपि मुक्तात्मना सुखकारण न भवन्तीतिकथनरूपेण गाथाद्रुय गतम्‌ । 

उत्थानिका---आगे आत्मा सुख स्वभाव वाला भो है ज्ञान स्वभाव वाला भी है इस 
ही बात को हृढ करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(णभसि ) आकाश में (सयमेव जहाइच्चो) जंसे दूसरे 
कारण को अपेक्षा न करके स्वयं ही सूर्य (तेजो) अपने ओर दूसरे को प्रकाश करने बाला 
तेज रूप है (उण्हों 4) तथा स्वय उष्णता देने वाला है (देवदा य) तथा देवता है अर्थात्‌ 
ज्योतिषी देव हे अथवा अज्ञानी मनुष्यों के लिये पूज्य देव है (तहा) तंसे ही (लोये) इस 
लोक से (सिद्धों वि णाणं सुहं च तहा देवो) सिद्ध भगवान्‌ भी दूसरे कारण की अ्रपेक्षा न 
करके स्वयं ही स्वभाव से स्व-पर-प्रकाशक केवलज्ञान स्वरूप हैं तथा परम तृप्तिकूष निरा- 
कुलता लक्षणमय सुखरूप है तेसे ही अपने शुद्ध आत्मा के सम्यक्‌ श्रद्धान, ज्ञान तथा 
चारित्ररूप अभेद र॒त्नन्नयमय निविकल्पसमाधि से पंदा होने वाले सुन्दर आनन्द में भोगे 
हुए सुखरूपी अमृत के प्यासे गणधर देव आदि परमस योगियों, इन्द्रादि देवो व अन्य निकट 
भव्यों के सन मे निरन्तर भले प्रकार भाराधने योग्य तेसे हो अनंतज्ञान आदि गुणों के 
स्तवन से स्तुति-योग्य जो विव्य आत्मस्दरूप-स्थभावभय होने से देवता हैं। इससे जाना 
जाता है कि मुक्ति प्राप्त आत्माओ को विषयो की सामग्री से भी कुछ प्रयोजन नहीं है। 
वास्तव मे शरीर तथा इन्द्रियो के इस तरह स्वभाव से हो आत्मा सुख स्वभाव है, अतएब 
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इच्द्रियों के विषय भी मुक्तात्माओं के सुख के कारण नहीं होते हैं, ऐसा कहते हुए बो 
गायाएँ पूर्ण हुईं ॥६८।॥ 


तात्पर्यबत्ति 
अथेदानी श्रीकुन्दकुन्दाबायदेवा पूर्वोक्तलक्षणानन्तसुखाधारधूत सर्वेतश्ञ वस्तुस्तवेन 
नमस्कुवे न्ति-- | 
तेजो बिट॒ठी णाणं इड्ढी सोक्ख तहेव ईसरिय । 
तिहबणपहाणवइय माहुप्प जस्स सो अरिहो ॥६८-१॥ 
तेजो बिटठो णाण इड॒ढो सोक्‍्ख तहेव ईसरिय तिहुबणपहाणवहय तेज प्रभामण्डल, 
जगत्त्रयकालत्रय वस्तुगतयुगपत्सामान्यास्तित्वग्राहतक केवलदर्शन, तथेव समंस्तविशेषास्तित्वग्राहक 
केवलज्ञान, ऋद्धिशब्देत समवशरणादिलक्षणा विभूति , सुखशब्देनाव्यावाधान तसुख, तत्पदाभिलाषेण 
इन्द्रादयो5पि भुत्यत्व क्ुवन्तीत्येव लक्षणमैश्वयं, त्रिभुवनाधीशानामपि वल्लभत्व देव भण्यते साहष्प 
जह्स सो अरिहो इत्यभूत माहात्म्य यस्य सो5हंन्‌ भण्यते | इति वस्तुस्तवनरूपेण नमस्कार कृतवन्त । 
उत्थानिका--आगे श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव पू्ठ मे कहे हुए लक्षण के धारी 
अनन्तसुख के आधारभूत सर्वज्ञ भगवान्‌ को वस्तु-स्वरूप से स्तवन की भपेक्षा नमस्कार 
करते है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(तेजो) प्रभा का मण्डल (विट्ठी) तीन जगत्‌ व तोन 
काल की समस्त वस्तुओं की सामान्य सत्ता को एक काल ग्रहण करने वाला केचलदर्शन 
(णाणं) तथा उनकी विशेष सत्ता को ग्रहण करने वाला केवलज्ञान (इड्ढी) समवशरण 
को सर्व विभूति (सोक्ख) वाधा रहित अनन्त धुख, (ईसरियं) व जिनके पद की इच्छा 
से इन्द्राविक भी जिनको सेवा करते हैं, ऐसा ईश्वरपना (तहेव तिहुबणपहाणदइय) तंसे ही 
तीन भुवन के वलल्‍लभपना या इष्टपना ऐसा देवषना इत्यादि (जस्स माहप्प) 
जिसका महात्म्य है (सो अरिहो) वही अरहतदेव है। इस प्रकार वस्तु का स्वरूप कहते 


हुए नमस्कार किया ॥६८।१॥। 
तात्पयंब॒त्ति 
अथ तस्येव भगवत' सिद्धावस्थाया गुणस्तवनरूपेण नमस्कार कुर्वन्ति-- 
त॑ गृणदो अधिगदरं अविच्छिद मणुवदेवपदि भाव । 
अपुणब्भावणिबद्ध पणामारी। पुणों-पुणो सिद्ध ॥६८-२॥। 
पणमाप्ति नमस्करोमि पुणों पुणो पुन पुन | क ? त सिद्ध परमागमप्रसिद्ध पिद्ध । कथ- 
भूत ? गुणदो अधिगबर अव्थावाधानन्तसुबादिगुर्ण रधिकतर समधिकतरगुण । पुनरषि कथभूत ? 
अविच्छिक मणुवदेधपदिभार्ग यथा पूर्व महंदवस्थाया मनुजदेवेन्द्रादय समवशरणं समागत्य नमस्कुर्वन्ति 
तेन प्रभुत्व भवति, तदतिक्रान्तत्वादतिक्रान्तमनुजदेवपतिभाव | पुनश्च कि विशिष्ट ? अपुणावभावणिबद्ध 
द्रव्यक्षेत्रादिपञ्च प्रकारभवा लक्षण शुद्धबुद्धेकस्वभावनिजात्मोपलम्भलक्षणो योसौ मोक्षस्तस्य।|धीन- 
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त्वादपुनभविनिबद्धमिति भाव । एवं नमस्कारमुख्यत्वेन गाथाद्यय गतम्‌ । इति गाथाष्टकेन पड्चमस्थलं 
गातव्य । एवमष्टादशगाथाति स्थलपञ्चकेन “सुखप्रपञ्च” नामान्तराधिकारों गत.। इति पू्षोंक्त- 
प्रकारेण “एस सुरासुर” इत्यादि चतु्दंशगाथामि. पीठिका गता, तदनन्तर सप्तगाथामि. सामान्‍्य- 
सर्वशसिद्धि , तदनन्तर त्रयत्रिशदृगाथाभि ज्ञानप्रपञ्च , तदनन्तरमष्टादशगाथापि: सुखप्रपठच ईति 
समुदायेन द्वासप्ततिगाथाभिरन्तराधिकारचतुष्टयेन शुद्धोपपोगाधिकार' समाप्त: । इत ऊध्वं 
पञ्चविशतिगाथापय॑न्त ज्ञानकण्ठिकाचतुष्टयाभिधानो5धिकार, प्रारभ्यते, तत्र प”चविशतिगाथामध्ये 
भ्थम तावच्छुभाशुभविषये मूढत्वतनिराकरणार्थ “देव३जदिगुरू” इत्यादि दशगाथ.पर्यन्त प्रथमशन- 
कण्ठिका कथ्यते। तदनन्तरमाप्तात्मस्वरूपपरिज्ञानविषये मूढत्वनिराकरणार्थ “चत्ता पावारम्भ 
सप्तगाथापर्यन्त द्वितोयज्ञानकण्ठिका, अथानन्तर द्रव्यगुणपर्थायपरिज्ञानविषये मुढत्वनिराकरणार्थ 
इत्यादि “दव्बादीएसु” इत्यादि षट्‌कगाथापयेन्त तृतीयज्ञानकण्ठिका । तदनन्तर स्वपरनत्त्वपरिज्ञान- 
विषये मूढत्वनिराकरणार्थ 'णाणप्पग” इत्यादि गाथादह्येन चतुर्थशानकण्ठिका । इति चतुष्टयाभिधाना- 
धिकारे समुदायपातनिका । अथेदानी प्रथमज्ञानकण्ठिकाया स्वतस्त्रव्याख्यानेन गाथाचतुष्टय, तदनन्तर 
पुष्य जीवस्य विषयतृष्णामुत्पादयतीति कथनरूपेण गाथाचतुष्टय, तदनन्तरमुपसहाररूपेण गायाह्यय 
इति स्थलत्रयपर्यन्त क्रमेण व्याख्यान क्रियते । 

उत्थानिका--आगे सिद्ध भगवान्‌ के गुणो का स्तवनरूप नमस्कार करते है । 

अन्वय सहित विशेषाथें--(तं) उस (सिद्ध) सिद्ध भगवान्‌ को जो (गुणदों अधि- 
गतरं) अव्याबाध, अनन्तसुख आदि गुणों करके अतिशयपृर्ण हैं, (अविच्छिदं भणुवदेव- 
पदिभावं) मनुष्य व देवो के स्वामीपने से उल्लंघन कर गए हैं भर्थात्‌ जंसे पहले अरहत 
अवस्था में सनुष्य व देव व इन्त्रादिक समवशरण मे आकर नमस्कार करते थे, इससे 
प्रभुपना होता था अब यहा उस भाव को लांघ गए है। अर्थात्‌ सिद्ध अवस्था में न समय- 
शरण है न देबादि आते है, न प्रत्यक्ष नमस्कार करते हैं । 

(अपुणव्भावणिवद्ध ) तथा मुक्ताथस्था से निश्चल अर्थात्‌ द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव, 
भावरूप पचपरावतंन रूप संसार से विलक्षण शुद्ध बुद्ध एक स्वभावमय निभ आत्मा की 
प्राप्ति है लक्षण जिसका ऐसी मोक्ष के अधीन हैं अर्थात्‌ स्वाधोन ब मुक्त है (पुणों पुणो 
पणमामि ) बार बार नमस्कार करता हूँ । 

विशेष--यह है कि यहाँ टीकाकार ते अविच्छिदं तथा मणुवदेवपदिभावं इन दोनों 
पदों को एक से मानकर ऐसा अर्थ किया है। यदि हम इन दोनों पदों को अलग-अलग 
मान लें तो यह अर्थ होगा कि वह सिद्ध भगवान्‌ अविनाशी है। उनकी अवस्था का कर्मों 
से अभाव नहों होगा तथा वे सनुष्य व देषों के स्वामीपन को प्राप्त है श्र्थात्‌ उनसे महान 
इस संसार में कोई प्राणो नहीं है। सब उन ही का ध्यान करते है। यहाँ तक कि तीथंकर 
भी सिद्धों का हो ध्यान छद्यस्थ अवस्था में करते हैं। इस प्रकार नमस्कार की मुख्यता से 
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दो गायाएं वूर्ण हुईं । इस तरह आठ गाथाओं से पांचवा स्थल जानना चाहिये । इस तरह 
अठारह गाथाओं से 4 स्थल से सुझ्ष प्रपंच नाम का अन्तर अधिकार पूर्ण हुआ इस तरह 
पूर्व में कहे प्रमाण “एस सुरासुर” इत्यादि चोदह गराथाओं से पीठिका का वर्णन किया । 
फिर सात गायाओं से सामान्यपने सर्वज्ञ को सिद्धि को, फिर तेतीस गाथाओं से ज्ञान- 
प्रपंच, फिर अठारह गाथाओं से सुश्च-प्रपंत, इस तरह समुदाय से बहुत्तर गायाओं के ह।रा 
तथा चार अन्तर-अधिकारों से शुद्धोपपोग ताम का अधिकार पूर्ण किया । 

उत्थानिका--इसके आगे पच्रीस गाथा पर्यंत ज्ञानकठिका चतुष्टय नाम का 
अधिकार प्रारम्भ किया जाता है। इन पच्चीस गाथाओ के मध्य मे पहले शुभ व अशुभ 
उपयोग मे मूढता को हटाने के लिये “देवदजदि गुरु” इत्यादि दश गाथाओ तक पहली 
ज्ञानकठिका का कथन है । फिर परमात्मा के स्वरूप के ज्ञान मे मूढता को दूर करने के 
लिये “चत्ता पावारम्भ” इत्यादि सात गाथाओ तक दूसरी ज्ञानकठिका है । अनन्तर द्रव्यगुण 
पर्याय के ज्ञान के सम्बन्ध में मूढता को हटाने के लिये “दव्वादीएसु” इत्यादि छ. गाथाओ 
तक तीसरी ज्ञानकठिका है | फिर स्व और पर तत्व के ज्ञान के सम्बन्ध में मूढता को 
हटाने के लिये “णाणप्पग” इत्यादि दो गाथाओ से घोथी ज्ञानकठिका है। इस चार 
अधिकार की समुदायपातनिका है । अब यहाँ पहली ज्ञानकठिका में स्वतन्त्र व्याख्यान के 
द्वारा चार गाथाएँ हैं। इसके बाद पुण्य जीव के भीतर विषयभोग की तृष्णा को पैदा कर 
देता है। ऐसा कहते हुए गाथाए चार है। तदन्तर सकोच करते हुए गाथाएँ दो है---इस 
तरह तीन स्थलतक क्रम से व्याख्यान करते है । 

अथ शुभपरिणामाधिकारप्रारम्भ: । 

अधेन्द्रियसुखस्वरूपबिचारमुपक्रमसाणस्तत्साधनस्वरूपमुपन्यस्यति-- 

देववजदिगुरुपूजासू चेव दाणस्मि वा सुसीलेसु । 
उबवासादिसु रत्तो सुहोबओगप्पगो अप्पा ॥६४॥ 


देवतायतिगुरूपूजासु चेव दाने वा युशीलेषु । 
उपवासादिषु रक्त शुभोपयोगात्मक आत्मा ॥६६॥ 
यदायमात्सा दुःक्लस्य साधनोगरृता द्वेबरूपामिन्द्रियार्थानुरागरूपां चाशुभोपयोगभृमि- 
कामतिक़म्य देवगुरुयतिपृज्ञा दानशीलोपवासप्रोतिलक्षणं धर्मानुरागमद्भीकरोति तदेन्द्रिय- 
सुखस्य साधनीमृता शुभोपयोगगमूमिकामधिरूढो5भिलप्येत्‌ ॥६६॥ 


भूमिका--अब, इन्द्रिय सुख स्वरूप के विचार को प्रारम्भ करते हये उसके कारण 
(शुभ परिणास) के स्वरूप को कहते है-- के 
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न्‍्वयायं--[ देवता--यतिगुरुपूजासु ] देव, यति और गुरु की पूजा मे [चैव | तथा 

[दाने] दान मे [सुशीलेषु वा] तथा सुशीलो मे [उपवासादिषु] और उपवासादिंको में 
[रक्‍्त. आत्मा] लीन आत्मा [शुभोपयोगात्मक ] शुभोपयोगात्मक (शुभोपयोगभयी) है। 

टीका--जब यह आत्मा दुःख को साधनभृत हेषरूप तथा इन्द्रिय-विषय के अनुराग 
रूप अशुभोपयोग मूसिका को उल्लंघन करके, देव-गुरु यति को पूजा, दान, शील और उप- 
वासाविक के प्रीतिस्वरूप धर्मानुराग को अंगीकार करता है, तब (वह) इन्द्रियसुल के 
कारणमूत शुभोपयोग-भूमिका में अधिरुढ़ कहलाता है । 

विशेषार्थ--अतीन्द्रियसुख का कथन करने के पश्चातू, अब आचाय महाराज 
इन्द्रियसख को हेय, दुःखरूप तथा त्याज्य दिखलाते हैं। उसी प्रकरण में, इस इन्द्रिय-सुख 
के साधनभृत निरतिशव शुभ परिणाम (पुण्य) को भी, कारण में कार्य का उपचार करके, 
हेय, दुखरूप तथा त्याज्य बतलाते हैं। अतः यहां इस प्रकरण में उस निरतिशय पुण्य का 
कथन है, जो इन्द्रिय-सुख को उपादेय मानते हुये, मात्र उस इन्द्रिय-सुख की प्राप्ति के लिये 
किया जाता है । इस कुल प्रकरण में इस बात को ध्यान रखने को अत्यन्त आवश्यक है, 
बरना भ्रम हो सकता है । 

जो सातिशयपुण्य परमार्थदृष्टि से मोक्ष-प्राप्ति के लिये किया जाता है, उस 
सातिशयपुण्यग्र कथन स्वयं ग्रंथकार ने आगे गाथा २४४ से प्रारम्भ किया है और उसको 
सोक्ष का साधन बतलाया है। विशेषकर गाथा २४५ से २६० तक देखने योग्य है। 
आचार्यों के कथन से पूर्वापर-विरोध नहीं हो सकता है। अतः यह स्पष्ट हो जाता है कि 
यहां गाया ६४८ से कुल प्रकरण निरतिशयपृण्य का है, जो मात्र इन्द्रिय-सुख की प्राप्ति के 
लिये किया जाता है। इन्द्रिय सुख हेय है, अतः उसके साधनभुत इन्द्रिय-जनित झञान अथवा 
क्षायोपशभिकज्ञान को भी गाया ६४ आदि मे हेय बतलाया है। इसका यह अभिप्राय नहीं 
है कि क्षायोपप्समिकज्ञान तथा शुभोपयोग सर्वंथा हेय है । 

तात्पयंव[रसि 

तद्यथा--अथ यद्यपि पूर्व गाथाषट्केनेन्द्रियसु खस्वरूप भणित तथापि पुनरषि तदेव विस्तरेण 
कथयन्‌ सन्‌ तत्साधक शुभोपयोग प्रतिपादयति, अथवा द्वितीयपातनिका--पीठिकायां यच्छुभोपयोग- 
स्वरूप सूचित तस्येदानी मिन्द्रियसुखविशेषविचारप्रस्तावे तत्साधकत्वेन विशेषविवरण करोति-- 

देवद जविगुरपूजासु वेब दाणम्मि वा सुसीलेधु देवतायतिगुरुपूजासु चेब दाने वा सुशीलेषु 


उववासादिसु रत्तो तथ॑वोपवासादिषु च रक्त आसक्त अ्रष्पा जीव. सुहोबओगपष्पगों शुभोपयोगात्मको 
भग्यते इति । 


१६० ] [ प्रवयणसारो 


तथाहि--देवता निर्दोषिप रमात्मा, इन्द्रियजयेन शुद्धात्मस्वरूपप्रयत्नपरो यति , स्वय भेदाभेद- 
रत्नत् वाराधकस्तदर्थिनां भव्यानां जिनदीक्षादायकों गुरु पूर्वोक्तदेवतायतिगुरूणा तत्प्रतिविम्बादोना 
जे यथासम्पवं द्रव्यभावरूपा पूजा, आहारादिचतुविधदान व आचारादिकथितशीलब्रतानि तथंवो- 
द्ष्ि जिनगुणसपत्त्यादिविधिविशेषाश्च । एतेषु शुभानुष्ठानेषु योड्पौ रतः द्वेषरूपे विषयानुरागरूपे 
चाशुभानुष्ठाने विरत:, स जीव: शुभोपयोगी भवतीति सूत्रार्थ, ॥६४८॥ 

उत्थानिका--पद्चयपि पहले छः गाथाओं के द्वारा इन्द्रियों के सुख का स्वरूप कहा है 
तथापि फिर भी उसी को विस्तार के साथ कहते हुए उस इन्द्रिय सुख के साधक शुभोयोग को 
कहते हैं---अथबा दूसरी पातनिका है कि पीठिका में जिस शुभोपयोग का स्वरूप सूचित किया 
है उसोंका यहां इखियसुख के विशेष कथन मे इन्द्रिय सुख का 
साधक रूप विशेष आल्यान करते हैं--- 


अन्वय सहित विशेषाथ--जो (देवदजदिपुरुपुजास) देवता, यति, गुरु की पूजा मे 
(चेव दाणस्सि) तथा दान में (वा सुसोलेसु) और सुशील रूप चारित्रों मे (उववासादिसु ) 
तथा उपयास आवदिकों में (रत्तो) रत है, बह (सुहोबओगप्पगो अप्पा) शुभोपयोगधारी 
आत्मा कहा जाता है । 

विशेष यह है कि जो सब दोष-रहित परमात्मा है, वह देवता है, जो इन्द्रियों पर 
विजय प्राप्त करके शुद्ध आत्मा के स्वरूप के साधन में उद्यपवान है । वह यति है। जो स्वयं 
निश्चय ओर व्यवहार रत्नत्रय का आराधना करने वाला है और ऐसी आराधना के चाहने 
वाले भव्यों को जिन-दीक्षा का देने बाला है, वह गुरु है। इन देवता, यति और गुरुओं की 
तथा उनकी सूति आदिकों की यथासम्भव क्षर्यात्‌ जहां जेसो सम्भव हो बेसी द्रव्य और 
भाव पूजा करना, आहार, अभय, ओषधि ओर विद्यादान ऐसा चार प्रकार दान करना 
आचारादि ग्रन्थों में कहे प्रमाण शीलब्तों को पालना तथा जिनगुणसम्पत्ति को आदि 
लेकर अनेक विधि विशेष से उपवास आदि करना, इतने शुभ कार्यों मे लोनता करता 
हुआ तथा द्वेषरूप भाव व विषयों के अनुराग रूप भाव आदि अशुभ्र उपयोग से विरक्‍्त 
होता हुआ जोब शुभोपयोगी होता है, ऐसा सूत्र का अर्थ है ॥६६॥ 

भावाथं--पहां आचार्य ने शुद्धोपयोग से प्रीतिरूप शुभोपयोग का स्वरूप बताया 
हैं अथबा अरहंत, सिद्ध परमात्मा के मुख्य ज्ञान और आनन्द स्वप्षावों का वर्णन करके उन 
परमात्मा के आराधन की सूचना की है अथवा सुख्यता से उपासक का कर्तव्य बताया है । 
शुभोपयोग तीब्न कषायों के अभाव में होता है । 


पैरबयणप्तारो ] [ १६१ 


श्री समन्‍्तप्द्राचार्य ने स्वयम्भुस्तोत्र मे भक्ति करते हुए यह भाष झलकाया है, 
जैसे-+- 
स विशध्वचक्ष॒द वस्ो्णजत सता क्लग्रविद्या्मबपुनिरजन:। 

पुनातु चेतो मम वाभिनन्दनों जिनो जितक्षुल्लकवाविशासन, ॥।५॥। 


बह जगत्‌ को देखने वाले, साधुओं से पूजनोय पूर्ण ज्ञानमय वेह के धारी, निरंजन 
व अल्पज्ञानी अन्यवादियों के मत को जोतने वाले श्री नाभिराजा के पुत्र भ्री बषभ 
जिनेन्द्र मेरे चित्त को पवित्र करो । भायों को निर्मलता होने से जो शुभ राग होता है, बह 
तो अतिशय पुण्यकर्म को बांधता है, जो मोक्ष-प्राप्ति में सहकारी कारण होते हैं । जंसे 
तीर्थंकर, उत्तमसंहुनन आदि । शुभोपयोग में ,बतंन करने से उपयोग अशुभोपयोग से बचा 
रहता है तथा यह शुभोपयोग शुद्धोपयोग मे पहुँचने के लिए सीढ़ी है। इसलिये शुद्धोपयोग 
की भावना करते हुए शभोपयोग में बतंन करना चाहिये। वास्तव में शुभोपयोग सम्यर- 
दृष्टि के ही होता है। तात्पयं यह है कि शुद्धोपयोग को इस काल में उपादेव मानकर उसो 
की भावना से प्राप्ति के लिये अरहंत-भक्ति आदि शुभोपयोग के मार्ग मे बतंता चाहिये ।६६॥। 

अथ शुभोपयोगसाध्यत्वेनेन्द्रियणुख मास्याति--- 

जुत्तो सुहेण आदा तिरियो वा माणुसो व देवो वा । 
भुदो तावदि काल लह॒दि' सुहं इन्दियं विविध ॥७०॥ 
युक्त, शुभेन आत्मा तियंग्वा मानुषो वा देवो वा । 
भूतस्तावत्काल लभते सुखमैन्द्रिय विविधम्‌ ।७०॥ 

अयमात्मेन्द्रियसुखसाधनो मृतस्य शुभोपयोगस्य सामर्थ्यात्तदधिष्ठानसुतानां तियंग्मा- 
नुषदेवस्वभुसिकानामन्यतरमां भुसिकासवाप्य यावत्कालमवतिष्ठते, तावत्कालमनेकप्रकार- 
मिन्द्रियपु्ख समातादयतोति ॥७०॥॥ 

भूमिका---अब, शुभोपयोग के साध्यपते से इन्द्रिययुख को कहते हैं--- 

अन्वयार्थ--[ शुभेन युक्त ] शुभ परिणाम से युक्‍त [आत्मा] आत्मा [तियेंक] 
तिर्यडच [वा] अथवा [मानुष. ] मनुष्य [वा] अथवा [देव | देव [भूत | होता हुआ 
[तावत्काल ] उत्तने समय तक [विविध | अनेक प्रकार के [ऐन्द्रिय| इन्द्रिय-सम्बन्धी 
[सुख | सुख को [लभते] पाता है । 

टीका--यह आत्मा इन्द्रिय-सुख के साधनभृत शुभोपयोग को सामथ्यं से, उसके 

(इन्द्रिय सुख के) स्थानभूत (आधारभूत) तियंड्च, मनुष्य और देवत्थ को सुसिकाओंमें से 


१. लहइ (ज० वृु०)। २ विविह (ज० व्‌०)।॥ 


१६२ ] [_ प्रवयणसा रो 


किसी एक भूमिका को प्राप्त करके जितने समय तक (उसमे) ठहरता है, उतने समय तक 
अनेक प्रकार के इन्द्रिय-सुख को प्राप्त करता है (७०॥ 
वात्पयेंबत्ति 

अथ पूर्वोक्तशुभोपयोगेन साध्यमिन्द्रियसुख कथयति-- 

सुहेण जुत्तो आदा यथा निश्चयरत्नत्रयात्मकशुद्धोपयोगेन युक्‍्तो मुबतो 'भूत्वा5+न्‍्तकाल- 
मतीन्द्रियसूख लभते, तथा पूर्वसूत्रोक्तलक्षणशुभोपयोगेन युक्त परिणतोअ्यमात्मा लिरियों वा माणुलों 
व देवो वा भूदो तिय॑ःमनु्ः देवरूपो भूत्वा तावदि काल तावत्काल स्वकीयायु पर्यन्त लह॒दि सुह इन्दिय 
विविह इन्द्रियज विविध सूख लभते, इति सूत्राभिप्राय ॥७०॥ 

उत्थानिका--आगे बताते है कि पूर्व गाथा मे कथित शुभोपयोग के समय जो 
पुण्यकर्म बन्ध होता है उसके उदय से इद्वियसुख प्राप्त होता है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(सुहेण जुत्तो आदा) जेसे निश्चयरत्नत्रयमय शुद्धोपयोग 
से युक्त आत्मा मुक्त होकर अनन्त काल तक अतीन्द्रियसुख को प्राप्त करता है तंसे ही पूर्व 
सूत्र मे कहे हुए शुभोपयोग मे परिणमन करता हुआ यह आत्मा (तिरियो वा माणुसो वा 
देवो वा भूदो ) तियंज, मनुष्य या देव होकर (तावदि काल) अपनो-अपनो आधु पर्यत (विविहें 
इंदियं सुहं लहृदि) नाना प्रकार इन्द्रियों से उत्पन्त सुख को पाता है। यह इस गाथा का 
अभिप्राय है ॥७०॥ 

अधंवमिन्द्रियसुखमुत्क्िप्य दु.खत्वे प्रक्षिपति-- 

सोवखं सहावसिद्धं णत्थि सुराणं पि सिद्धमुवदेसे । 
ते देहवेदणट्टां रमंति विसएसु रस्मेसु ॥७१॥ 
सोख्य स्वभावसिद्ध तास्ति सुराणामपि सिद्धमुपदेशे । 
ते देहवेदना्ता रमनते विषयेष रम्येषु ॥७१॥ 


इन्द्रियसुखभाजनेषु हि प्रधाना दिवोकस , तेषामपि स्वाभाविक न खलु सृुखमस्ति 
प्रत्युत तेषां स्वाभाविक दुःखमेवावलोक्यते । यतस्ते पञ्चेन्द्रियात्मकश रीरपिशाचपीडया 
परवशा भृगुप्रपातस्थानीयान्मनोज्ञविषयानभिपतन्ति ॥७१॥ 

भूमिका--अब, इस प्रकार इन्दिय-सुख को उठाकर दु ख-रूप मे डालते है (अर्थात्‌ 
इन्द्रिय-सुख परमार से दुःख ही है, यह बतलाते हैं ):--- 

अन्यया्थ---[ उपदेसे सिद्ध |] उपदेश से (आगम से) सिद्ध है कि [सुराणा अपि] 
देवो के भी [स्वभावसिद्ध | स्वभावसिद्ध [सोख्य] सुख (आत्मा से उत्पन्न होने वाला 





१ भूत्वाई्य जीवोध्नन्तकालमतीन्द्रियसुखम्‌ इति पाठान्तरम्‌ । 
२. देहवेदणता (ज० बु०) । 


प्वयणसारों ] [ १६३ 


अतीन्द्रियसुख) [नास्ति] नही है । [ते] वे [देहवेदनाता | (पवेन्द्रियमय) देह की वेदना 
से पीडित हुये (रम्येषु विषयेषु | रम्य (मनोहर) विषयो मे [ रमन्ते] रमन्ते है । 
टीका--इनद्रिय-सुख के भाजनों (पात्रों) मे प्रधान देव हैं। उनके भो बास्तव में स्वा- 
साविक सुस्त नहीं है, उलटा उनके स्वाभाविक दुख हो देखा जाता है, क्योंकि वे पंचेन्द्रिया- 
त्मक शरीर रूपी पिशाल की पीड़ा के परवश हुए, पर्वत से गिरकर मरने के समान 
सनोहर इन्द्रिय विषयों मे पतन करते है (पड़ते) हैं ॥॥७१॥॥ 
तात्पयंब॒त्ति 

अथ पूर्वोक्तमिन्द्रियसुख निश्चयनयेन दु खमेवेत्युपदिशति-- 

सोवबख सहावसिद्धा रागाद्यपाधिरहित चिदानन्दकस्वभावेनोपादानकारणभूतेन सिद्धमुत्वस्न 
यत्स्वाभाविकसुख तत्स्वभावसिद्ध भण्यते । तच्च णत्थि सुराणपि आस्ता मनुष्यादोना सुख देवेन्द्रा- 
दीनामपि नाए्ति सिद्धघुवदेसे दति सिद्धपुपदिष्टमुपदेशे परमागमे। ते देहवेदणत्ता रस ति जिसएसु 
रम्मेतु तथाभूतसुखाभावात्ते देवादयो देहवेदनाता पीडिता कदर्थिता सन्‍्तो रमन्ते विषयेषु रम्याभासे- 
ष्बिति। 

अथ विस्तर -अधोभागे सप्तनरकस्थानीयमहा5जगर प्रसारितमुखे, कोणचतुष्के तु क्रोध- 
मानमायालोभस्थानो यसपे चतुष्कप्रसारित देहस्थानीयमहान्धकूपे पतित सन्‌ कश्चित्‌ पुशषविशेष , 
सप्तारस्थानीय महा रण्ये मिथ्यात्वादिकुमा्ें नष्ट पत्तित सन्‌ मृत्युस्थानोयहस्तिभयेनायुष्कर्म स्थानीये 
साटिकविशेषे शुक्लक्ृष्णपक्षस्थानी यशुक्लक्ृष्णमूषकद्वय छेद्यमानमूले व्याधिस्थानीयमधुमक्षिकावेष्टिते 
लग्नस्तेनेव हस्तिना हन्यमाने सति विषयसुखस्थानायमधुविन्दुसुस्वादेन यथा सुख मन्यते, तथा सप्तार- 
सुखम्‌ । पूर्वोक्तमोक्षसुख तु तद्विपरीतमिति त्ात्पर्यमु । ७१॥ 

उत्थानिका--आगे आचार्य दिखाते है कि पूर्वगाथा मे जिस इद्रियसुख को बतलाया 
है वह सुख निश्चयनय से सुख नही है, दु खहूप ही है । 

अन्वय सहित विशेषा्थ--मनुष्यादिको के सुख की तो बात ही क्या है (सुराणंषि) 
देवों व इन्द्रों के भी (सहावसिद्धं सोक्ख) स्वभाव से तिद्ध सुख अर्थात्‌ रागद्रेषादि की उपाधि 
रहित चिदानन्दमयी एक स्वभाव रूप उपादानकारण से उत्पन्त होने वाला जो स्वाभाविक 
अतींद्रियपुख है सो (णत्थि) सुख नही होता है। (उबदेसे सिद्ध) यह परसागस से उपदेश 
किया गया है। ऐसे अतोंद्रियदुख को न पाकर (ते देहवेदणत्ता) वे देवादिक शरीर की 
बेदना से पीड़ित होते हुए (रम्मेसु विसयेसु रमति) रसणीक दिखने बाले इन्द्रिय ब्रिषयों भें 
रमण करते है । 

इसका विस्तार यह है कि--संसार का सुख इस तरह का हैं कि जैसे कोई पुरुष 
किसी बन में हो, हाथी उसके पीछे दोड़े, वह घबरा कर ऐसे वृक्ष पर चढ़ जावे जिसके 
नोचे महा अजगर मुख फाड़े बेठा हो व चार कोनों में चार सांप मुख फैलाए बंठे हों और 
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बह पुरुष उस कूप में लगे हुए वक्ष की शाखा को पकड़ कर लटक आए जिसको जड़ को 
सफेद और काले चूहे काट रहे हों तथा उस वक्ष में मधु सक्खियों का छत्ता लगा हो जिसकी 
सक्खियाँ उसके शरीर में चिपट रहीं हों, हाथी वक्ष को टक्कर पर टक्कर मार रहा हो 
ऐसी बिपत्ति में पड़ा हुआ यदि वह मधु के छत्ते से गिरती हुई मधु बूंद के स्वाद को लेता 
हुआ अपने को सुखी भाने, तो उसको सूर्खता है क्योकि बह शीत्र हो कूप में पड़कर सरण 
को प्राप्त करेगा, यह दृष्टांत ऐसे हें कि यह ससाररूपी महा बन है जिसमे मिश्यावर्शन 
आदि कुमार्ग मे पड़ा हुआ कोई जीव मरणरूपो हाथी के भय से त्रासित होता हुआ किसो 
मनुष्यलोक को प्राप्त हो जिसके नीचे सातवां नरकरूपी अजगर हो व क़ोध, मान, साया, 
लोभरूप चार सपं चारों कोनों मे बंठे हों, जीव आयु कमंरूपी शाला मे लटक जाए जिस 
शाखा की जड़ को शुक्ल कृष्ण पक्षरूपों चूहे निरंतर काट रहे हो व उसके शरोर मे सधु- 
सबिखियों के समान अनेक रोग लग रहे हो तथा मरण रूपी हाथो खड़ा हो और वह मधु 
को बूंद के समान हम्द्रिय विषय के सुख को भोगता हुआ अपने को सुखी माने, सो उसकी 
अज्ञानता है। विषय सुख दु ख का घर है। ऐसा सांसारिक सुख त्यागने योग्य है, जबकि 
मोक्ष का सुद् आपत्ति-रहित स्वाधीन तथा अविनाशी है, इसलिये ग्रहण करने योग्य है, 
यह तात्पयं है ॥७१॥ 
अथंषमिन्द्रियसु खस्य दुःखतायां युकत्यावतारितायामिन्द्रियसुखसाधनी मृतपुण्पनि बंतंक- 

शुभोपयोगस्य दुःखसाधनोभूतपापनिवंतंकाशुभोपयोगविशेषादविशेषत्वमवता रमति-- 

णरणारयतिरियसुरा भजन्ति जदि देहसंभवं दुक्खं । 

किध' सो सुहो व असहो उबओगो हवदि जीवाणं ॥७२॥ 


नरनारकततियंक्सुरा भजन्ति यदि देहसभव दु ख । 
कथ स शुभो वा अशुभ उपयोगों भवति जोवानाम्‌ ॥७२॥। 


यदि शुभोपयोगजन्यसमुदीणंपुण्यसंपदस्त्रिवशादयोशुभोपयोगजन्यपर्याग तपातकापदो 
वा नारकादयश्च, उभयेषपि स्वाभाविकसुखाभावादविशेषेण पड्चेन्द्रियात्मकशरोरप्रत्ययं॑ 
बुःख्षरेयानुभवन्ति । ततः परमार्थतः शुभाशुभोपयोगयो: प्रथक्त्वव्यवस्था नावतिष्ठते ॥७२॥ 

भूमिका--इस प्रकार इन्द्रिय-सुख की दू ख-रूपता प्रगट करके अब इन्द्रिय-सुख के 
साधनमूत पुण्य को उत्पन्न करने वाले शुभोपयोग तथा दुःख के साधनभूत पाप को उत्पन्न 
करने वाले अशुभोपयोग की अविशेषता को (यानी-दोनो मे कुछ अन्तर नहीं है, इस बात 
को) प्रगट करते हैं--- 

१ किह (ज० वृ०) 
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अग्वयार्थ-- [ तरनारकतियंकसुरा:] मनुष्य, नारको, तियंच और देव (सभी) 
[यदि] जो [देहसम्भव ] देहोत्पन्न, (पाँच इन्द्रियमयी शरीर से उत्पन्न होने वाले) [दुख] 
दुख को [भजति] अनुभव करते है तो [जोवाना ] जीवो के [स: उपयोग.] वह उपयोग 
[ शुभ: वा अशुभ ] शुभ और अशुभ ऐसे दो प्रकार का [कर्थं भवति] क॑से है (हो सकता) 
(अर्थात्‌ नही हो सकता है) । 

टीका--पदि शुभोपयोगजन्य उदयगत पृण्य को सम्पत्ति आले देवादिक, (शुभोप- 
योग से उत्पन्न हुए पुण्य के उदय से प्राप्त होने वालो ऋद्धि बाले वेव इत्पयाविक) तथा 
अशुभोपयोग जन्य उदयागत पाप की आपदा बाले नरकादिक दोनों ही स्वाभाविकसूख 
के अभाव (के कारण) से अविशेषरूप से (बिना अन्तर के समान रूप से) पचेन्द्रियात्मक 
शरोर के कारण से होने वाले दुःख को ही अनुभव करते हैं, तो इस (कारण) से परमार्थ 
से शुभ और अशुभ उपयोग की सिन्‍नपने को व्यवस्था नहीं ठहरती हे ॥७२७ 

तात्पयंब॒त्ति 

अथ पूर्वोक्तप्रकारेण शुभोपयोगसाध्यस्येन्द्रियसुखस्थ निश्चयेन दु खत्व ज्ञात्वा तत्साधक- 
शभोपयोगस्याप्यशुभोपयोगेन सह समानत्व व्यवस्थाप यति-- 

णरणारयतिरियसुरा भजति जदि देहसभव दुक्खं सहजातीन्द्रियामूर्तेसदानन्दकलक्षण वास्तव- 
सुखमेव । सुखबमलभमाना., सन्‍्तो नरनारकतिरयंक्सुरा यदि चेदविशेषण पूर्वोक्तपरमार्थंसुखाद्विलक्षण 
पञ्चेन्द्रियात्मकशरी रोत्पन्त निश्वयनयेन दु खमेव भजन्ते सेवन्ते किह सो सुहो व असुहो उब भोगो 
हवदि जीवाण व्यवहारेण विशेषेषपि निश्चयेन स प्रसिद्ध शुद्धोपयोगाद्विलक्षण शुभाशुभोपयोग: कथ 


भिन्नत्व लभते ? न कथमपीति भाव' ॥७२॥ 
एवं स्वतन्त्रगाथाचतुष्टयेन प्रथमस्थल गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे पूव्वे कहे प्रमाण शुभोपयोग से होने वाले इन्द्रियसुख को निश्चय 
से दु खरूप जानकर, मात्र उस इन्द्रियसुख के साधक ऐसे शुभोपयोग को भी अशुभोपयोग की 
समानता मे स्थापित करते हैं । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) जो (णरणारयतिरियसुरा) मनुष्य, नारको, पशु 
ओर देव स्वाभाविक अतोंद्रिय अमूतिक सदा आनन्वसयों जो सच्चा सुख हे, उसको नहीं 
प्राप्त अर्थात्‌ भ्रद्धान करते हुए (वेह संभव दुक्खं भरजंति) पूर्व में कहे हुए निश्चय सुख से 
विलक्षण पंचेन्द्रयमयों शरीर से उत्पन्न हुई पोड़ा को हो निश्चय से सेवते हैं तो (जीवा्ण 
सो सुहो व असुहो उबओगो किह हववि) ऐसे जोबों के शुद्वोपयोग से विलक्षण वे शुभ या 
अशुभ उपयोग व्यवहार से भिन्‍न होने पर सी निश्चय से किस तरह भिन्‍नता को रख 
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सकता है ? अर्थात्‌ किसी भी तरह भिन्न नहीं है। मिथ्यादृष्टि जीव का शुभ व अशुभ 
उपयोग एक रूप ही है ॥७२॥ 


इस तरह स्वतन्त्र चार गाथाओं से प्रथम स्थल पृण हुआ । 
अथ शुभोपयोगजन्यं फलवत्पुष्य विशेषेण दृषणाथंमस्युपगस्योत्यापपतिं--- 
कुलिसाउहजक्कधरा सुहोवओगप्पगेहि भोगेहि। 
देहादीणं विद्धि करेंति सुहिदा इवाभिरदा ॥७३॥ 
कुलिशायुधचक्रधरा शुभोपयोगात्मके भोगे । 
देहादीना वद्धि कुर्वन्ति सुब्बिता इवाभिरता ॥७३॥ 

यतो हि शक्राश्चक्रिणश्य स्वेच्छोपगतंभोग: शरीरादीन्‌ पुष्णन्तस्तेषु दुष्टशोणित 
हव जलोकसोध्त्यन्तमासक्ता: सुखिता इव प्रतिभासन्ते। ततः शुभोपयोगजन्यानि फलवन्ति 
पुण्यान्यवलोक्यन्ते ॥॥७३१॥ 

भूमिका--(जंसे इन्द्रिय-सुख को दुःखरूप और शुभोपयोग को अशुभोपयोग के 
समान बताया है इसी प्रकार) अब शुभोपयोग-जन्य फलवाले पुण्य को विशेष रूप से दूषण 
देने के लिये (इस गाथा मे उस पुण्य के अस्तित्व को) स्वीकार करके (अगली गाथा मे 
उसको) खण्डन करते हैं--- 

भन्वयार्थ--( क्योकि) [कुलिशायुधचक्रधरा | व_्षजधर (इन्द्र) और चक्रधर (चक्र- 
बती) [शुभोपयोगात्मके भोग ] शुभोपयोगमूलक (परण्यों के फल रूप) भोगो के द्वारा 
[देहादीना | देहादि की [वृद्धि कुवेन्ति | पुष्टि करते है और [अभिरता'] (इस प्रकार) 
भोगो मे रत होते हुए [सुखिता इव] सुखी-जंसे भासित होते है (इसलिये पुण्य विद्यमान 
अवश्य है) । 

टीका--क्ष्योंकि वास्तव में इन्द्र और चक्रवर्तो, अपनी इच्छानुसार प्राप्त भोगों के 
द्वारा शरीरादि को पुष्ट करते हैं, (तथा) जंसे गोचें (जोंके) दूषित रक्त मे अत्यन्त आसक्त 
बतेंतीं हुई सुखी-जेसी भासित होतीं हैं, उनको तरह उन (पुण्य-जन्य भोगों) में अत्यन्त 
बआसक्त बतेते हुए, सुखो-जसे भासित होते हैं। इस कारण से शुभोषयोगजन्य फलवाले पुण्य 
दिखाई देते हैं (अर्थात्‌ शुश्रोपयोग का अस्तित्व अवश्य है) किन्तु--॥॥७३॥ 

तात्पयंबर्सि 

अथ पुण्यानि देवेन्द्रचक्रबर्त्यादिपद प्रयच्छन्ति इति पूर्व प्रशशा करोति । किमर्थंम्‌ ? तत्फला 

धारेणाग्रे तृष्णोत्पत्तिख्पदु खदर्शनाथं मु-- 


पवयणसारो ] [ १६७ 


कुलिसाउहचक्धरा देवेन्द्राश्चक्रव तिनश्च॒ कर्तार सुहोबओगप्पगेहि भोगेहि शुभोपयोगजन्यभोगै:ः 
कृत्वा देहादीण बिद्धि करति विकुवंगाहूपेण देहपरिवारादीना बुद्धि कु्वन्ति | कथभूता: सन्‍्तः ? 
हहिदा इवाभिरदा सुखिता इदाभिरता आसक्ता इति । 

अयमत्रार्थ --यत्परमातिशयतृप्तिमुत्पादक विषयतृष्णाविच्छित्तिकारक चर स्वाभाविकसुख 
तदलभमाना दुष्टशोणिते जलयूका इवासक्ता' सुखाभासेन देहादोना बार्द्धि कुवन्ति | ततो ज्ञायते तेषा 
स्वाभाविक सुख नास्तोति ।।७३॥ 


उत्थानिका--आगे व्यवहारनय से पुण्यकर्म देवेन्द्र चक्रवर्ती आदि के पद देते है 
इसलिये उनकी प्रशसा करते है, सो इसलिये बताते है कि आगे इन्ही उत्तम फलो के आधार 
से मिथ्यादृष्टियो के तृष्णा की उत्पत्ति रूप दु ख दिखाया जाएगा । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(कुलिसाउहचक्कधरा ) देवेन्द्र, चक़््व्तो आविक (सुहिदा 
इब अभिरदा ) मानों सुखी हैं आतत्त होते हुए अर्थात्‌ श्रद्धा करते हुए (सुहोबओगप्पगेहि) 
भंगेहि) शुभोपयोग के द्वारा पेदा हुये व प्राप्त हुये भोगों से विक्तिया करते हुए (देहादीणं) 
शरोर परिवार आदि की (विद्धि करेंति) बढ़ती करते हैं । 

यहां यह अर्थ है कि जो परम अतिशयरूप तृप्ति को देने वाला विषयों की तृष्णा 
को नाश करने वाला स्थाभाविक सुख है उसको श्रद्धा न करते हुए जौष, जंसे जोंकें 
धविकार वाले खन मे आसक्त हो जाती हैं बसे आसक्त होकर सुखाभास में सुख जानते हुए 
देह आदि की बुद्धि करते हैं। इससे यह जाना जाता है कि उन इन्द्र व चक्रवर्ती आदि बड़े 
पुण्यवान्‌ जीवो के भी स्वाभाविक सुख को श्रद्धा नहीं है ॥७३॥ 

अथंवमध्युपगतानां पुण्यानां दुःखबीजहेतुत्वमु:द।बय ति-- 

जदि संति हि पृण्णाणि य परिणामसमुब्भवाणि विविहाणि। 


जणयंति विसयतण्हू॑ जीवाणं देवदंताणं ॥७४॥ 
यदि सन्ति हि पुण्यानि च परिणामसमुदभवानि विविधानि । 
जनयन्ति विषयतृष्णा जीवाना देवतान्तानाम्‌ ॥७४॥ 


यदि नामेब शुभोपयोगपरिणामकृतसमुत्पत्तीन्यनेकप्रकाराणि पुण्यानि विद्चन्ते इत्य- 
भ्युपगम्यते, तदा तानि सुधाशनानप्यर्वाध कृत्वा समस्तसंसारिणां विषयतृष्णामवश्यमेय 
पमुत्पादयन्ति । न खलु तृष्णामन्तरेण दृष्टशोणित हृव जलूकानां समस्तससारिणां विषयेषु 
प्रवत्तिरवलोक्यतें । अवलोक्यते च सा। ततोइस्‍्तु पृण्यानां तृष्णायतनत्वमबाधितमेष ।।७४।॥ 
भूमिका--अब, इस प्रकार स्वीकार किये गये पुण्यों के दुःख के बीजरूप-हेतुपने को 
(न्याय से) प्रगट करते हैं--- 


श्ष्ष ) [ प्रवयणसारों 


अन्वयार्थ--[यदि हि] (पूर्वोक्त प्रकार से) जो [परिणामसमुद्भवानि ] (शुभोपयोग 
रूप) परिणामों से उत्पन्न होने वाले [विविधानि पुण्यानि] अनेक प्रकार के पुण्य [सति] 
हैं (वे पुण्य) [देवान्तना जीवाना] देवो तक के जीवो के [विषयतृष्णा ] विषय तृष्णाको 
[जनयन्ति] उत्पन्न करते हैं । 
टीका--यवि इस प्रकार शुभोपयोग परिणामों से की है उत्पत्ति जिन्होंने (उत्पन्न 
होने बाले) ऐसे अनेक प्रकार के पुण्य विद्यमान हैं, यह स्वीकार किया है तो वे (पुण्य) देषों 
तक के समस्त संसारियों के विधय-तृष्णा को (अवश्य ही उत्पन्न करते हे यह भो स्वीकार 
करना पड़ेगा) । वास्तव में तृष्णा के बिना दृषित रक्त मे जोंकों (गोंचों) की तरह, समस्त 
संसारियों की विषयों में प्रवत्ति दिशद्लाई न दे, किन्तु वह (प्रवृत्ति) तो दिखाई देतो है, इस 
कारण से पुण्यों के तृष्णा की स्थापना अवाधित ही है (अर्थात्‌ पुण्य तृष्णा के घर हैं, यह 
अविरोध रूप से सिद्ध होता हे) ॥७४॥ 
तात्पयंवत्ति 
अथ पुण्यानि जीवस्य विषयतृष्णामुत्पादयन्तोति प्रतिपादयति-- 
जबि संति हि पुण्णाणि य यदि चेप्निश्चयेन पुण्यपापरहितपरमात्मनो विपरीतानि पुण्यानि 
सन्ति। पुनरपि किविशिष्टानि ? परिणामसमुब्भवाणि निविकारस्वसवित्तिविलक्षशुभपरिणाम- 
समुद्भवानि विविहाणि स्वकीयानन्तभेदेन बहुविधानि | तदा तानि कि कुर्वन्ति ? जणयति विसयतण्ह्‌ 
जनयन्ति । का ? विषयतृष्णा | केषा ? जोबाण देवदताएं दृष्टश्रुतानुभूतभो गाकाडक्षार्पनिदानबन्ध- 
प्रभूतिनानामनो रथहेयरूपविकल्पजाल रहितपरमसमाधिसमुत्पन्नसुखामृत रूपा सवत्मिप्रदेशेषु परमाहला- 
दोत्पत्िभूतामेकाका रपरमसमरसीभावरूपा विषयाकाइक्षाग्तिजनितपरमदाहविनाशिका ह्वरूपतृप्ति- 
मलभमानानां देवेन्द्रप्रभ्तिब हिर्मुखस सा रिंजीवानामिति । 
इदमत्र तात्पर्यम--यदि तथाविधा विषयतृष्णा नास्ति तहि दुष्टशोणिते जलयूका इबव कथ ते 
विषयेषु प्रवृत्ति कुबन्ति । कुवेन्ति चेत्‌ पुण्यानि तृष्णोत्पादकत्वेन दु खकारणानि इति ज्ञायन्ते ॥७४॥ 
उत्थानिका--आगे कहते हैं कि पुण्यकर्म मिथ्यादृष्टि जीवो मे विषय की तृष्णा 
को पेदा कर देते है--- 
अन्वय सहिन विशेषा्थे--( जदि हि) यद्यपि निश्चय करके (परिणाससमुब्भवाणि) 
विकार रहित स्वसंवेदन भाव से विलक्षण शुभ परिणामों के द्वारा पंदा होने वाले (बिधि- 
हाणि पुष्णाणि संति) अपने अनन्तसेद से नाना तरह के तथा पुण्य व पाप से रहित 
परमात्मा से विपरीत पुण्य कर्म होते हैं तथापि वे (देवदंताणं जीबाणं) देवता तक के जीबों 
के भीतर (विसयतण्हूं) विषयों की चाह को (जणयंति) पंदा कर देते हैं। ये पुण्यकर्म उन 
देवेग्द्र आदि बहिर्मुखो जीवों के भीतर विषय को तृष्णा बढ़ा देते हैं। जिन्होंने देखे, सुने, 


पबयणसारो ] [ १६दैं 


अनुमूत भोगों की इच्छा रूप निदानबन्ध को आदि लेकर नाना प्रकार के मनोरथरुप 
विकल्पजालों से रहित जो परससमाधि उससे उत्पन्न जो सुक्षामृत रूप तथा सर्व आत्मा 
के प्रदेशों मे परम आल्हाद को पेदा करने वाली एक आकार स्वरूप परभमसमरसोभावसयी 
ओर विथयों की इच्छा रूप अग्नि से पंदा होने वाले जो परमदाह उसको शांत करने वालो 
ऐसी अपने स्थरूप में तृप्ति को नहों प्राप्त किया है । 

तात्पयं यह है कि जो ऐसी थिषयों की तृष्णा न होवे तो गंदे रुधिर में जोंकों की 
आसक्ति की तरह कोन विथ्य भोगों मे प्रवत्ति करे ? ओर जब वे बहिमृंली जीव प्रवृत्ति 
करते देखे जाते हैं तब अवश्य यह मालमभ होता है कि पुण्यकर्म ऐसे जोबों के तुष्णा को 
पेदा कर देने से दु:ख का कारण है ॥७४॥ 

अथ पृण्यस्य दु.खबोजविजयमाधोषयति--- 

ते पुण उदिण्णतण्हा दुहिदा तण्हाहि विसयसोक्‍्खाणि । 
इच्छंति अणुभवंति य आमरणं दुक्‍्खसंतत्ता ॥७५॥ 
ते पुनरुदीणंतृष्णा दुखितातृष्णाभिविषयसौख्यानि । 
इच्छन्त्यिनुभवन्ति चल आमरण दु खसतप्ता ॥७५॥ 

अथ ते पुनस्त्रिदशावसाना: क्ृत्स्नसंसारिण: समुदीणणतृष्णा: पुण्यनिवंतिताभिरपि 
तृष्णाभिर्द:खबीजतयाहत्यन्तवु:खिता सन्‍्तो मृगतृष्णास्य इवाम्भांसि विषयेभ्यः सोख्या- 
न्यभिलषन्ति । तद्दुःखसन्तातापवेगमसहमाना अनुभवन्ति चल विबयान्‌ जलायुका हब, 
तावच्यावत्‌ क्षयं यान्ति। यथा हि जलायुकास्तृष्णाबीजेन विजयमानेन दुःख्ाइकुरेण 
क्रमत: समाक़रम्यमाणा दुष्टकीलालससिलषन्त्यस्तदेवानुभवन्त्यश्चाप्रलयात्‌ क्लिश्यन्ते । 
एवकममसो अपि पुष्यशालिन: पापशालिन इब तृष्णाबोजेन विजयमानेन वुःखाडइकुरेण क्रमतः 
समाक़म्यमाणा विषयानभिलषन्तस्तानेवानुभवन्तश्चाप्रलयात्‌ क्लिश्यन्ते। अतः पुष्यानि 
सुखाभासस्य दुःखस्येब साधनानि स्थु ॥७५॥ 

भूमिका--अब (निरतिशय ) पुण्य के दुख के बीज-रूप विजय को घोषित करते हैं- 

अन्वयार्थ--- [ पुन ] और फिर [उदोणंतृष्णा ते] जिनके तृष्णा उदय हुई है, ऐसे 
जीव [तृष्णाभि: दु खिता] तृष्णाओ के द्वारा दुखी होते हुए [विषय-सौख्यानि इच्छन्ति | 
विषयो को चाहते है [च] और [दु खसनन्‍्तप्ता ] दुखो से सतप्त होते हुए (दुख दाह को 
सहन न करते हुए) [आमरण ] मरण पयेनत (उन विषयो को) [अनुभवति ] भोगते है । 

टीका--अब जिनके तृष्णा उदय हुई है ऐसे देवपयंन्त वे समस्त संसारी जीव पुण्य 


>>... निजजजज-++तहकैेत-ै3३8ै३8+ल्‍न्‍ल्‍__>्न्‍+तस्‍त3िमत+ >ज-त--+---...->__- 


(१) अणुहवति (ज० वृ०) । 


शए० ] 2 [ पवयणसारी 


तुष्णा से जल प्राप्ति की इशछा की भांति, विषयों से सुख को चाहते हैं। (जंसे हरिण 
मृग-तृष्णा से जल प्राप्ति को इस्छा कर दुःखी होता है, वेसे ही संसारी जीव विषयों से 
सुख की इच्छा करके दुःखो होते हैं, क्योंकि विषयों मे सुख नहीं है, किन्तु आकुलता रूप 
दुःख ही है) । उस (तृष्णा) के दुख रूप संताप के वेग को सहन न कर सकते से, जोंक 
की भांति, विषयों को तब तक भोगते हैं जब तक कि मरण को प्राप्त नहीं हो जाते । 

भावाथं--जंसे जोक (गोंच), वास्तव में तृष्णा जिसका बीज है और जो तृष्णा 
विजयशोील है, ऐसे दुःखांकुर से क्रमशः व्याप्त होती हुई दृषित रक्त को चाहती है, और 
उसी को पीतो हुई मरण पर्यत दुःख को पातो है। उसो प्रकार ये (निरविशय) पुण्यशालो 
जोब भी पापशाली जोबों को भांति, तृष्णा जिसका बीज है और जो विजय को प्राप्त है, 
ऐसे दुच्यांकुर के द्वारा क्रमशः व्याप्त होते हुए विषयों को चाहते हुए और उनको हो भोगते 
हुए मरण-पयंत दुःख पाते हैं। इस कारण से (निरतिशय) प्रृण्य सुखाभास रूप दुख का 
साधन है । 

विशेषार्थ--गाथा ४४ मे प्रंथकार स्वयं पुण्य का फल भरिहंत पद हे” ऐसा कह 
सुके हैं। इस गाया में निरतिशय पुष्य का कथन है, जो कि भोगों की वांछा से किया 
जाता है। 

तात्वयंवत्ति 

क्रथ पुण्यानि दु'खकारणानीति पूर्वोक्तमेवार्थ विशेषेण समर्थ यति -- 

ते पुण उदिण्णतण्हा सहजशद्धात्मतृप्तेरभावाते निश्चिलससारिजीवा पुनरुदोर्णतुष्णा. सन्‍्ता 
दुहिंदा तण्हाहि स्वसवित्तिसमुत्पन्नपारमाथिकसुखाभावात्पूर्वोक्ततृष्णाभिदुं खिता सन्त: । कि कुवंन्ति ? 
विसयसोक्खाणि इच्छंति निविषयपरमात्मसुखाद्विलक्षणानि विषयसुखानि इच्छन्ति । न केवलमिच्छन्ति 


अणुह॒वति थे अनुभवन्ति च। कि पर्यन्तम्‌ ? कञमरण मरणपर्यन्त । कथभूता ? दुक्खसतत्ता दु ख- 
पक का इति । 

>-यथा तृष्णोद्रे केण प्रेरिता, जलोकस: कौलालमभिलषन्त्यस्तदेवानु भवन्त्यश्चाम रण 
दु.खिता भवम्ति, तथा निजशुद्धात्मसवित्तिपराड मुखा जोवा अपि मृगतृष्णाश्योउम्मासीव विषयानभि- 
सघनन्‍्तस्तथैवानुभवन्तश्वामरण दु खिता भवन्ति। तत एतदायात तृष्णातद्धोत्पादकत्वेन पुण्यानि 
बस्‍्तुतो दुःखकारणानि इति ॥७५॥ 


उत्थानिका--आगे पुण्यकर्मं सिथ्यादृष्टि जीवो के लिये दु ख के कारण है, इस ही 
पूवें के भाव को विशेष करके समर्थन करते है । 

अन्वय सहित विशेषा्थ--(पुण) तथा फिर (ते) वे अज्ञानी सर्व संतारों जीव 
(उदिण्णतण्हा) स्वाभाविक शुद्ध आत्मा में तृप्ति को न पाकर तृष्णा को उठाए हुए (तप्हाहि 
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दृहिदा) स्वसवेदन से उत्पन्न जो पारमाथिक सुख उसको श्रद्धा के अभाव से अनेक प्रकार 
की तृष्णा से बु.ख्ो होते हुए व (आमरणं वुक्खसंतत्ता) मरण पयंत दुःखों से संतापित 
रहते हुए (विषयसोक्खाणि) विषयों से रहित परमात्मा के सुख्ल से विलक्षण विषय के सुखों 
को (इच्छति) चाहते रहते हैं (अणुह॒बंति व) ओर भोगते रहते हैं । 

यहाँ यह अर्थ है कि जेसे तृष्णा की तीज्नता से प्रेरित होकर जोंक जंतु खराब 
रुधिर को इच्छा करता है तथा उसको पीता है, इस तरह करतो हुई जोंक मरण पयंत 
दुःखी रहतो है अर्थात्‌ खराब रुधिर पीते-पीते उसका मरण हो जाता है परन्तु उसको 
तृष्णा नहीं मिटती, तेसे अपने शुद्ध आत्सा के अनुभव को न पाने वाले अर्थात्‌ श्रद्धा ल करने 
वाले जीव भी, जंसे मृग तृषातुर होकर बार-बार सूछो नदो के मंदान में जल जान जाता है, 
परन्तु तृषा न बुझा कर दुःखी हो रहता है, इसी तरह जीव विषयों को चाहते तथा अनुभव 
करते हुए मरण पयंत दुःझो रहते हैं। इससे यह सिद्ध हुआ कि अज्ञानी जीवों में तुष्णा 
रूपी रोग को पंदा करने के कारण से पुण्यकर्म वास्तव से दु ख का ही कारण है ॥७५॥। 

अथ पुनरपि पृण्यजन्यस्पेन्द्रियसुखस्य बहुधा दु खत्वमुद्योतयति--- 

सपरं बाधासहिद॑ विच्छिण्णं बंधकारणं विसम॑ । 
जं इंदिए्ह लद्धं त॑ सोक्खं दुकद्धनेव तधा ॥७६॥ 
सपर बाधासहित विच्छिन्न बन्धकारण विषमम्‌ | 
यत्‌ इन्द्रियें लब्ध तत्सोख्य दुःख एवं तथा ॥७६॥। 

सपरत्वात्‌ बाधासहितत्वात्‌ विष्छिन्नत्वात्‌ बधकारणत्वात्‌ विषमत्वाज््च पुण्यजन्यम- 
पोन्द्रियसुखं दुःखमेष स्थात्‌ । सपरं हि. सत्‌ परध्रत्ययत्वात्‌ पराधीनतया, बाधसहितं हि 
सदशनादयोन्‍्यावृषस्थादिभिस्तृ०्णाव्यक्तिसिरुपेतत्वात्‌ु अत्यन्ताकुलतया, विशिछन्न॑ हि 
सदसद्देश्ोद्यप्रच्यावितसद्वेद्योदयप्रवत्ततयाउनु भवत्वादुद्मूतविपक्षतया, बन्धकारणं हि. सत्ि- 
घयोपभोगमार्गातुलग्नरागाविदोषसेनानुसा रसंगछछमानघनकमंपांसुपटलत्वादुदकंदु: संहुतया, 


विषम हि. सद्भिवृद्धिपरिहाणिपरिणतत्वादत्यन्तविसंष्दुलतया चर वु.छमेब भजति । अथेवं 
पुण्यमपि पापवद्बु:श्साधनमायातम्‌ ॥७६॥ 

भूमिका--अब, फिर भो पुण्यअन्य इन्द्रियसुद्ध के अनेक प्रकार से दुःछपने को 
प्रगट करते हैं-- 


अन्त्रयार्थ--[ यत्‌] जो [इन्द्रियें लब्ध] इद्रियों से प्राप्त होता है [तत्‌ सौख्य ] 


१ बराधासहिय (ज० बु०)। २ इदियेहि (ज० बृ०)। *, तहा (ज० वृ०) | 
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वह सुख (१) [सपरं] पर सम्बन्ध-युक्त (पराधीन) (२) [बाधासहितं] बाधासहित, 
(३) [विच्छित्त ] विच्छिन्न, (४) [बधकारण | बध का कारण, (५) [विषम | और विषम 
है, [तथा] इस प्रकार [दुःख एव] वह दुख ही है । 

टीका--(१) पर-सम्बन्ध-युक्त होने से, (२) बाधा-सहित होने से, (२) विच्छिन्त 
होने से, (४) बन्धका कारण होने से, ओर (५) विधम होने से पुण्य-जन्य भी इन्द्रियसुख 
बुखरूप ही है । 

गाथा का अर्थ पूरा हो चुका । अब उसके भाव को स्वयं टोकाकार स्पष्ट करते 
हैं--(१) 'परके सम्बन्ध बाला' होता हुआ पराभ्यता के कारण पराधीनता से, (२) “बाधा 
सहित होता हुआ भोजन, पानो और मभंथुन आदि तृष्णा की प्रगटताओं से युक्त होने के 
कारण अत्यन्त आकुलता से, (३) विष्छन्न' होता हुआ असाताबेदनीय का उदय जिसे 
कयुत कर देता है, ऐसे साताबेदनीय के उदय को प्रबतंता से अनुभव में आने के कारण 
विपक्ष को उत्पत्ति वाला होने से, (४) बंध का कारण' होता हुआ, विषय-उपभोग के मार्ग 
में लगी हुई रागादि दोषों को सेना के अनुसार बन्ध वाले घन-कर्म-समूह के कारण परिणास 
में (फल समय मे) दुःसह (दुःख से सहने योग्य) होने से और (५) 'विषम' होता हुआ 
विशेष बुद्धि ओर विशेष हानि से परिणत होने के कारण अत्यन्त अस्थिरता से (इन्द्रिय 
सुख ) दुःख ही है। जबकि ऐसा है (इन्द्रियतुश्न दुःख ही है) तो पुण्य भो प(१ को भांति 
दुःक्ष के साधन-पने को प्राप्त हुआ | (वु रा का साधन हो सिद्ध हुआ) । 


तात्पयबसि 


अथ पुनरपि पृण्पोत्पन्नस्येन्द्रियसुखस्य बहुघा दुखत्व प्रकाशयति,-- 

झपरं सह परद्रव्यापेक्षया वर्तते सपर भवतीन्द्रियसुख, पारमाथिकसुख तु परद्रव्यनि रपेक्षत्वा- 
दात्माधीन भवति । बाधघासहिय तीम्रक्षुधातृष्णाद्नेकबाधासहितत्वाद्वाधासहितमिन्द्रियसुख, निजात्म- 
सुख ६ 03232 अजी/ कह 620042068 । विश्छण्ण प्रतिपक्षभृतासातोदयेन सहितत्वाद्विच्छिन्न 
सान्तरित भवती ै्द्रियसुख, अतीन्द्रियसुख तु प्रतिपक्षभृतासातोदयाभावान्निरन्तर । बंधकारण दृष्टश्रु- 
तानुभूतभोगाका डक्षाप्र भृत्यनेका पध्यान 4 शेन भाविनरकादिदु खोत्पादककम बन्धोत्पादकत्वादूबन्ध॒का र- 
णमतीन्द्रियसुख्ध तु सर्वापध्यानरहितत्वादमन्धकारण । बिसम विगत: शम, परमोपशमो यत्र तद्विषम- 
प्रतृषप्तिकर हानिवृद्धिसहितत्वाद्रा विषम, अतीन्द्रियसुख तु परमतृप्तिकर हानिवृद्धिहित च। ज॑ 
इवियेहि लड़ त॑ सोवखं दुक्खमेव तहा यदिन्द्रियेलंब्ध ससारसुख तत्सुख यथा पूर्वोब्तपञचविशेषण 
विशिष्ट भवति तथैव दुःखमेवेल्यभिप्रायः ॥७६।॥। 

एव पुण्यानि जीवस्य तृष्णोत्पादकत्वेन दु.खकारणानि भवन्तीति कथनरूपेण द्वितीयस्थले 
गायायतुष्टय गतम्‌ । 
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उत्थानिका--आगे फिर भी पुण्य से उत्पन्न जो इन्द्रिय सुख होता है, उसको बहुत 
प्रकार से दु खरूप प्रकाश करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जं) जो संसारिकसुख (इंदियेहि लड्धं) पांचों इख्द्रियों 
के द्वारा प्राप्त होता है (तं सोक्खं) यह सुख (सपरं) परद्रव्य को अपेक्षा से होता है इस- 
लिये पराधीन है, जब कि पारमार्थिकसुख परद्रव्य की अपेक्षा न रखने से आत्मा के अधीन 
यानी स्वाधीन है। इन्द्रियसुख (वाधासहियं) तीव्र क्षुधा तृषा आदि अनेक रोगों का 
सहकारो है, जबकि आत्मीक सुख सर्व बाधाओं से रहित होने से अव्याबाध है। इन्द्रिय- 
सुख (विध्छिष्ण) साताका विरोधी जो असातावेदनीयकर्म उसके उबय सहित होने से 
नाशबंत तथा अन्तर सहित होने वाला है, जबकि अतीयखियसुद्ध असाता के उदय के न 
होने से निरन्तर बिना अन्तर पड़े व नाश हुए रहने वाला है। इन्द्रियसुख (बन्धकारणं) 
देखे, सुने, अनुभव लिये हुए भोगों की ३चछा को आदि लेकर अनेक खोटे ध्यान के अधीन 
होने से भविष्य मे नरक आदि के दु खों को पंदा करने वाले कर्मंबन्ध को बांधने वाला है 
अर्थात्‌ कमंबन्ध का कारण है, जबकि अतोन्द्रियसुख सर्ब अपध्यानों से शन्‍्य होने के कारण 
से बंध का कारण नहीं है। तथा (घिससम) यह इन्द्रियसुख परम उपशम या शान्तभाव से 
रहित तृप्तिकारी नहीं है अथवा हानि वृद्धि रूप होने से एकसा नहीं चलता किन्तु विषम 
है, जब कि अतोन्द्रियसुख परम तृप्तिकारी और हानि वृद्धि से रहित है, (तथा दुक्खसेथ) 
इसलिये यह इन्द्रियसुख पांच विशेषण सहित होने से दुःखरूप ही है, ऐसा अभिष्राय 
है ॥॥७६।॥। 

इस तरह (मिथ्यादुष्टि) जीव के भीतर तृष्णा पेवा करने निमित्त होने से यह पुण्य- 
कर्म दु.ख का कारण है, ऐसा कहते हुए दूसरे स्थल मे चार गाथाएं पूर्ण हुईं । 

अथ पुण्यपापयोर विशेषत्व॑ निश्चिन्चन्नुपसंह रति--- 

ण हि मण्णदि जो एवं णत्थि विसेसो त्ति पुण्णपावाणं । 
हिंडवि घोरमपारं संसारं मोहसंछण्णों ॥७७॥ 
न हि मन्‍्यते य एवं नास्ति विशेष इति पुण्यपापयो, । 
हिण्डति घोरमपार ससार मोहसछन्न: ॥७७।॥। 

एयमुक्तक़मेण शुभाशुभोपयोगद्वंतमिव सुखदु:खट्ठ तमिव व न खलु परमार्थतः पुण्य- 
पापद्वतमबतिष्ठते, उभयत्राप्यनात्मधमंत्वाविशेषत्वात्‌ । यस्तु पुनरतयों: कल्याणकालायस- 
निगड़थोरिवाहडुएरिक॑ विशेषमभिसन्यमानो5हमिन्द्रपदाविसंपां निवानमिति विरेरतरं 
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धर्मातुरागमवलम्बते स खलपरक्तचित्तभित्तितया तिरस्कृतशुद्धोपयोगशक्तिरासंसारं शारोरं 
दुःखमेबानुभवति ॥७७॥। 

भूमिका--अब, पुष्य और पाप के अविशेषपने को (अन्तर न होने पनेको--समानता 
को ) निश्चय करते हुए (इस विबय का) उपसंहार करते है--- 

अन्वयाथ--- [ एव] इस प्रकार [पुण्यपापयो ] पुण्य और पाप मे [ विशेष. नास्ति ] 
अन्तर नही है [इति] इस बात को [य ] जो [न मन्यते] नही मानता है [मोहसछन्‍्न ] 
वह भोह से आच्छादित (मिथ्या अभिप्राय से युक्त) होता हुआ [घोर अपार ससार|] घोर 
अपार (अन्तरहित) ससार मे [हिण्डति] परिभ्रमण करता है । 

टीका---यों पूर्वोक्त प्रकार से शुभाशुभ उपयोग के द्वेत की भाति, ओर सुख-दु'ख के 
हैत को भांति, परमार्थ से पुण्यपाप का दढ्वंत नहीं टिकता है क्योकि दोनो मे ही अनात्म- 
धर्मत्व को अविशेषता (समानता ) है । (दोनो आत्मा के धर्म नहीं हैं) (ऐसा होने पर भी) 
जो उन दोनों मे, सुब्ण और लोहे को बेडो की भांति, अहकारिक अन्तर मानता हुआ, 
(पुण्य) अहमिय्र पद आदि सम्पदाओ का हेतु है, इस कारण से अत्यन्त गाढ़ धर्मातुराग को 
(शुभ परिणाम को) आश्रय करता है। वह वास्तव से चित्तभूमि के उपरक्त होने के (मनके 
गाढ़ रागी हो जाने से) जिसने शुद्धोपयोग शक्ति का तिरस्कार किया है ऐसा बतंता हुआ, 
संसारपर्यन्त शारीरिक दु.ख को ही भोगता है ॥७७॥। 

तात्पयंब॒त्ति 

अथ निःन्येन पुण्यपापयोविशेषों नास्तोति केथयन्‌ पुण्यप।पयोव्पाख्यानमुपस हरत्ति,-- 

ण हि मण्णदि जो एबन हि मन्यते य एवं। कि? णत्थि विसेसों त्ति पुण्णपाबाण पृण्य- 
परापयोनिश्बयेन विशेषों तास्ति। स कि करोति ? हिड़दि घोरसमपार ससार हिण्डति भ्रमति। 
के ? ससार। कथभूत ? घोर अपार चाभव्यापेक्षया। कथभूत / मोहसछण्णो मोहप्रच्छादित 


इति। 
तथाहि - द्रव्यपुण्यपापयोग्य॑बहारेण भेद , भावपुण्यपापयोस्तत्फलभूतसु खदु खयोश्चाशुद्धनिए- 


चयेन भेदः, शुद्धनिश्चयेन तु शुद्धात्मनो5भिन्‍नत्वादभेदो नास्ति एवं शुद्धनयेन पुण्यपापयोरभेद योसौ न 
मन्यते स देवेन्द्रबक्रव तिबलदेववासुदेवका मदेवादिपदनिमित्त निदानबन्धेत पुण्यमिच्छन्निर्मोहशुद्ध त्मत- 
त्वविपरीतदर्शनचा रित्रमोहभ्रच्छादित सुवर्णलोहनिगडद्धयसमानपुण्यपापद्ठयबद्ध सन्‌ ससाररहित- 
शुद्धारमनो विपरीत ससार भ्रमतीत्यर्थ ॥॥७७॥ 

उत्थानिका--आये निश्चय से पुण्य पाप में कोई विशेष नहीं है ऐसा कहकर फिर 
इसी व्याख्यान को संकोचते हैं 


अन्वय सहित विशेषार्थे--(पुण्णपाबाणं णत्यि विसेसो त्ति) पुण्य पापकर्स से निश्चय 
से भव नहीं है (मो एवं ण हि सण्णदि) जो कोई हस तरह नहो मानता है (मोहसछण्णो ) 
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थह मोहकरम से आच्छाबित जीव (घोरं अपारं संसारं हिड॒दि) भयानक और अभध्य की 
अपेक्षा से अपार संसार में ध्रमण करता है । 

विशेष यह है कि द्रव्यपुण्य ओर द्र॒व्यपाप में व्यवहार नय से भेद है, भावधुष्य 
ओर भावपाप में तथा पुण्य के फल रूप सुख ओर दुःख में अशुद्धनिश्चयनय से भेद है । 
परन्तु शुद्धनिश्चयनय के ये द्रव्यपुण्य पापादिक सब शुद्ध आत्मा के स्वभाव से भिम्न हैँ, 
इसलिये इन पुण्य पापों से कोई भेद नहीं है। इस तरह शुद्धनिश्ययनय से पुण्य व पाप की 
एकता को जो कोई नहों मानता है वह इन्द्र, चक्रवर्तोी, बलदेव, नारायण, कामदेव आदि 
के पदो के निमित्त निदान-बन्ध से पुण्य को चाहता हुआ मोह रहित शुद्ध आत्मतत्त्व से 
विपरीत दर्शनमोह तथा चारित्रमोह से ढका हुआ सोने ओर लोहे को दो बेडियों के समान 
पुण्य पाप दोनों से बधा हुआ संसार रहित शद्धात्मा से विपरीत सप्तार में घ्रमण करता 

॥७७॥। 
हु अथंवमबधारितशभाशुभोपयोगाविशेषः समसस्‍्तमपि रागद्वेबद्वतमपहासयन्नशेषदु:ख- 
क्षयाय सुनिश्चितमना: शुद्धोपपोगमधिवसति-- 
एवं विदिदत्थो जो दव्वेसुण रागमेदि दोसं वा। 
उवओगविसुद्धो सो खबेदि देहुब्भवं दुक्‍्खं ॥७८॥ 
एवं विदितार्थो यो द्र॒व्येषु रागमेति देष वा। 
उपयोगविशुद्ध. स क्षपयति देहोद्‌भव दु खम्‌ ॥७८॥ 
यो हि नाम शुभानामशुभाना व भावानामविशेषदर्शनेत सम्पक्‌परिच्छिन्तवस्तुस्वरूपः 

स्वपरविभागावस्थितेष॒ समग्रेष ससमग्रपयिषु द्रव्येषु रागं हेबव चाशेषमेष परिवर्जयति स 
किलेकान्तेनोपयोगविशुद्धतया परित्यक्तपरद्रव्यालम्बनोउग्निरिवाय: पिण्डादननुष्ठिताय: सार: 
प्रचण्डघनघातस्थानीय शारीरं दु ख क्षपयति, ततो ममायमेवंक' शरणं शुद्धोपयोग: ॥॥७८॥ 

भूमिका--अब इस प्रकार शुभ और अशुभ उपयोग की अविशेषता अवधारित 
करके समस्त हो राग हेष के हेत को दूर करते हुए सम्पूर्ण दुःख को क्षय करने के लिये 
मन मे दृढ़ निश्चय करने वाला जोब शुद्धोपयोग मे निवास करता है, शुद्धोपयोग में निवास 
करता है, शुद्धोपयोग की शरण लेता है--- 

अन्वयार्थ-- [एव] इस श्रकार [विदितार्थ ] जान लिया है पदार्थ को जिसने 
[य.] ऐसा जो जीव [द्रव्येष] द्रव्यों मे [राग वा देष | राग अथवा द्वेष को [न एति] 
प्राप्त नही होता है, [उपयोगविशुद्ध |] उपयोग से विशुद्ध [स ] वह जीव [देहोदभव दू ख] 
पञ्चेन्द्रिय सहित देह से उत्पन्न हुए दु ख को [क्षपयति ] नाश कर देता है । 
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टीका--शुध और अशुभ भावों के अविशेष दर्शन से (समानता को श्रद्धा से) 
सम्यक्‌ प्रकार से जान लिया हे वस्तु के स्वरूप को जिपने ऐसा जो जीव वास्तव में स्व 
और पर ऐसे दो विभागों में रहने वाले तथा (अपनों) समस्त पर्यावों सहित (ब्तने बाले) 
ऐसे समस्त द्रव्यों में राग भोर द्वेष को सम्पूर्ण को ही (सर्वंथा) छोड़ देता है, वह जीव 
वास्तव में, एकान्त से उपयोग की विशुद्धता (सर्वया शुद्धोपयोगी होने) से जिसने पर द्रव्य 
का आलस्बन छोड़ दिया हे, ऐसा बर्तता हुआ-लोहे के गोले मे से लोहे के सार का 
अनुसरण न करते वालो अग्नि की भाति प्रचंड घन के आघात समान शारीरिक वुख का 
क्षय करता है। (जैसे भग्नि लोहे के गोले मे से लोहे के सत्व को धारण नहीं करती इस 
लिपे अग्नि पर प्रचंड घन के प्रहार नहों होते, इसी प्रकार पर-द्रव्य का आलस्बन न करने 
बाले आत्मा को शारोरिक दुःख का वेदन नहीं होता) इस कारण से मेरे यही एक शुद्धोप- 
योग शरण है ॥७८।॥। 
तात्पयंब॒त्ति 
अथेव शुभाशुभयो. समानत्वपरिज्ञानेन निश्चितशुद्धात्मतत्त्व सन्‌ दु खक्षयाय शुद्धोपयोंगा- 
नुष्ठईन स्वीक रोति-- 
एवं विविदत्यों जो एवं चिदानन्देकस्वभाव परमात्मतत्त्वमेबोपादेयमन्यदशेष हेयमिति हेयोपा- 
देयपरिज्ञानेन विदिताथे तत्त्वो भूत्वा य दव्वेस ण रागमेदि दोस वा निजशुद्धात्मद्रव्यादन्येषु शुभाशुभ- 
स्वेद्रब्येष राग द्वेप वा न गउछति उबभोगविसुद्धो सो रागादिरहितश द्धात्मानु भूतिलक्षणेन शुद्धोपयोगेन 
विशुद्ध सन्‌ स' खबेदि वेहुब्भव दुक्‍्ख तप्तलोहपिण्डस्थानीयदेहादुदूभव, अनाकुलत्वलक्षणपारमाधथिक- 
सुखाद्विलक्षण परमाकुलत्वोत्पादक लोहपिण्डरहितो5ग्निरिव घनघातपरम्परास्थानीयदेहरहितो भूत्वा- 
शारीरं दु ख क्षपयतीत्यभिप्राय एवमुपप्तहाररूपेण तृतीयस्थले गायाद्यय गतम्‌ ॥७५॥ 
इति शुभाशुभमृढत्वनिरासाथं गाथादशकपयंन्त स्थलबत्रयसमुदायेन प्रथमज्ञानकण्ठिका 
समाप्ता । 
उत्थानिका--इस तरह निश्चयनय से शुभ तथा अशुभ उपयोग को समान जानकर 
निश्चय शुद्धात्मतत्व होता हुआ ससार के दु खो के क्षय के लिये शुद्धोपपोग के साधन को 
स्वीकार करता है, ऐसा कहते है । 
अन्वय सहित विशेषार्थे--(एवं विदिदत्यो जो) इस तरह बिदानन्दमयी एक स्व- 
भाव रुप परमात्मतत्व को उपादेय तथा इसके सिवाय अन्य सर्व को हेय जान करके 
हेयोपादेय के यथार्थ शान से तत्त्व स्वरूप का ज्ञाता होकर जो कोई (दव्बेसु ण रागमेदि 
बोस वा) अपने शुद्ध आत्म द्रव्य से अन्य शुत्त तथा अशुभ सर्व द्रव्यों में रागद्नेब नहों करता 
है । (सो उवओभोगविसुद्धो) वह रागादि से रहित शुद्धात्म अनुभवसयो लक्षण बाले शुद्धोपयोग 
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से विशुद्ध होता हुआ (वेडुण्भवं दुःख खबेदि) देह के संयोग से उत्पन्त दुःख का नाश करते 
हैं । अर्थात्‌ यह शरीर गर्म लोहे के पिण्ड समान है । उससे उत्पन्न दुःझ का जो निराकुलता 
लक्षणमयी निश्चयसुख से विलक्षण है और बड़ी भारी आकुलता को पंदा करने वाला है, 
वह संयमी आत्मा लोहपिण्ड से रहित अग्नि के समान अनेक चोटों का स्थान जो शरोर 
उससे रहित होता हुआ नाश कर देता है, यह अभिप्राय है। इस तरह सक्षेप करते हुए 
तीसरे स्थल में दो गाथाएं पूर्ण हुईं ऊपर लिखित प्रमाण शुभ तथा अशुभ की गूढता को 
दूर करने के लिये दश गायाओं तक तोन स्थलों के समुदाय से पहली ज्ञान कंठिका पूर्ण 


हुईं । 
अथ यवि सर्वंस्तावद्ययोगमतोत्य चरित्रमुपस्थितो5पि शुभोपयोगानुब॒त्तिवशतया मोहा- 


दीन्नोन्यूलयामि, ततः कुतो में शुद्धात्मलाभ इति सर्वारम्भेणोत्तिष्ठते-- 
चत्ता पावारंभं समुट्ठिदो वा सुहम्मि चरियस्मि' । 
ण जहदि जदि मोहादी ण लहदि सो अप्पगं सुद्धं ॥७४६॥ 
त्यक्वा पापारभ समुत्यितो वा शुभे चरित्रे। 
न जहाति यदि मोहादीन्न लभते स भात्मक शुद्धम्‌ ॥७४६।॥ 

यः खलु समस्तसावद्ययोगप्रत्याख्यानलक्षणं परमसामायिक नाम चारित्र प्रतिज्ञा 
यापिशुभोपयोगवत्त्या--बकासिसारिक्येवा सिसार्यंभाणो, न मोहवाहिनीविधेयतामवकिरति 
स किल समासन्नमहादुःखसड्ूट: कथमात्मानमविप्लुतं लभते । अतो सया सोहवाहिनीबविज- 
याय बद्धा कक्षेयम्‌ ॥७६॥ 

भूमिका--अब सर्व सावद्य (सर्व पाप) योग को छोड़कर, चारित्र अद्जीकार किया 
हो, तो भी यदि मैं शुभोपयोग परिणति के वश के कारण, मोहादि को उन्मूलन न करू, मेरे 
शुद्ध आत्मा का लाभ कहा से होगा ? (अर्थात्‌ नहीं होगा) इस प्रकार विचार करके 
(मोहादि के उन्मूलन के लिये) सर्वारम्भ (सर्व उद्यम-सर्व पुरुषार्थ ) से कटिबद्ध होता हूँ--- 

अन्वयार्थ---[ पापारम्भ॑ | पाप आरम्भ को [त्यक्त्वा| छोडकर [शुभे चारित्रे] 
शभ चारित्र मे [समृत्यित | उद्यत हुआ भी [यदि | यदि [मोहादीन] मोह आदि को 
[न जहाति] नही छोडता है तो [स | वह [शुद्ध आत्मक | शुद्ध अप्त्मा को [न लभते 
प्राप्तनही करता । 

टीका--जो जीव वास्तव मे समस्त-साबद्य (पाप) योग के प्रत्याल्यान (त्याग) 
स्वरूप परम सामायिक नामक चारित्र को प्रतिज्ञा करके भी धू्त अभिसारिका (शील-रहित 
स्त्री) फो भाति शुभ उपयोग परिणति से अभिसार (मिलन) को प्राप्त होता हुआ 


१ चरियम्हि (ज० वृ०)। 


१७८ ॥ [ प्रवयणसारों 


(शुभोपयोग परिणति के प्रेम में फंसता हुआ) मोह को सेना को वशवतिता को दूर नहीं 
कर डालता (तो) जिसे महा-दुःख् संकट निकट है, ऐसा वह निश्चय से कंसे शुद्ध आत्मा 
को प्राप्त कर सकता है ? (नहीं कर सकता) इस कारण से मेरे द्वारा मोह की सेना पर 
विजय प्राप्त करने के लिये कमर कसी गई है ॥७६।॥ 


तात्पयंबत्ति 
अथ शुभाशुभोपयोगनिवृत्तिलक्षणशुद्धोपयोगेन मोक्षों भवतोति पूर्वसूत्रे भणितम्‌ | अन्न तु 
द्वितीयज्ञानकण्ठिकाप्रारम्भे शुद्धोपयोगाभावे शुद्धात्मान न लभते, इति तमेवार्थ व्यतिरेकरूपेण 
दृढयति-.- 
चला पावारंश्र पूर्व गृहवासादिरूप पापारम्भ त्यक्तवा समुद्ठिदों वा सुहस्मि चरियम्हि 
सम्यगुपस्थितों वा पुनः कव ? शुभचरित्रे ण जहदि जदि मोहादी न त्यजति यदि चेन्मोहरागद्वेषान्‌ 
ण लह॒दि सो अप्पग सुद्ध न लभते स आत्मान॑ शुद्धमिति । इतो विस्तर.--को5॑पि मोक्षार्थी परमोपेक्षा- 
लक्षण परमसामायक पूर्व प्रतिज्ञाय पश्चाद्विषयसुखसाधकशु भोपयोगपरिणत्या मोहितान्तरड्भ सन्‌ 
निविकल्पसमाधिछ्तझ्षणपूर्वोक्ततामायिकचा रित्राभावे सति निर्मोहश॒द्धात्मतत्त्वप्रतिपक्षभृतान्‌ मोहादोन्न 
त्यजति यदि चेत्तहि जिनसिद्धसदृश निजशद्धात्मान न लभत इति सूत्रार्थ ॥७४॥ 
उत्थानिका--आगे पूर्व सूत्र मे यह कह चुके है कि शुभ तथा अशुभ उपयोग से 
रहित शुद्ध उषयोग से भोक्ष होता है । अब यहा दूसरी ज्ञान कठिका के व्याख्यात के प्रारम्भ 
मे शुद्धोपपोग के अभाव मे वह आत्मा शुद्ध आत््मीक स्वभाव को नही प्राप्त करता है ऐसा 
कहते हुए उस ही पहले प्रयोजन को व्यतिरेकपने से दृढ़ करते है-- 
अन्वय सहित विशेषा्थं--(पावारंभं चत्ता) पहले गृह में वास करना आदि पाप के 
आरम्भ फो छोड़कर (वा सुहस्मि चरियम्हि समुद्ठिदों) तथा शुभचारिश्र मे भले प्रकार 
आचरण करता हुआ (जवि मोहादी ण जह॒दि) यदि कोई भोह, रागद्वेधादि भावों को नहीं 
त्यागता है (सो अप्पगं सुद्धं ण लहबि) सो शुद्ध आत्मा को नहों पाता है। इसका विस्तार 
यह है कि कोई भी सोक्ष का अर्थो पुरुष परम उपेक्षा था वेराग्य के लक्षण को रखने वाले 
परम सामायिक करने की पूर्व में प्रतिज्ञा करके पीछे विषयों के सुख के साधन के लिये जो 
शुभोपयोग की परिणतियां हैं उनमें परिणमन करके अंतरंग में मोहो होकर यदि निविकल्प- 
समाधिलक्षणमयी पूर्व में कहे हुए मोह रहित शुद्ध आत्मतत्व के विरोधी मोह आदिकों को 
नहीं छोड़ता है, तो बहू जिन या सिद्ध के समान अपने आत्मस्वरूप नहीं पाता है ॥७६॥ 
तात्पयंब॒त्ति 
अथ शुद्धोपयोगाभावे यादृूश जिनसिद्धस्वरूप न लभते तमेव कथयति-- 
तबसजमप्पसिद्धों सुद्धों सर्गापवर्गसरगकरों । 
अमरासुरिदम हिदो देवो सो लोयसिहरत्थो ॥७६-१॥॥ 


प्रवमणतारों ] [ १७६ 


तबसजअमप्पतिद्धों समस्तरागादिपरभावेच्छात्यागेन स्वस्वरूपे प्रतषत विजयनं तपः, बहिरं- 
गेन्द्रियप्राणसयमबलेन स्वशुद्धात्मनि संयमनात्समरसीभावेव परिणमत सयभः, ताभ्पा प्रसिद्धो 
जातस्तप सयमप्रसिद्ध सुद्धो क्षुधायप्टादशदोष रहित' सरगापवर्गमश्गकरो स्व. प्रसिद्ध केव लक्ञान- 
झनन्तचतुष्टयलझणोअपवर्गों मोक्षस्तयोर्मार्ग करोत्युपदिशति स्वर्गापवर्गमागेकरः: अमरासुरिबमहिदो 
तत्पदाभिलापिभिरमरासुरेन्द्रे में हित: पूजितो5मरासुरेन्द्रमहित देबो सो स एवं गुणविशिष्टो5हँन्‌ देवो 
भवति | लोयसिहर॒त्यो स एव भगवान्‌ लोकाग्रशिख रस्थ' सन्‌ सिद्धों भवतीति जिनसिद्धस्वरूपज्ञातव्यम्‌ | 

उत्थानिका--आगे शुद्धोबययोग के अभाव मे जिस तरह के जिन व सिद्ध स्वरूप 
को यह नही प्राप्त करता है उसको कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषा्थ--(सो देबो) वह देव (तबसंजमप्पसिद्धों) सर्व रागादि 
परभावों की इच्छा के त्याग रूप अपने स्वरूप में दोप्तमान होना ऐसा जो तप तथा बाहरी 
इन्द्रियसयम ओर प्राणिसंयम के बल से अपने शुद्धात्मा मे स्थिर होकर समतारस के भाव 
से परिणमना जो संयम इन दोनों से सिद्ध हुआ है, (सुद्धों) क्षुधा आदि अठारह दोषों से 
रहित शुद्ध बौतराग है, (सग्गापवग्गमग्गकरो) स्वर्ग तथा केवलशान आदि अनंत चतुष्टय 
लक्षण रूप मोक्ष इन दोनों के मार्ग का उपदेश करने वाला है, (अमरासुरिक्महिदों) उसही 
पद के इच्छुक स्वर्ग के अथवा भवनन्रिक के इन्द्रों द्वारा पूजनीय है, तथा (लोयसिहरत्थो ) लोक 
के अग्र शिख्वर पर बिराजित है, ऐसा जिन सिद्ध का स्वरूप जानना योग्य है ॥७६॥१॥॥ 

तात्पयंब॒त्ति 
अथ तमित्थभूत निर्दोषिपरमात्मान ये श्रहधति मन्यन्ते तेउक्षयसुख लभन्‍्त इति प्रशापयति-- 
त देवदेवदेव जदिवरवसह गुरू तिलोयस्स । 
पणमति जे मणुस्सा ते सोश्ख अक्खयं जति ७६-२७ 

त देवदेवदेव देवदेवा: सोधसमेंन्द्रप्रभुतयस्तेषा देव आराध्यो देवदेवस्त देवदेवदेवं, अदिवर्वसह 
जितेन्द्रियत्वेन निजशुद्धात्मनि यत्नपरास्ते यतयस्तेषा बदर्य गणधरदेवादयस्तेभ्पोषषि वृषभ प्रधानों 
यतिवरवुषभस्त यतिवरवृषभ, गुरू तिलोयस्स अनन्तज्ञानाविगुरुगुणस्त्रेलोक्यस्यापि गुरुस्त त्रिलोकगुरु 
पणमति जे मणुस्सा तमित्थभूत भगवन्त ये मनुष्यादयो द्रव्यधावनमस्काराभ्यां प्रणमन्त्याराधयन्ति 
ते सोकखं अक्खयं जति ते तदाराधनाफलेन परम्परया5क्षयानन्तसौख्य यान्ति लभन्‍त इति 
सृत्रार्थ ॥७६-२॥ 

उत्थानिका--आगे सूचना करते है कि जो कोई इस प्रकार निर्दोष परमात्मा को 
मानते है, अपनी श्रद्धा मे लाते हैं वे ही अविनाशी आत्मीक सुख को पाते हैं-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जे मणुस्सा) जो फोई भव्य मनुष्य आविक (तं देवदेध- 

वेब) उस महावेव को जो देवो के देव सोधम इन्द्र आदि का भी देव है अर्थात्‌ उनके द्वारा 
भाराधना के योग्य है, (जविवरवसह ) इन्द्रियों के बिषयों के जीतकर अपने शुद्ध आत्मा में 


१८० ] [ परवयणसारों 


यत्न करने वाले यतियों में श्रेष्द जो गणधरादिक उनमें भी प्रधान है, तथा (तिलोयस्स 
गुरु ) अनन्तज्ञान आदि महान्‌ गुणों के द्वारा जो तोन लोक का भी गुरु है, उसे (पणमंति ) 
द्रव्य और भाव नसस्कार के द्वारा प्रणाम करते हैं तथा पूजते हैं व उसका ध्यान करते हैं 
(ते) थे उसकी सेवा के फल से (अक्खयं सोक्खं जंति) परम्परा करके अविनाशी अतोन्द्रिय- 
सुख को पाते हैं, ऐसा सूत्र का अर्थ है। यहां आचाय॑ ने उपासक के लिये यह शिक्षा दी है 
कि “जो जेसा भाव सो तेसा हो जाबे” अविनाशी अनंत अतींद्रियसुख का निरंतर लाभ 
आत्मा की शुद्ध अवस्था मे होता है। उस अवस्था की प्राप्ति का उपाय यद्यपि साक्षात्‌ 
शुद्धोपयोग में तन्‍्मय होकर निरविकल्पसमाधि में बर्तन करना है तथापि परम्परा से 
उसका उपाय अरहंत ओर सिद्ध जानकर उनको नमस्कार करना, पूजन करना, स्तुति 
करना आवि है ॥७४६-२॥ 

अथ कर्भ मया विजेतव्या मोहवाहिनीत्युपायमालोचयति--- 

जो जाणदि अरहंतं दव्वत्तगुणत्तपज्जयरत्तेंहि । 
सो जाणदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स लय॑ ॥८०॥ 
यो जानात्यहंन्त द्रव्यत्वगुणत्वपर्ययत्व । 
स जानात्यात्मान मोह 'खलु याति तस्य लयम्‌ ॥८०॥। 

यो हि नामाहस्तं द्रव्यत्वगुणत्वपयंयत्वे: परिच्छिनत्ति स खल्वात्मानं परिच्छिनत्ति, 
उभयोरपि निश्चयेनाविशेषात्‌ ॥ अहंंतोषपषि पाककाष्ठागतकार्तस्वरस्येव परिस्पष्टमात्म- 
रूप, ततस्तत्परिच्छेदे सर्वात्मपरिच्छेद' । तत्राग्वयों द्रव्यं, अन्वयविशेषणं गुण:, अन्वय- 
व्यतिरिक. पर्याया:। तत्न भगवत्यहेति सर्बतो विशुद्धे त्रिसुमिकमपि स्वमनसा समयमु- 
त्पश्यति । यश्चेतनो5यमित्यन्वयस्तदृद्रव्यं, यच्चान्वयाश्रितं चेतन्यमिति विशेषणं स गृण , 
ये चेकससयसात्रावधृतकालपरिणामतया परस्परपरावृत्ता अन्वयव्यतिरेकास्ते पर्यायाश्चि- 
द्विवतंनग्रन्थय इति यावत्‌ । अथेवमस्य त्रिकालमप्येककालमाकलयतो मुक्ताफलानीव 
प्रलस्बे प्रालम्बे चिट्ठिवर्ताश्वेतन एवं संक्षिप्प विशेषणविशेष्यत्ववासनान्तर्धानाद्धथशलिमानमिव 
प्रालम्बे चेतन एवं चेतन्यमन्तहितं विधाय केवल प्रालम्बसिव केवलमात्मानं परिच्छिन्द- 
तस्तदुत्तरोत्तरक्षणक्षीयमाणकतृ क्ंक्रियाविभागतया नि क्रियं चिन्मात्र भावमधिगतस्य 
जातस्य सणरिवाकस्पप्रवृत्तनिर्मलालोकस्थावश्यमेव निराश्रयतया मोहतमः प्रलोयते । 
यधेव॑ लब्धो मया मोहबाहिनीविजयोपाय: ॥८०॥। 








१ जाइ (ज० १०) । 


पवयणसारों ] [ १८१ 


भूमिका--अब कंसे मेरे द्वारा सोह की सेना जीतने योग्य है, इसके उपाय को 

सोचते हैं--- 
अन्वया्थें---[ य ] जो [अरहत] अरहन्त को [(्रव्यत्वगुणत्वपर्येयत्वे. | द्रव्यपने, 

गरुणपने और पर्यायपने द्वारा [जानाति] जानता है, [स.] वह [आत्मान ] (अपने) 
आत्मा को [जानाति] जानता है और [तस्य मोह.] उस जीव का मोह [खलु] अवश्य 
[लयं याति] नाश को प्राप्त होता है । 

टीका--जो वास्तव में अरहंत को द्रव्य रूप से गुण रूप से और पर्याय रूप से 
जानता है वह वास्तव में अपने आत्मा को जानता है क्योंकि दोनों (अरहंत ओर अपनी 
आत्मा) में निश्चय से अन्तर नहीं है। अरहंत का रूप भी अन्तिम ताव को प्राप्त सोने के 
स्वरूप की भांति परिस्पष्ट (शुद्ध) आत्मा का रूप (ही) है, इस कारण से उनका (अरहन्त 
का) ज्ञान होने पर सर्व आत्मा का ज्ञान होता है। वहाँ (अरह॒स्त में) अन्यय रूप द्रव्य है, 
अन्वय का विशेषण गुण है, और अन्वय के व्यतिरेक (भिन्न-भिन्न, क्रम से होने वाली) 
पर्यायें हैं । वहाँ स्वतः विशुद्ध भगवान्‌ अरहन्त में (जोब) तोनो प्रकार युक्त समय को भी 
(द्रव्य गुण पर्यायमय निज आत्मा को भी) अपने सन से देख लेता है। जो यह चेतन है, 
यह अन्वय है, वह द्रव्य है, जो अन्बय के आश्रय रहने वाला चंतन्य है, यह विशेषण है, 
वह गुण है, ओर जो एक समय मात्र मर्यादित काल परिभाण के कारण से परस्पर 
सिन्त-भिन्‍न अन्वय के व्यतिरेक हैं वे पर्यायें हैं--जो कि चिद्विव्ततन की (आत्मा के 
परिणमन को) ग्रन्थियाँ (गांठ) हैं। इस प्रकार अरहन्त के द्रव्य गुण पर्याय का स्वरूप है । 

अब, (१) इस प्रकार त्रंकालिक को भो (ज्रिकाल इसो स्वभाव को धारण करने 
वाली अपनी आत्मा को भी) एक काल में समझ लेने वाले, (२) झलते हुए हार में 
मोतियों की तरह (जंसे मोतियों को झूलते हुए हार में अन्तर्गत माना जाता है उसी 
प्रकार चिद्विवर्तों को (चेतन्य पर्यायों को) चेतन में हो अन्तर्गत करके तथा विशेषण 
विशेष्यता की बासना का अन्‍्तर्धान होने से, हार में सफेदी की तरह (जेसे सफेदी को हार 
में अन्तहित किया जाता है, उसो प्रकार) चेतन्य को चेतन में ही अरन्तहित करके केवल 
हार को तरह (जेसे मोती व सफेदी आदि के विकल्प को छोड़कर मात्र हार को जानता 
है, उसी प्रकार) केवल आत्मा को जानने वाले, (३) उसके उत्तर क्षण में कर्ता-कर्म- 
क्रिया का विभाग नाश को प्राप्त हो जाने के निष्क्रिय चिन्मरात्र भाव को प्राप्त होने वाले, 
(४) उत्तम मणि की भांति अकम्परूप से प्रबंत रहा हे निर्मल प्रकाश जिसका, ऐसे उस 
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जोव के अवश्य हो निराधयता के कारण से मोहांधकार नष्ट हो जाता है। यदि ऐसा है 
तो मेरे द्वारा मोह की सेना को जीतने के लिये उपाय प्राप्त कर लिया गया ॥॥८०॥ 


तात्पयंबत्ति 
अथ “चत्तापावारभ” इत्यादि सूत्रेण यदुक्‍त शुद्धोपयोगाभावे मोहादिविनाशों न भवरति, 


मोहादिविनाशाभावेन शुद्धात्मलाभो न भवति तदर्थमेवेदानी मुपाय समालोचयति-- 

जो जांणवि अरहूतं य कर्ता जानाति | क ? बअहुनत | के छृत्वा ? बव्वत्तगुणतपण्जयत्तेहि 
द्रव्पत्वगुणत्वपर्यायत्वें' सो जाणबि अप्पाणं स पुरुषो5हंत्परिज्ञानात्पश्चादात्मान जानाति भोहो खलु जाइ 
तसस लय तत आत्मपरिज्ञानात्तस्थ मोहो दर्शनमोहों लय विनाशक्षय यातीति। तद्यधा-केवलज्ञाता- 
दयो विशेषगुणा, अस्तित्वादय:ः सामान्यगुणा,, परमौदारिकशरीराकारेण यदात्म-प्रदेशानामवस्थान 
स व्यञ्जनपर्याय , अगुरुलघुकगुणषड्वृद्धिहानिरूपेण प्रतिक्षण प्रवरतमाना अर्थेपर्याया एवं लक्षण- 
गुणपर्यायाधारभूतममूर्तमसख्यातप्रदेश शुद्धचेतन्यान्वयरूप द्रव्य चेति, इत्यभूत द्रव्यगुणपर्यायस्वरूप 
पृ महंदर्भिधाने परमात्मनि ज्ञात्वा पश्चान्निश्चयनयेन तदेवागमसारपदभूतयाउध्यात्मभाषया निज- 
शुद्धात्मभावना भिमुखरूपेण सविकल्पस्वसदवेनज्ञानेन तथवागमभाषयाध प्रवृत्तिकरणापूर्व करणा- 
निवृत्तिकरणसंज्ञदर्शनमोहक्षपणसमर्थपरिणामविशेषबलेन पश्च।दात्मनि योजयति । तदनन्तरमविकल्प 
स्वरूप रूपे प्राप्ते, यथा पर्यायस्थानीयमुक्ताफल।नि गुणस्थानीय धवलत्व चाभेदनयेन हार एवं, तथा- 
पूर्वोक्‍्तद्रव्यगुणपर्याया अभेदनयेनात्म॑वेति भावयतो दर्शनमोहान्ध (॥र प्रलीयते , इति भावार्थ ॥६०॥। 

उत्थानिका--आगे “चत्तापावारभ्भ” इत्यादि सूत्र से जो कहा जा चुका है कि 
शुद्धोपयोग के बिना मोह भादि का नाश नहीं होता है और भोहादि के नाश के बिना 
शुद्धात्मा का लाभ नही होता है, उस ही शुद्धात्मा के लाभ के लिये अब उपाय बताते है--- 

अ्न्वय सहित विशेषाथं--(जो) जो कोई (अरह॒त) अरहंत भगवान्‌ को (वब्वत्तगुण- 
त्तपज्जत्तेहि) व्रव्यपने, गुणपने, तथा पर्यायपने को (जाणदि) जानता है (सो) बह पुरुष 
(अप्पार्ण जाणदि) अहंत के ज्ञान के पीछे अपने आत्मा को जानता है। उस आत्मज्ञान के 
प्रताप से (तस्स मोहो) उस पुरुष का दर्शनमोह (खलु लप॑ जादि) निश्चय से क्षय हो 
जाता है। इसका विस्तार यह है कि अहंत भात्मा के केवलज्ञान आदि विशेष गुण हैं । 
अरितत्व आदि सामान्य गुण हैं। परम ओदारिकशरीर के आकार जो आत्मा के प्रदेशों 
का होना सो व्यंजनपर्याय है। अगुरुलघुगुण द्वारा छः प्रकार बृद्धि-हानि रूप से बतंन 
करने वालों अर्थ-पर्याय हैं। इस तरह लक्षणधारी गुण और पर्यायों के आधाररूप, अपूर्तिक 
असंख्यात प्रदेशी, शुद्ध चेतन्‍्यमयी अन्ययरूप अर्थात्‌ नित्यस्वरकूप अरहंत द्रव्य है। इस 
तरह द्रव्य गुण पर्याय स्वरूप अरहंत परमात्मा को पहले जानकर फिर निश्चयनय से उसी 
व्रव्यगुण पर्याय को आगमस की सारभृत जो अध्यात्मभाषा है, उसके द्वारा अपने शुद्ध आत्मा 
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की भावना के सन्पुख्ध होकर अर्थात्‌ विकल्प-सहित स्वसंवेदनशान में परिणाम करते हुए 
तंसे ही आगम की भाषा से अध.करण अपुर्वकरण, अनिवत्तिकरण नाम के परिणाम विशेषों 
के बल से जो विशेषभाव वर्शनमोह के अभाव करने से समर्थ हैं, अपने आत्मा में जोड़ता 
है। उसके पीछे निविकल्प स्वरूप की प्राप्ति के लिए जेसे पर्याय रूप से मोती के दाने, 
गुण रूप से सफेदी आदि अभेदनय से एक हार रूप ही मालम होते हैं, तेसे पूथ में कहे 
हुए द्रध्य गुण पर्याय अभेद-नय से आत्मा ही है, इस तरह भावना करते-करते दर्शनमोह 
का अन्धकार नष्ट हो जाता है ॥॥८०॥। 

अथेय॑ प्राप्तचिन्तामणेरपि मे प्रमादों दस्थुरिति जागति--- 

जीवो ववगदमोही उवलद्धों तच्चमप्पणों सम्मं। 
जह॒दि जदि रागदोसे सो अप्याणं लह॒दि सुद्धं ॥८१॥ 
जीवो व्यपगतमोह उपलब्धवातत्त्वात्मन* सम्यक | 
जहाति यदि रागढ्वंषी स आत्मान लभते शुद्धम्‌ ॥५१॥ 

एवमुपर्बाणतस्वरूपेणोपायेन सोहसपसार्थापि सम्यगात्सतत्त्यमुपलभ्यावि यदि नास 
रागह थो निर्मुेलपति तदा शुद्धमात्मानमनुभवति । यदि पुनः पुनरपि ताबनुबतेंते तदा 
प्रमादतन्त्रतया लुण्ठितशुद्धात्मतत्त्वोपलम्भचिन्तारत्नो3न्तस्ताम्यति । अतो मया राग ष- 
निषेधायात्यन्तं जागरितव्यम्‌ ॥८१॥ 

भूमिका--अब, इस प्रकार प्राप्त कर लिया है चिन्तामण रत्न जिसने ऐसे मेरे 
भी प्रमाद चोर हँ--पह विचार कर जाग्रत रहता है-- 

अन्वयाथं--][ व्यपगतमोह | दूर हो गया है मोह जिसका और [आत्मन. सम्यक 
तत्त्व उपलब्धवान्‌ | आत्मा के सम्यक्‌ (वास्तविक) तत्त्व को प्राप्त हुआ--जंसा [जीव. | 
जीव [यदि] जो [रागद्वेषो] राग द्वेष को [जहाति] छोडता है तो [स ] वह [शुद्ध 
आत्मान | शुद्ध आत्मा को [लभते] प्राप्त कर लेता है। 

टीका--इस प्रकार ज्ञिस उपाय का स्वरूप वर्णन किया है, उस उपाय के द्वारा 
मोह को दूर करके भी तथा सम्यक आत्मतत्त्व को प्राप्त करके भी यदि (जीव) राग द्वेब 
को निर्मल करता है तो शुद्ध आत्मा को अनुभव करता है । ओर यदि पुन. पुनः (राग-देष ) 
को अनुसरण करता है, तो प्रमाद की अधीनता से शुद्धात्म-तत्त्व को प्राप्तिक्पष वितामणि- 
रतन लुट गया है जिसका, ऐसा वह जोब अन्तरंग में ढोब को प्राप्त होता है। इसलिये 
मुझको राग हू ष को दूर करने के लिये अत्यन्त जागृत रहना चाहिये ॥॥ 


श्थ्४ड | [ परवयणसारोी 
तात्पर्यबृत्ति है 
अथ प्रमादोत्पादकचा रित्रमोहसज्ञश्चौ रोस्तीति मत्वाप्तपरिज्ञानादुपलब्धस्य शुद्धात्म चिन्ता मे: 


रक्षणार्थ जागर्तीति कषयति-- 

लीथो जीव: कर्ता | कि विशिष्ट. ? बवगदमोहों शुद्धात्मतत्त्वरुचिप्रतिबन्धकविनाशितदर्शन- 
मोह: । पुतरपि किंविशिष्ट: ? उबलड्धों उपलब्धवान्‌ ज्ञातवान्‌ | कि ? तच्छं परमानन्देकस्वभाव।र्म- 
तस्व । कस्य सम्बन्धी ? अप्पणों निजशुद्धात्मन: । कथ ? सम्मं सम्यक्‌ सशयादिरहितत्वेन जहदि जबदि 
रागदोले शुद्धमानुभूतिलक्षणवीत रागचा रित्रप्रतिबन्धकी चारित्रमोहसज्ञौ रागद् षौ यदि त्यजति सो 
अप्पाणं लह॒दि सुद्धं स एवमभेदरत्नत्रयपरिणतो जीव. शुद्धवुद्धकस्वभावमात्मान लभते, मुक्तो 
भवतीति | 

किस पूर्व ज्ञानकण्टिकाया “उबओगयिसुद्धों सो खबेदि वेहुइ्सथं दुब्ख” दत्युक्त, अन्न तु 
“जहुदि जदि रागदोसे सो अप्याण लह॒ृदि सुद्ध 'इति भणितमु, उभयत्र मोक्षोस्ति को विशेष. ? 
प्रत्युत्ततमाह-ततन्र शुभाशु भयो निश्चयेन समानत्व ज्ञात्वा पश्चाच्छुद्धे शुभरहिते निजस्वरूपे स्थित्वा 
मोक्ष लभते, तेन कारणन शुभाशु भमूठत्वनिरासार्थ शानकण्ठिका भण्यते । अन्न तु द्रव्यगुणपर्याये राप्त- 
स्वरूप शात्वा पश्चात्तद्रपे स्वशुद्धात्मनि स्थित्वा मोक्ष आरप्नोति, तत. कारणादियमाप्तात्ममूढत्व- 
निरासाभे ज्ञानकुण्टिका इत्येतावान्‌ विशेष, ॥८१॥ ह॒ 

उत्थानिका--आगे कहते हैं कि इस जगतु मे प्रमाद को उत्पन्न करने वाला घारित्र- 
भोह नाम का चोर है, ऐसा मानकर आप्त श्री अरहत भगवान्‌ के स्वरूप के ज्ञान से जो 
शुद्धात्मारूपी खितामणिरत्न प्राप्त हुआ है उसकी रक्षा के लिये ज्ञानी जीव जागता रहता है । 

अन्वय सहित विशेषा्थ---(ववगदसोहों जीवो) शुद्धात्मतत्व की रुचि के रोधक 
वर्शेतनमोह को जिसने दूर कर दिया है, ऐसा सम्यग्वुष्टि आत्मा (अप्यणों तच्च सम्म॑ 
उबलडदो) अपने ही शुद्ध आत्मा के परमानंदसयी एक स्वभावरूप तत्त्व को संशय आदि से 
रहित भले प्रकार जानता हुआ (जदि रागदोसे जह॒दि) यदि शुद्धात्मा के अनुभव रूपी 
लक्षण को धरने बाले बोीतरागचारित्र के बाधक चारित्रमोहरूपी रागढंषों को छोड़ देता 
है (सो सुद्ध अप्याणं लहहदि) तब बहू निश्चय अभेवरत्नत्रय मे परिणमन करने बाला 
आत्मा शुद्ध बुद्ध एक स्वप्ताव रूप आत्मा को प्राप्त कर लेता है भर्थात्‌ मुक्त हो जाता है। . 

शंका--ज्ञानकंठिका मे “उवओगविसुद्धो सो खवेदि देहुब्भव दुक्ख” ऐसा कहा था। 
यहां “-जह॒दि अदि रागदोसे अप्पाणं लह॒दि सुद्धं/ ऐसा कहा है। दोनों में ही मोक्ष की 
बात है, इनमें विशेष क्‍या है ? 

समाधान---बहां तो शुभ या अशुभ उपयोग को निश्चय से से समान जानकर फिर 
शुभ से रहित शुद्धोपपोग रूप निज आत्मस्थरूप में ठहरकर मोक्ष पाता है, इस कारण से शुभ 
अशुभ सम्बन्धी मृढ़ता हटाने के लिये ज्ञानकंठिका को कहा है । यहां तो व्रव्य, गुण, पर्यायों 


पक्यणसारो ] [ १८५ 


के हारा आप्त--अरहंत के स्वरूप को जानकर पीछे अपने शुद्ध आत्मा के स्वरूप में ठहरकर 
: मो प्राप्त करता है । इस कारण से यहां आप्त और आत्मगूढता के निराकरण के लिए शान 
कंठिका को कहा है इतना होविशेष है ॥८१॥ 
सूचना--इस गाथा में आचार्य ने स्पष्ट रूप से चारित्र की आवश्यकता को बता 
दिया है । 
अथायमेवेको भगव-्दि: स्थयमनुमुयोपदर्शितो निःश्नेयसस्थ पारमाथिकः पन्‍्या हति 
मति व्यवस्थापपति-- 
सब्बे वि य अरहंता तेश विधाणेण' खविदकम्मंसा । 
किच्चा तधोवदेसं णिव्वादा ते णमों तेसि॥८२॥ 


सर्वेंषपि चाहँन्तस्तेन विधानेन क्षपित॒कर्माशा' । 
कृत्वा_तथोपदेशं निव॒ त्तास्ते नमस्तेभ्य*॥८५२॥ 


यतः खल्वतीतकालानुमृतक्रमप्रवत्तय: समस्ता अपि भगवन्‍न्तस्तोर्थंकरा: प्रकारान्तर- 
स्पासंभवादसंभावितद्व तेनामुनव केन प्रकारेण क्षपणं कर्माशानां स्वयमनुमूय, परमाप्ततया 
परेषामप्यायत्यामिदानीत्ये था मुमुक्षुणां तथंब तदुपदिश्य निःश्नेयसमध्यात्िता:। ततो 
नान्यहूरर्भ निर्वाणस्येत्यवधायंते । अलमथबा प्रलपितेन । व्यवस्थिता मतिसेंस, लमो 
भगवदूच. ॥८२॥। 

भूमिका--अब, (पूर्वोक्त गाथाओं में बणित यह हो एक, भगवन्तों के द्वारा स्वयं 
अनुभव करके दिलद्ललाया गया मोक्ष का सच्चा मार्ग हे, इस प्रकार बुद्धि को व्यवस्थित 
(निश्चित) करता हे-- 

अन्वया्थ--[सर्वेषपि च) सब ही ([अहुंन्त ] अरहन्त [तेन विधानेन] उसी 
विधि से [क्षपितकर्मा शा: | कर्मा शो का क्षय करके (और) [तथा] उसी प्रकार [ उपदेश 
कृत्वा] उपदेश को करके [ते निवृता ] वे निर्वाण को प्राप्त हुए [नम. तैम्य.] उनके लिये 
नमस्कार हो । 

टीका--क्ष्योंकि वास्तव में भूतकाल में क्रमश हुए सब ही तीर्थंकर भगवान्‌, 
प्रकारान्‍्तर का असभव होने से जिसमे हवृंत सभव नहों है, ऐसे इस एक हो प्रकार से कर्माशों 
के क्षय को स्वयं अनुभव करके (तथा) परम आप्तता के कारण भविध्यकाल में अथवा 
इस (वर्तमान) काल में अन्य सुमुक्षुओं के सी इसो प्रकार से उस (कर्मतय) का उपदेश 
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१ बविहाणेण (ज० वृ०)। २ तहोवदेस (ज० वृ०) । 


१८६] [ प्रव्यणसारों 
देकर निःश्लेयस (मोक्ष ) को प्राप्त हुए । इस कारण से निर्वाण का अन्य कोई मार्य नहीं है 
यहू निश्चित किया जाता है। अथवा, अधिक प्रताप से बस हो, मेरी बुद्धि व्यवस्थित 
(छुनिश्चित) हो गई है। भगवन्‍्तों के लिये नमस्कार हो ॥८२॥ 
तात्पयंबत्ति 
अथ पूर्व द्रव्प्रगुणपर्याय राप्तस्वरूप विज्ञाय पश्चात्तथाभूते स्वात्मनि स्थित्वा सर्वेप्यहंन्तो मोक्ष 
गता इति स्वमनसि निश्चय करोति-- 
सब्देषि य अश्हृता सर्वे5पि चाहंन्त' तेण विहाणेण द्रव्यगुणपर्याय' पूर्व महँत्य रिज्ञानातश्चात्तथा- 
भूतस्वात्मावस्थान रूपेण तेन पूर्वोक्‍्तप्रकारेण ख़विदकस्मसा क्षपितकर्माशा विनाशितकर्मभेदा भूत्वा 
किरय तहोबदेसं अहो भव्या अयमेव निश्चयरत्नन्रयात्मकशुद्धात्मोपलम्बलक्षणो मोक्षमार्गो नान्‍्य 
इत्युपदेश कृत्वा णिव्यादा निवुता अक्षयानन्तसुखेन तृथ्ता जाता, ते ते भगवन्त । णमो तेसि 
एव मोक्षमार्गनिश्चर्य कृत्वा श्रीकुन्दकुन्दाचार्यदेवास्तस्मे निजशुद्धात्मानुभूतिस्वरूपमोक्षमार्गाय 
तदुपदेशके भ्यो5हुंद्‌ भ्यश्ब॒तदुभयस्वरूपा भिलाषिण: सन्‍्तो 'नमोस्तु तेभ्य ' इत्यनेन पदेन नमस्कार 
कुर्वन्तीप्यश्िप्राय ॥८२॥ 
उत्थानिका--आगे आचार्य अपने मन मे यह निश्चय करके वसा ही कहते है 
कि पहले द्रव्य ग्रुण पर्यायो के द्वारा आप्त अरहत के स्वरूप को जानकर पीछे उसी रूप 
अपने आत्मा मे ठहर कर सर्व ही अहँत हुए भोक्ष गए है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(तेण विहाणेण) इसी बिधान से जंसा पहले कहा है कि 
पूर्व में द्रब्य गुण, पर्यायों के द्वारा अरहंतों के स्वरूप को अपने आत्मा में ठहरकर अर्थात्‌ 
पुनः पुनः आत्मध्यान करके (खिदकस्संसा) कर्मों के भेदों को क्षय करके (सब्बे थि य 
अरहंता) सर्व ही अरहंत हुए (तहोबरेस किच्चा) फिर बैसा हो उपदेश करके कि अहो 
भव्य जीवो ! यह निश्चय रत्नत्रयमयोी शुद्धात्मा की प्राप्ति रूप लक्षण को धरने वाला सोक्ष- 
सा है, दूसरा नहीं है, (ते णिव्यादा) वे भगवान्‌ निव्‌ त्त हो गए भर्थात्‌ अक्षय अनंतसुख से 
तृप्त सिद्ध हो गए (तेसि णमो) उनको नमस्कार हो। श्रोकुन्वक्रुन्दाचायंदेव इस तरह 
सोक्षमार्म का निश्वय करके अपने शुद्ध आत्मा के अनुभव स्वरूप मोक्षमा्ग और उसके 
उपदेशक अरहंतों को इन दोनों के स्वरूप को इच्छा करते हुए “नमोस्तु तेभ्य:” इस पद 
से नमस्कार करते हैं--वह अभिप्राय है ॥८२॥ 
तात्पयंब॒ुत्ति 
अथ रत्नत्रयाराधका एवं पुरुषा दानपूजागुणप्रशसानमस्का राह| भवन्ति नान्‍्य इति कथयति-- 
इंसणसुद्धा पुरिसा जाणपहाणा समग्गचरिगत्या । 
े पूजासक्काररिहा दाणस्स य हि ते णमों ते ॥६२-१॥ 
बंसजतुद्धा निजशुद्धात्परुचिरूपनिश्चयसम्यक्तत्त्वपाधकेन मृठत्रयादिपञझुचदविशतिमलरहितेन 
तस्वायंश्रद्धानलक्षणेन दश्नेन शूद्धा दर्शनशुद्धा: पुरिश्ता पुरुषा जीवा:। पुनरपि कथभूता: ? णाण- 
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पहाणा निरुपराग रध्वसवेदनज्ञानसाधकेन वीतरागसबंज्ञप्रणीतपरमागमाध्यासलक्षणज्ञाने प्रधाना। समर्था: 
प्रौदशानप्रधाना' । पुनश्व कथभूता ? समग्गचश्यित्या निविकारनिश्चलात्मानुभूतिलक्षणनिश्वय- 
चारित्रसाधकेनावारादिशास्त्रकथितमूलोत्त रगुणानुष्ठानादिर्पेण चारित्रेण समग्रा: परिपूर्णा समग्र- 
चारित्रस्था पुजासक्काररिहा द्रव्यभावलक्षणपूजा गुणप्रशंसा सतकारस्तयोरहाँ योग्य भवन्ति | बाणस्स 
य हि दानस्य च हि स्फुट ते पूर्वोत्तरत्नत्रयाधारा णप्तो तेसि नमस्तेभ्य नमस्कारस्यापि त एव 
योग्या, ॥८२-१॥। 

एवमाप्तात्मस्वरूपविषये मूढत्वनिरासार्थ गाथासप्तकेन द्वितीयज्ञानकण्ठिका गता । 

उत्थानिका---आगे कहते है कि जो पुरुष रत्नत्रय के आराधन करने वाले है वे ही 
दान, पूजा, गुणानुवाद, प्रशसा तथा नमस्कार के योग्य होते है, और कोई नही । 

अन्वय सहित विशेषा्थं---(दसणसुद्धा ) अपने शुद्ध आत्मा की रुचि-रूप सस्यग्दर्शन 
को साधने वाले, तोन मृढ़ता आदि पच्चीस दोष रहित तत्त्वार्थ का अ्रद्धानहप लक्षण के 
धारी सम्पग्दर्शन से जो शुद्ध हैं (०।णपहाणा) उपमा रहित स्वसवेदन ज्ञान के साधक 
बीतराग सर्वज्ञ से कहे हुए परमागम के अभ्यास रूप लक्षण के धारी ज्ञान में जो समर्थ हैं 
तथा (समग्गचरियत्था) विकार रहित निश्चल आत्मानुमृति के लक्षण रूप निश्चयचारित्र 
के साधने वाले आचार आवि शास्त्र में कहे हुए मुलगुण ओर उत्तरगुण की क्रिया रूप 
चारित्र से जो पूर्ण हैं अर्थात्‌ पूर्ण चारित्र के पालने बाले (पुरिसा) जो जीव हैं थे (पूजा- 
सक्‍्कार रिहा) द्रव्य व भावरूप पूजा व गुणों को प्रशंसारूप सत्कार के योग्य हैं, (दाणस्स 
य हि) तथा प्रगटपने दान के योग्य हैं। (णमो तेसि) उन पूर्व में कहे हुए रत्नत्रय के 
धारियों को नमस्कार हो क्योकि वे ही नमस्कार के योग्य हैं । 

भावार्थ--आचाय ने इसके पहले की गाथा में सच्चे आप्त को नमस्कार करके 
यहां सच्चे गुरु को नमस्कार किया है। इस गाथा में बता दिया है कि जो साध निश्चय 
और व्यवहार रत्नत्रय के धारी हैं उन्‍्हों को अष्टद्रव्य से भाव सहित पुजना चाहिये, व 
उन्हीं की प्रशता करनी चाहिये । उन्हीं का पूर्ण आदर करना चाहिये तथा उन्हीं को बान 
देना चाहिये व उन्हीं को नमस्कार करना चाहिये । प्रयोजन यह है कि उच्च आदरशंं ही 
हमारा हितकारों हो सकता है । उन्‍्हों का भाव व आचरण हम उपासकों को उन रूप 
बर्तन करने की योग्यता की प्राप्ति के लिये प्रेरणा करता है। निग्न॑श्थ साधु ही मोक्षमार्ग 
पर चलते हुए भक्तजनों को साक्षात्‌ मोक्ष का मार्ग दिखाने वाले होते हैं। जेन गृहस्थों 
फा सुरुय कर्तव्य है कि ऐसे साधुओं की सेवा करें, व साधुपद धारने को चेष्टा में उत्साही 
रहें ॥८२११॥ 


श्ष्द ॥] [ प्रयणसारो 


इस तरह आप्त और आत्मा के स्वरूप सें मृढ़ता या अज्ञानता को दूर करने के 
लिये सात गरभाओं से दूसरी शानकंठिका पूर्ण को । 

अथ शुद्धात्मलाभपरिपन्थिनों मोहस्य स्वभाव भूसिकाश्व विभावषति--- 

दव्वादिएसु मूढो भावों जीवस्स हुवदि मोहों त्ति । 
खुब्भदि तेणुच्छण्णो पप्पा राग॑ व दोस वा ॥८रे॥ 
द्रब्यादिकेषु मृढ़ो भावो जीवस्य भवति मोह इति ॥ 
क्षुप्पति तेनावच्छन्न: प्राप्य राग वा द्वेंष वा ॥८३॥ 

यो हि द्रव्यगुणप्यायेषु पू्वमुपवणितेषु पीतोन्मत्तकस्पेव जीवस्य तत्त्वाप्रतिपत्तिलक्षणो 
भूढ़ो भावः स खलु मोह: तेनावक्छस्नात्मरूप: सन्नायमात्मा परद्रव्यमात्मद्रव्यत्वेन परगुण- 
सात्सगुणतया परपर्यायानात्मपर्यायभावेन प्रतिपद्यमानः प्रूढदृढतरसंस्कारतया परद्रव्यमे- 
बाहरहरुपाददानो वस्धेन्द्रियाणां रचिवशेनाहंतेडपि प्रवरतितदतो रचितारुचितेषु विषयेषु 
रागहेबाबुपश्लिष्य प्रभुरतरम्भोभाररयाहतः सेतुबन्ध इव द्वेधा विवायंमाणो नितरां 
क्षोभमुपंति । अतो मोहरागहेबभेदात्त्रिमुमिको मोह: ॥८३॥ 
करते है भूमिका--अब, शुद्धात्म लाभ के लुटेरे सोह के स्वध्ाव को ओर सेदों को व्यक्त 

अन्ययार्थ--- [ जीवस्य] जीव का [द्रव्यादिकेषु | द्रव्यादिको मे [मूढ भावः) जो 
मूढभाव अर्थात्‌ अ््ञानभाव है [इति मोहः भवति | वह मोह है [तेन अवच्छन्न ] उस 
भोह से व्याप्त हुआ (यह जीव) [राग वा द्वेष प्राप्य| राग अथवा द्वेष को प्राप्त करके 
[क्षुश्यति] क्ुब्ध होता है । 

टीका---पूर्वे (गाथा ८० से) वर्णित द्रव्य गुण पर्यायों में धतुरा खाये हुए पुरुष की 
भांति जोब के जो तस्व में अप्रतिपत्ति लक्षण (वास्तविक स्वरूप की अश्नद्धा रूप) मृूढभाव 
(अज्ञानभाव ) है, वह वास्तव में मोह है। उस मोह से आच्छादित हो गया है निज रूप 
जिसका, ऐसा आच्छादित होता हुआ यह आत्मा (१) पर-ब्रव्य को आत्म द्रव्य रूप से, पर- 
गुण को आत्सम-गुण रूप से ओर पर-पर्याय को आत्म-पर्याय भाव से समझता हुआ (अंगीकार 
करता हुआ, (२) अतिरूढ़ दृढ़तर संस्कार के कारण से पर-द्रव्य को हो दिन प्रतिदिन 
(पद) ग्रहण करता हुआ, (३) (निन्‍्वनोय) इन्द्रियों की रुलि के वश से अह्वत में भी 

इंसरूप प्रवतित होते हुए दचिकर ओर अदतिकर विषयों मे रागद्वेधघ को करके, अति 








१ पय्या (ज० बु०)। 


प्व्यणसारो ] [ (5 


प्रचुर जल-समूह के वेग से प्रहार को प्राप्त (छण्डों को प्राप्त) सेतुबन्ध (पुल) की भांति 
(रागह्रेष रूप) दो भागों में खण्डित हुआ, अत्यन्त क्षोभ्र को प्राप्त होता है। इस कारण 
मोह, राग ओर दढ्वेष के भेद से मोह तीन प्रकार का हे ॥८३॥ 
तात्पयंब॒सि 

अथ शुद्धात्मोपलम्भप्रतिपक्षभूतमोहस्य स्वरूप भेदाश्च प्रतिपादयति-- 

वध्वादिएस शुद्धात्मादिद्रव्येषू, तेषा द्रव्याणामनन्तशञानाशस्तित्वादिविशेषसामान्यलक्षणगुणेषु, 
शुद्धात्मपरिणतिलक्षणसिद्धत्वादिपर्यायेषु च यथ,सभव पूर्वोपवर्णितेषु वक्ष्यमाणेषु व मूढ़ो भावों एतेषु 
पूर्वोक्तद्रव्यगुणपर्यायेषु विपरीताभिनिवेशरूपेण तत््वमशयजनको मूढो भाव: जीवस्स हववि मोहो स्ति 
इत्थमृतो भावों जीवस्य दर्शनमोह इति भवति | खुब्भवि तेणुचछण्णो तेन दर्शनमोहेनावर्छन्नों भम्पितः 
सम्नक्षुभितात्मतत्त्वविपरीतेन क्षोभेण क्षोभ स्वरूपचलन विपयेय गचछति । कि कुत्वा ? पय्या राग व 
दोस वा निविका रणशुद्धात्मनो विपरीतमिष्टानिष्टेन्द्रियविषयेषु ह्षविषादरूप चारित्रमोहसज्ञ रागदवेष 
वा प्राप्य चेति । अनेन किमुक्त भवति । मोहो दर्शनमोहो रागह्वेंबद्य चारित्रमोहश्चेति त्रिभूमिको 
मोह इति ॥८३॥ 

उत्थानिका--आगे शुद्ध आत्मा के लाभ के विरोधी मोह के स्वरूप और भेदों को 
कहते है-- 

अवन्य सहित विशेषार्थ--(बब्बादिएसु) शुद्ध आत्मा आवि द्रव्यों के अनन्तज्ञानावि 
व अस्तित्व आदि विशेष ओर सामान्य गुणों मे तथा शुद्ध आत्मा की परिणति रूप सिद्धत्व 
आदि पर्यायों में जिनका यथा-सम्भव पहले वर्णन हो चुका है व जिनका आगामी वर्णन 
किया जायगा इन सब द्रव्य गुण पर्यायों मे विपरीत अभिप्राय रखकर (मृढ़ो भावो) तत्वों 
में संशय रूप अज्ञानभाव को उत्पन्न करने वाला (जोषस्स मोहो त्ति हववि) इस संसारी 
जीव के दर्शन-मोहनीय-कर्म है (तेणोच्छण्णो) इस दर्शन-मोहनीयकर्म से आश्छादित हुआ 
यह जोब (राग व दोस वा पय्या) विकार रहित शुद्धात्मा से बिपरोत इष्ट अनिष्ट 
इन्द्रियों के विषयों मे हुं विधाद रूप चारित्रमोहनोय नाम के रागद्वेष भाव को पाकर 
(खुब्भदि) क्षोपष रहित आत्मतत्व से विपरीत क्षोत के कारण अपने स्वरूप से चलकर 
बर्तन करता है। इस कथन में यह बतलाया गया कि दर्शनमोहू का एक और चारित्र 
मोह के दो भेद राग, देष इन तीन भेदरूप मोह है ॥।८३॥ 

अथानिष्टकार्यकारणत्वमसिधाय त्रिभुसिकस्थापि सोहस्य क्षयमासुत्रयति--- 

मोहेण व रागेण व दोसेण व परिणदस्स जोवस्स । 


जायदि विविधो बंधो तम्हा ते संखवहृदव्बा ॥८४॥ 
१ विविहों (ज० 4०) । 





१६० ] [ प्रवगरणसारो 


मोहेन वा रागेण वा द्वे षेण वा परिणतस्य जीवस्य । 
जायते विविधो बन्धस्तस्मात्ते सक्षपयितव्या: ॥८४॥॥ 


एवमस्य तत्तवाप्रतिपत्तिनिमीलितस्य मोहेन वा रागेण वा द्वेषेण वा परिणतस्थ 
तृणपटलावच्छन्नगतंसंगतस्य करेणुकुट्टनोगात्रासक्तस्य प्रतिद्विरददर्शनोद्धतप्रविधावितस्थ 
जल सिन्धुरस्येव भवति नाम नानाविधो बन्धः। ततो5़मी अनिष्टकार्यकारिणो सुमुलुणा 
सोहरागदेषा: सम्यरिनर्मूलका् कषित्वा क्षपणीया: ॥८४॥ 

भूमिका--अब, (मोह से) अनिष्ट कार्य के कारण-पने को कह कर तीन भेव वाले 
भो भोह के नाश करने को सूत्र द्वारा कहते हैं:-- 

अन्ययार्थ-- [ वा मोहेन | अथवा मोह से, [वा रागेण ] अथवा राग से, [वा द्वेषेण ] 
अथवा द्वेष से [परिणतस्य जीवस्य] परिणत जीव के [विविध. बन्ध ] विविध (नाना 
प्रकार) का बन्ध [जायते] होता है। [तस्मात्‌] इसलिये [ते] वे (मोह, राग, द्वेष) 
[सक्षपयितव्या: ] पूणंतया नाश करने योग्य है । 

टीका--इस प्रकार (१) तत्त्व की अप्रतिपत्ति (बस्तु-स्थरूप के अज्ञान) से 
(२) मोह रूप से अथवा रागरूप से अथवा द्वेषरूप से परिणत, ऐसे इस जीव के (१) घास 
के ढेर से ढके हुए श्षड््‌डे को प्राप्त होने वाले, (२) हथिनी रूपी कुट्टनी के शरीर से 
आसक्त, तथा (३) विरोधो हाथो को देखकर उत्तेजित होकर (उसकी ओर) दोड़ने वाले 
हाथी को भांति, विधिध प्रकार का बन्ध होता है। इस कारण से अनिष्ट कार्य को करने 
बाले मोह, राग ओर द्वेष मुमुक्षु द्वारा भले प्रकार जड़मूल से उख्चाइकर नाश करने चाहिये 
(अर्थात्‌ जिस प्रकार से उनकी म्त्ता बिल्कुल समाप्त हो जाय, उस प्रकार से नाश करने 


चाहिये ) ॥८४॥ 
तात्पयंब॒ त्ति 


अथ दुः:खहेतुभूतबन्धस्य कारणभूता रागद्वंघमोहा निमू लनौय। इत्याघोषयति--- 

मोहेण व रागेण व दोसेण व परिणदस्स जीवस्स मोहरागद्वेषपरिणतस्य मोहादिरहितपरमात्म- 
स्वरूपपरिणतिच्युतस्य बहिर्मुखजीवस्य जायदि विविहो बधों शुद्धोपयोगलक्षणो भावमोक्षस्तद्बलेन 
जीवप्रदेशकर्मप्रदेशानामत्यन्त विश्लेषो द्रव्पमोक्ष:, इत्यभूतद्रब्यभावमोक्षाद्विलक्षण सर्वेप्रकारोपादे यभूत- 
स्वाभाविकसुद्धविपरीतस्य तारकादिदुःखस्य कारणभूतो विविधबन्धो जायते। तम्हा ते सब्वबइदय्वा 
यतो रागद्वेंषमोहपरिणतस्य जीवस्येत्यभूतो बन्धों भवति ततो रागादिरहितशुद्धात्मध्यानेन ते रागद्वेष- 
मोहा। सम्यक्‌ क्षपयितव्या इति तात्पर्यम्‌ ॥८४॥। 

उत्थानिका---आगगे आचाय॑ यह घोषणा करते है कि इन राग द्वेष मोह को जो 


ससार के दुखो के कारणरूप कमंबध के कारण है, निर्मल करना चाहिए । 


पबयणसारो ] [ १६१ 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(मोहेण व रागेण व बोसेण वा परिणवस्स जोषस्स) मोह 
राग द्ेष से वर्तने वाले बहिरात्मा मिथ्यादृष्टि जीव के जो मोहादि-रहित परमात्मा के 
स्वरूप से परिणसन करने से दूर है (विविहों बंधो जायदि) नाना प्रकार कर्मों का बंध 
उत्पस्त होता है अर्थात्‌ शुद्धोपपोग लक्षण फो रखने वाला भाव--मोक्ष है, उस भावसमोक्ष 
के बल से जोब के प्रदेशों से कर्मों के प्रदेशों का बिल्कुल अलग हो जाना ब्रथ्यमोक्ष है, इस 
प्रकार द्रव्य, भाव सोक्ष से विलक्षण तथा सर्व तरह से ग्रहण करने योग्य स्वाभाविक सुख 
से विपरीत जो नरक आदि का दु ख उसको उदय में लाने वाला कर्म-बंध होता है (तम्हा 
ते संखवहदब्या) इसलिये जब राग द्वेष मोस वंने वाले जोब के इस तरह कर्मबंध होता 
है, तब रागादि से रहित श्रुद्ध आत्मा ध्यान बल से इन राग हेष मोह का भले प्रकार क्षय 
करना योग्य है, यह तात्पयें है ॥८४॥ 

अथामी असोभिलिड्गंरुपलभ्यो:द्भूवन्त एवं निशुम्भनीया इति विभावषति-- 

अट्ठे अजधागहणं करुणाभावों य तिरियमणुएसु । 
विसएसु ये पसंगो भोहस्सेदाणि लिगाणि ॥८५॥ 
अर्थे अयथाग्रहण करुणाभावश्च तियंड्मनुजेषु। 
विषयेषु च॒ प्रसज्ो मोहस्येतानि लिड्भानि॥5८५॥ 

अर्थानामयथातथ्यप्रतिपत्पा तियंग्मनुष्येष प्रेक्षाहंप्बषपि कारण्यबुद्धधा च मोहमभीष्ट- 
विषयसंगेन रागमनभीष्टविषयाप्रोत्या द्वेषसिति त्रिभिलिदगरधिगस्य झगिति संभवन्तपि 
त्रिभुमिको5पि मोहो निहन्तव्य: ॥८४५॥ 

भूमिका--अब, ये (राग, हेप और मोह) इन चिन्‍न्हों द्वारा पहिथान कर, उत्पन्न 
होते ही नष्ट करने णोग्य हैं, यह प्रकट करते हैं:--- 

अन्यया्थ--- [अर्थ अयथाग्रहण ] पदार्थ मे अन्यथा ग्रहण (पदार्थों का मिथ्यास्वरूप 
ग्रहण करना) [च] और [तियंड्मनुजेष्‌ करुणाभाव ] तिय॑चों मनुष्यों मे करुणाभाव, 
[विषयेषु प्ररम च] तथा विषयो मे प्रसग (इष्ट विषयो मे प्रीति और अनिष्ट विषयों 
में अप्रीति) [एतानि] ये सब [मोहस्य लिगानि] भोह के चिन्ह हैं । 

टीका--पदार्थों की अयथार्थ (मिथ्या) प्रतिपत्ति (जानना श्रद्धान) से तथा जानने 
देखने योग्य तियंड्चों, मनुष्यों में करुणाबुद्धि से मोह मिथ्यात्व को (जानकर ), इष्ट विषयों 

की प्रीति से राग को और अनिष्ट विषयों की अप्रीति से हंष को (जानकर) इस प्रकार 


१ मणुवतिरिएसु (ज० बृ०)। २ विसयेसु (ज० बु०)। ३ अप्पसगों (ज० बु०)। 


१२ ै [ प्रवयणसारो 


तीन लिगों से (तीन प्रकार के मोह को) पहिचानकर, तत्काल हो उत्पन्न होते ही तीन 
प्रकार का मोह नप्ट कर देने योग्य है ॥८5५॥ * 
तात्पयंवृत्ति 
अथ स्वकीयस्वक्रीयलिड्भ रागद् षमोहान्‌ ज्ञात्ता यपासभव ते एवं विनाशयितव्या 
इत्युपदिशति-- 
अटठे अजधागहण शुद्धात्मादिपदार्थ यथास्वरूपस्थिते5पि विपरीताभिनिवेशरूपेणायथा- 
ग्रहण करुणाभावों य शुद्धात्मोपलब्धिलक्षणपरमोपेक्षासंयमाद्धिपरीत: करुणाभावों दयापरिणामश्च 
अथवा व्यवहारेण करुणाया अभाव. | केषु विषयेष्‌ ? मणुबतिरिएसु मनुष्य तियंग्जीवेषु, इति दर्शन- 
भोहचिन्ह। विसयेसु अप्पसगों निविषयसुखास्वादरहितबहिरात्मबीवाना मनोज्ञामनोश्विषयेषु ल 
मौसौ प्रकर्षण सद्भू, सगगस्त दुष्ट्वा प्रीत्यप्रोतिलिज्भाभ्या चारित्रमोहसज्नौ रागद्वषो च ज्ञायेते 
विवेकिभि:, ततस्तत्परिज्ञानानस्तरमेव निविकारस्वशुद्धात्ममावनया मोहस्सेदाणि लिगाणि रागद्वष- 
मोहा निहन्तव्या इति सूत्रार्थ ॥८५॥ 
उत्थानिका--आगे कहते है कि राग द्वेष मोहों को उनके चिन्हों से पहचानकर 
यथासम्भव उनका विनाश करना चाहिये । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(अट्ठे अजधागहुणं) शुद्ध आत्मा आदि पदार्थों के स्वरूप 
में उनका जंसा स्वभाव है उस स्व्ाव मे उनको रहते हुए भी विपरीत अभिप्राय से ओर 
का और अन्यथा समझना तथा (करुणामायों य मणुवतिरिएसु) शुद्धात्मा की प्राप्तिरुप 
परम उपेक्षा संयम से विपरीत दया का परिणाम अथवा व्यवहारनय की अपेक्षा से तियंड््च 
भनुष्यों में दथा का अभाव होना दर्शनमोह का चिन्ह है (विसएसु अप्पसंगो) विपय-रहित 
सुख के स्वाद को न पाने वाले बहिरात्मा जोबों का दृष्ट अनिष्ट इन्द्रियो के थिफयों में जो 
अधिक संसर्ग रखना क्योंकि इसको देखकर विवेकी पुरुष प्रीति अप्रीतिकप चारित्रमोह के 
राग द्वंष भेद को जानते हैं, इसलिये (मोहस्सेदाणि लिगाणि) मोह के ये हो चिन्ह हैं । 
अर्थात्‌ इन चिन्हों को जातने के पीछे ही विकार-रहित अपने शुद्ध आत्मा की भावना के 
द्वारा इन राग 6 थ मोह का घात करना चाहिये, ऐसा सूत्र का अर्थ है ॥८५॥ 
भावाथं--पहाँं पर करुणा में जो अध्यकसाय है उसको अथवा करुणा के अभाव 
को मोह का चिन्ह कहा है। भी कुन्दकुन्द आचार ने बोधपाहुड गाथा २४ में “धम्पो बया- 
विसुद्धो' शब्दों ढवारा यह कहा है कि धर्म दया करि विशुद्ध है, भावषपाहुड गाथा १३१ में 
मुनि को जीवों को रक्षा करने का उपदेश दिया है। शोलपाहुड गाथा १६ में जीव-दया 
को जोव का स्वभाव बतलाया है--+ 
जीवदया दम सच्चे अचोरिय वभचेर सतोसे । 
समहसण णाण तओ य सीलस्स परिवारो॥ 


प्र बयणसारों ] [ १८३ 


अर्थात्‌--जोव दया, दस, सत्य, अचोये, ब्रह्मचयं, सन्तोष, सम्यग्दशंन, शान, तप 
ये सब शील (जीव स्वभाव) के परिवार हैं । 

श्री वीरसेनस्वामी ने भी धबल ग्रन्थ में कहा हे--“करुणाए कारण कम्स॑ करणे 
ति कि ण बुत्त ? ण॒ करणाए जीपसहावस्स कम्मजणिवत्तविरोहादों। अकरुणाएं कारणं 
कम्मं वत्तव्वं ? ण एस वबोसो, संजमघादि-कम्माणं फलभावेण तिसस्‍्से अल्भुवगमादों ।” 

शंका--करुणा का कारण भृत करुणा कर्म है, यह क्यो नहीं कहा ? 

समाधान---नहीं, करुणा जीव का स्वभाव है, अतएबं उसे कर्म-जनित मानने में 
विरोध आता है । 

शका--तो फिर अकरुणा का कारण कर्म कहना चाहिये ? 

समाधान--पह फोई दोष नहीं है, क्योंकि उसे संघवमघातिया कर्मों के फलरूप से 
स्वीकार किया गया है । 


अथ सोहक्षपणोपायान्तरमालोचयति--- 
जिणसत्यादो अट्ठे पच्चक्वादीहि बुज्ञदो णियमा। 
खोयदि मोहोवचयों तम्हा सत्यं समधिदव्व॑ ॥८६॥ 


जिनशास्त्रात्‌ अर्थान्‌ प्रत्यक्षादिभिर्वुध्यमानस्यथनियमात्‌ । 
क्षीयन्ते मोहोपचय. तस्मात्‌ शास्त्र समध्येतव्यम्‌ ॥।८९६॥ 


यत्किल द्रव्यगुणपर्यायस्वभावेनाहुंतो ज्ञानादात्मनस्तथा ज्ञानं मोहक्षपणोपायत्वेन 
प्राक्‌ प्रतिपश्चनम । तत्‌ खलपायान्तरमिदमपेक्षते । इद॑ विहितप्रथमभूमिकासंक्रमणस्य 
सर्वज्ञीपज्ञतया स्वंतोष्प्यबाधितं शट्द प्रमाणमाक्तम्प क्रीडतस्तत्संस्कारस्फुटीकृतबिशिष्ट- 
संवेदनशक्तिसंपद:सहू व यहू दयानं दोद्भे ददायिना प्रत्यक्षेणान्पेत वा तदविरोधिना प्रभाणजातेन 
तत्वतः समस्तमपि वस्तुजातं परिच्छिन्दतः क्षोयत एवातत्त्वाभिनिवेशसंस्कारकारी मोहो- 
पचय: । अतो हि मोहक्षपण परम शब्दब्रह्मोपासनं भावज्ञानावष्टस्भवृढीकृतपरिणामेन 
सम्यगधीयमानसुपायास्तरम ॥८६॥ 

भूमिका--अब, मोह के नाश के दूसरे उपाय का विचार करते हैं--- 


न्वयार्थ--[ जिनशास्त्रात्‌ | जिन शास्त्र से (जिनेन्द्र द्वारा प्रणीत) | प्रत्यक्षादिभ्ि ] 
(तथा) प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से [अर्थान्‌] पदार्थों को [बुध्यमानस्यथ] जानने वाले (पुरुष) 








१. मोहोवचओ (ज० बृ०)। २ समहिदव्व (ज० वृ०)। 


रैढंड ॥ [ परवयणसारो 


के [नियमात्‌] नियम से [मोहोपचय ] मोह-समूह [क्षीयते] नष्ट हो जाता है। [तस्मात्‌ ] 
इस कारण से [शास्त्र] शास्त्र [समध्येतव्य] सम्यक्‌ प्रकार से अध्ययन करने योग्य है । 

टीका--जो द्रब्य-गुण-पर्याय स्वभाव रूप अरहन्त के ज्ञान से आत्मा का बसा 
ज्ञान मोह क्षय के उपाय-पने से वास्तव में पहले (अस्सीबवों गाया मे) प्रतिपाबित किया 
भया है वह उपाय वास्तव में हस (निम्नलिखित) उपायान्तर को अपेक्षित करता है 
(उपायान्तर को अपेक्षा रखता हे) । 

(१) प्रथम भुसिका से समन करने वाले के (२) जो सर्वज्ञ के द्वारा जान कर 
कहा हुआ होने से सर्व प्रकार से अवाधित है, ऐसे इस शब्द प्रमाण को (द्रव्यश्रुतप्रमाण को) 
प्राप्त करके क्रोडा करने वाले के, (३) उसके संस्कार से प्रगट हो गई हे विशिष्ट सवेदन- 
शक्ति रूप सम्पदा जिसके, (४) सहृदयजनों के हृदय को आनन्द का उद्भेद देने वाले 
प्रत्यक्ष प्रमाण से अथवा उससे अविरोधी अन्य प्रमाण समृह से तत्वतः समस्त वस्तु मात्र 
को जानने वाले के, ऐसे जीव के अतस्व अभिनिवेश के संस्कार को करने वाला मोहोपचय 
(मोह समूह) क्षय को प्राप्त होता ही है। इस कारण से वास्तव में मोह के क्षय करने से 
शब्दबह्य की उत्कृष्ट उपासना (अर्थात्‌) भावज्ञान के अवलम्बन द्वारा दृढ़ किये गये परिणाम 
से सम्यक्‌ प्रकार अभ्यास करना उपायान्तर है। (अर्थात्‌ जो परिणाम भाव ज्ञान के 
अवलम्बन से दृढीकृत हो ऐसे परिणाम से द्रव्यश्नुत का अभ्यास करना टो मोह क्षय करने के 
लिये उपायान्तर है) ॥५६॥ 

तात्पयंवत्ति 

अथ द्रव्यगुणपर्यायपरिज्ञानाभावे मोहो भवतीति यदुक्त पूर्व तदर्थभागमाभ्यास कारयति, 

अथवा द्रव्यगुणपर्यायत्वरहेत्परिशानादात्मपरिज्ञान भवतीति यदुक्त, तदात्मपरिज्ञानमिममागमाभ्या- 
समपेक्षत इति पातनिकाहय मनसि धृत्वा सूत्रमिदं प्रतिपादयति,-- 

जिणसत्यादों अट्ठे पच्चक्खादीहि बुज्भदों णियमा जिनशास्त्रात्सकाश।च्छुद्धात्मादिपदार्थान्‌ प्रत्यक्षा- 
दिप्रमाणबुध्यमानस्य जानतो जीवस्य नियमापन्निश्चयात्‌। कि फल भवत्ति ? खीयदि मोहोबचओ 
दुरभिनिवेशसस्कारकारी मोहोपचय क्षीयते प्रलीयते क्षय याति । तम्हा सत्थ समहिदण्ब तस्माच्छास्त्र 
सम्यमध्येतव्य पठनीयमिति । 

तयथा--वीत रागसवंज्ञप्रणीतशास्त्रात्‌ “एगो मे सस्सदो अप्पा' इत्यादि परमात्मोपदेशक- 
श्रुतज्ञानेन तावदात्मान जानीते कश्चिदुभव्य , तदनन्तर विशिष्टाभ्यासवशेन परमसमाधिकाले रागादि- 
विकल्प रहितमानसप्रत्यक्षेण व तमेवात्मान परिच्छिनत्ति। तथेवानुमानेन वा, तथाहि--अग्रव देहे 
निश्चयनयेन शुद्धबुद्धकस्वभाव' परमात्मास्ति | कस्माद्धेतो ? निविकारस्वसवेदनप्रत्यक्षत्वात्‌ सुखा- 
दिवत्‌ इति, तथ॑वान्येपि पदार्था यथासभवमागमाभ्यासबलोत्पन्नप्रत्यक्षेणानुमानेन वा ज्ञायन्ते । ततो 
मोक्षाथिना भग्येनागमाभ्यास: करतंव्य इति तात्पर्यम्‌ ॥5६॥। 





पव्यणसारों ] | १८६४५ 


उत्थानिका--आगे यह पहले कह चुके है कि द्रव्य, गुण पर्याय' का ज्ञान न होने से 
मोह रहता है इसलिये अब आचार्य आगम के अभ्यास की प्रेरणा करते है अथवा यह पहले 
कहा था कि द्रव्यपने, ग्रणपने ब पर्यायपने के द्वारा अरहत भगवान्‌ का स्वरूप जानने से 
आत्मा का ज्ञान होता है। ऐसे आत्मज्ञान के लिये आगम के अभ्यास की अपेक्षा है। 
इस प्रकार दोनो पातनिकाओ को मन में रखकर आचार्य सूत्र कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जिणसत्थादो) जिन शास्त्र की निकटता से (अट्ठे) 
शुद्ध आत्मा आदि पदार्थों को (पच्चक्खादीहि) प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों के द्वारा (बुज्कदो) 
जानने वाले जोव के (णियमा) नियम से (मोहोबचओ) मिथ्या अभिप्राय के सस्कार को 
करने वाला मोहकर्स का सपृह (ख्ीयदि) क्षय हो जाता है (तम्हा) इसलिये (सत्य 
समाहिदव्व) शास्त्र को अच्छी तरह पढ़ना चाहिये । 

विशेष यह है कि कोई भव्य जोब बीतराग सर्वत्ञ से कहे हुए शास्त्र से “एगो में 
सससदो अप्पा” इत्यादि परमात्मा के उपदेशक श्रुतज्ञान के द्वारा प्रथम ही अपने आत्मा के 
स्वरूप को जानता है, फिर विशेष अभ्यास के वश से परमसमाधि के काल में रागादि 
विकल्पों से रहित मानस प्रत्यक्ष से उस ही आत्मा का अनुभव करता है। तेसे ही अनुमान 
से भी निश्चय करता है। जंसे इस हो देह में निश्चयनय से शुद्ध ब॒द्ध एक स्वभाव रूप 
परभात्मा है क्योंकि विकार-रहित स्वसंवेदन प्रत्यक्ष से वह इस ही तरह जाना जाता है, 
जिस तरह सुख दुःख आदि। तंसे ही अन्य भो पदार्थ यथासम्भव भागम से उत्पन्न प्रत्यक्ष 
से वा अनुमान से जाने जा सकते हैं। इसलिये मोक्ष के अर्थो पुरुष को आगम का अभ्यात्त 
करना चाहिये, यह तात्पर्य है ॥८६॥ 

भावार्थ--जिनवाणी मे प्रसिद्ध चारों हो अनुयोगो का कथन हर एक सुमुक्षु को 
जानना चाहिये । जितना अधिक शास्त्रज्ञान होगा उतना अधिक स्पष्ट ज्ञान होगा | जितना 
स्पष्ट ज्ञान होगा उतना हो निर्मल मनन होगा । प्रथमानुयोग में पूज्य पुरुषों के जीवन 
चरित्र उदाहरण रूप से कर्मों के प्रपंल फो व संसार या मोक्षमार्म को दिश्वलाते हैं । 
कारणानुयोग मे जीवों के भावों के बर्तन को अवस्थाओं को व कर्मों को रचना को व 
लोक के स्वरूप को इत्यादि तारतम्य कथन को किया गया है । चरणानुमोम में मुनि तथा 
श्रावक के चारित्र के भेदों को बताकर व्यवहारचारित्र पर आरूढू किया गया है। 
द्रव्यानुयोग मे छः द्रव्यों का स्वरूप बताकर आत्म-द्रव्य के मनन, जितन व ध्यान का 
उपाय बताकर निश्चयरत्नत्रय के पथ को दर्शाया गया है। इन चारों हो प्रकार के 


१६ ॥ [ प्रवयणसारो 


सेकड़ों प्रन्थ जिनवाणी में हैं-/इतका अध्यास सदा हो उपयोगी है। सम्यकत्व होने के पीछे 
सम्यक्चारित्र की पू्णता व सम्यग्ज्ञान की पूर्णता के लिये भी जिनवाणी का अभ्यास 
कार्यकारी है। इस पंचम काल सें तो इसका आलम्बन हर एक मुमुक्षु के लिये बहुत ही 
आवश्यक है क्योंकि यथार्थ उपदेष्टाओ का सम्बन्ध बहुत दुलंभ है। जिनवाणी के पढ़ते 
रहने से एक मृढ मनुष्य भो ज्ञानी हो जाता है। आत्म हित के लिये यह अभ्यास परम 
उपयोगी है । स्वाध्याय के द्वारा आत्मा में ज्ञान प्रगट होता है, कषायभाव घटता है 
संसार से ममत्व हटता है, मोक्ष भाव से प्रेम जगता है। इसी के निरन्तर अभ्यास से 
सिथ्यात्वकर्स और अनंतानुबन्धी कषाय का उपशम हो जाता है और सम्यग्दर्शन पैदा हो 


जाता है। श्री अमृतचन्द्र आचार्य ने भी समयसार कलश में कहा हे-- 
उभयनयविरोधध्वंसिनि स्थात्पदांके जिनवचसि रमन्ते ये स्वय वान्तमोहा । 
सपदि समयसार ते परज्योतिरुचे-रनवमनयपक्षाक्षुण्णमोक्षन्व एवं ॥ 


अरथे---निश्चयनय और व्यवहारनय के विरोध को मेटने वाली स्याह्वाद से लक्षित 

जिनवणी में जो रसते हैं थे स्वयं मोह को वन कर शीघ्र ही परमज्ञान ज्योतिमय शुद्धा- 

मे जो नया नहीं है ओर न किसी नय के पक्ष से खंडन किया जा सकता है, देखते 
। 


स्वाध्याय भ्रावकधर्म और मुनिधर्मं के लिये उपकारी है। सन को अपने अधीन 
रखने में सहायक है ।।८६९।॥ 
अथ कथ जेनेन्द्रे शब्दब्रह्मणि किलार्थानां व्यवस्थितिरिति वितर्कंयति-- 
दव्वाणि गुणा तेसि पज्जाया अट्ठसण्णया भणिदा । 
तेसु गुणपज्जयाणं अप्पा दव्व त्ति उबदेसो ॥८७॥ 
द्रव्याणि गुणास्तेषा पर्यायाअथसज्ञया भणिता. । 
तेष्‌ गुणपर्यायाणामात्मा द्रव्यमित्युपदेश: ॥॥८७॥॥ 
द्रव्याणि व्‌ गुणाश्च पर्यायाश्च अभिधेयप्रेदेष्प्पभिधानाभेदेन अर्था:, तत्र गुणपर्याया- 
नियत्ति गुणपर्यायरय॑न्त इति वा अर्था द्रव्याणि, व्रव्याण्याश्रयत्वेनेयरति द्रव्येराश्रयमूततैरयंन्‍्त 
इति था अर्था गुणाः द्रव्याणि क्रमपरिणामेनेयति द्रव्य: क्रमपरिणामेनारयनत इति वा अर्था 
पर्याया:। यथा हि सुबर्ण पीततादीन्‌ गुणान्‌ कुण्डलादोश्च पर्यायानिर्यात तेरयंमाण वा 
अर्थो द्रव्यस्थानोयं, यथा च सुबर्णमाभयत्वेनेयति तेनाश्रयभूतेनायंमाणा बा अर्था: पीत- 
तादयों गुणा, यथा चर सुबर्ण क्रमपरिणामेलेयर्ति तेन क़मपरिणामेनायंमाणा था अर्था: 


१ भणिया (ज० वृ०)। 


पब्यणसारों ] [ १६७ 


कुण्डलादय. पर्याया: । एव्मन्यत्रापि। यथा चंतेषु सुबरणपीततादिगुणकुण्डलादिपयपिषु 
पीततादिगुणकुण्डलादिपर्यायाणां सुवर्णादपृथस्भाषात्सुवर्णमेवबात्सा तथा चर तेषु ब्रव्यगुण- 
परयपिष गुणपर्यायाणां द्रव्यादप॒थर्भावाद्द्रव्यमेबात्मा ॥८७॥ 

भूमिका--अब, जिनेन्द्र के शब्दब्रह्म में पदा्दों की व्यवस्था (स्थिति) किस प्रकार 
है, सो विचार करते हैं,--- 

अन्वयाथं---[ द्रव्याणि] द्रव्य [गुणा ] गुण [तेषा पर्याया ] और उन द्रव्यो और 
गुणो की पर्याये [अरथंसज्ञया ] अर्थ नाम से [भणिता ] कहे गये है। उनमे [ग्रुणपर्यायाणा 
आत्मा द्रव्य] गुण पर्यायो का आत्मा [तदात्मरूप आधार] द्रव्य है [इति उपदेश' | ऐसा 
उपदेश है । 

टीका--द्रव्य, गुण और पर्यायें, अभिधेयभ्ेद होने पर भी अभिधान का अभेद होने 
से, 'अर्थ' हैं [अर्थात्‌ द्रव्य, गुण, पर्यायों में वाच्य का भेद होने पर भी वाचक में भेद न 
रखें तो अर्थ ऐसे एक हो वाचक (शब्द) से ये तोनों कहे जाते हैं ।] उनमें (उन द्रव्य, 
गुण ओर पर्यायों मे), जो गुणो को और पर्यायों को प्राप्त करते है अथबा जो गुणों 
पर्यायों को प्राप्त करते हैं अथवा जो गुणो और पर्यायों को प्राप्त करते हैं अथवा जो गुणों 
और पर्यायों के द्वारा प्राप्त किये जाते हैं, ऐप्ते अर्थ द्रव्य हैं। जो द्रव्यो को आश्रय-पने 
से प्राप्त करते हैं अथवा जो आश्रयमुत द्रव्यों के द्वारा प्राप्त किये जाते है, अर्थ गुण हैं । 
जो द्रव्यों को क़मपरिणाम से प्राप्त करते है, अथवा जो द्रव्यों के द्वारा क्रमपरिणाम से 
प्राप्त किये जाते है, ऐसे “अर्थ पर्याय हैं। जंसे वास्तव में जो (सुबर्ण) पीलापन इत्यादि 
गुणों को और कुण्डल इत्यादि पर्यायों को प्राप्त करता है अथवा उनके द्वारा प्राप्त किया 
जाता है वह स्वर्ण पदार्थ द्रव्य के स्थान पर है। जंसे (जो) सुबर्ण को आश्रय-पने से 
प्राप्त करते है, अथवा आश्रयमूत सुवर्ण के द्वारा प्राप्त किये जाते हैं बे पदार्थ पीलापन 
आदि गुण हैं और जंसे (जो) सुधर्ण को क़म-परिणाम से प्राप्त करतो हैं अथवा सुबंण के 
द्वारा उस क़म परिणाम से प्राप्त की जाती हैं बे पदार्थ कुण्डल आदि पर्यायें हैं। इसी 
प्रकार अन्यत्र भो है (इस दष्टान्त को भाति सर्व द्रव्य, गुण, पर्यायों से भी समझना 
चाहिये)। और जंसे उन सुबर्ण, पीलापन इत्यादि गुण और कुण्डल इत्यादि पर्यायों में 
पीलापन आदि गुण और कुण्डल इत्यादि पर्यायों के सुवर्ण से अपृथकूपना होने से, सुबर्ण 
ही आत्मा है, उसो प्रकार उन द्रव्य गुण पर्यायों से, गृण-पर्यायों का आत्मा, द्रव्य से 
अपृथकपना होने से, द्रव्य ही है ॥८७॥ 


श्टष ] | प्रययणसारो 


तात्पर्यदृत्ति 

अथ द्रब्यगुणपर्यायाणामर्थेंसंज्ञा कथयति-- 

वब्बाणि गुणा तेसि पञ्ञाया अठठसण्णया भ्णिया द्रव्याणि गुणास्तेषा द्वब्याणा पर्यायाश्च 
त्यो5प्म्थंसशया भणिता: कथिता अरथंसज्ञा भवन्तीत्यर्थ । तेसु तेष्‌ भिष्‌ द्रव्यगुणपययिषु मध्ये गुण- 
पज्जयाण अप्पा गुणपर्यायाणा सबन्धी आत्मा स्वभाव | क इति पृष्टे ? दब्ब त्ति उबदेसो द्रव्यमेव 
स्वभाव इत्युपदेश', अथवा द्रव्यस्य क स्वभाव ? इति पृष्टे ग्रुणपर्यायाणामात्मा एवं स्वभाव इति। 
अथ विस्तर:--अनन्तज्ञानसुक्ादिगुणान्‌ तथैवामृतंत्वातीन्द्रियत्वसिद्धत्वादिपर्यायाश्य इयति गच्छति 
परिणमत्याअ्यति ग्रेव कारणेन तस्मादर्थो भ्रण्यते । कि ? शुद्धात्मद्रव्यम्‌ | तच्छद्वात्मद्रव्पमाधारभूत- 
मियति ग्रच्छन्ति परिणमन्त्याश्र्यान्ति येन कारणेन ततोर्था भण्यन्ते । के ते ? ज्ञानत्वसिद्धत्वादिगुण- 
पर्याया: । ज्ञानत्वसिद्धत्वादिगुणपर्यायाणामात्मा स्वभाव । क इति पृष्टे शुद्धात्मद्रव्यमेव स्वभाव 
अथवा शुद्धात्मद्रव्यस्य क. स्वभाव इति पृष्टे पूर्वोक्तगुणपर्याया एवं । एव शेषद्रव्यगरुणपर्यायाणामप्यर्थे- 
सज्ञा बोद्धग्येत्ययं ॥८5७॥ 


उत्थानिका--आगे द्रव्य, गुण पर्यायों की अर्थसज्ञा को, कहते है-- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(दब्बाणि) द्रव्य, (गुणा) उनके सहभावी गृण व (तेसि 
पर्जाया ) उन द्रव्यों की पर्यायें ये तीनों ही (अट्ठसण्णया) अर्थ के नाम से (भणिया) कहे 
गए हैं। अर्थात्‌ तीनों को हो अर्थ कहते हैं। (तेपु) इन तीन द्रव्य गुण पर्यायों में से 
(गुणपर्जयाणं अप्पा) अपने गुण और पर्यायो का सम्बन्धी स्वन्ाव (दव्व त्ति) द्रव्य है, ऐसा 
उपदेश है । अथवा यह प्रश्न होने पर कि द्रव्य का क्‍या स्वभाव है ? यही उत्तर होगा कि 
जो गृण पर्यायों का आत्मा या आधार है, वही द्रव्य है, वही गुण पर्यायों का निजभाव हे । 
बिस्तार यह है कि जिस कारण से शद्धांत्मा अनन्तज्ञान, अनन्तसुख आदि गुणों को 
तेंसे हो अमृरतिकपना, अतोन्द्रियपना, सिद्धपना आदि पर्यायों को इयति आर्थात्‌ परिणमन 
करतो है व आश्रय करती है इसलिये शुद्धात्मा द्रव्य अर्थ कही जाती है। तेसे ही जिस 
कारण से शानपना गुण ओर सिद्धपना आदि पर्ययें अपने आधारमृत शुद्धात्मा द्रव्य को 
इयति अर्थात्‌ परिणमन करतो है-आश्रय करतो है, इसलिये वे ज्ञानगुण व सिद्धत्व आदि 
पर्यायें भी अर्थ कहो जाती हैं। ज्ञानपना गुण ओर सिद्धपना आदि पर्यायों का जो कुछ 
सबंस्थ है घही उनका निजभावस्व भाव है और बह शुद्धात्मा द्रव्य हो स्वभाव है । अथवा 
यह प्रश्न किया जाय कि शुद्धात्मा द्रव्य का क्‍या स्वभाव है तो कहना होगा कि पूर्व मे 
कही हुई गुण और पर्यायें है। जिस तरह आत्मा की अर्थ संज्ञा जानना, उसो तरह ब्रच्यों 
को व उनके गृण पर्यायों की अर्थ संज्ञा है, ऐसा जानता चाहिये ॥८७॥ 


पबरवणसारो ] [ १८६ 


अथेब॑ मोहक्षपणोपायमरूतजिनेश्वरोपदेशलाभेषपि पुरुषकारो5थंक्रियाकारीति पोरष॑ 

व्यापारयति--- 
जो मोहरागदोसे णिहणदि उवलब्भ' जोण्हमुवदेसं । 
सो सब्वदुक्वमोक्खं पावदि अचजिरेण कालेण ॥८८॥ 
यो मोहरागद्वेषान्निहन्ति उपलभ्य जैनपमुपदेशस्‌ । 
स. सबंदु खमोक्ष प्राप्नोत्यचिरेण कालेन ॥८८॥। 

इह हि द्राघीयसि सदाजवंजवपथे कथमप्यमुं समुपलन्यापि जेनेश्वर निशिततरवा- 
रिधारापथस्थानोयमुपदेश य एवं मोहरागद्ेषाणामुपरि बृढतरं निपातयति स एवं निश्चि- 
लदुःखपरिमोक्ष क्षिप्रमेबाप्नोति, नापरो व्यापार: करवालपाणिरिव । अत एवं सर्वारस्तेण 
सोहक्षपणाय पुरुषकारे निषोवासि ॥॥८५८॥ 

भूमिका--अब, इस प्रकार मोह क्षय के उपायमृत जिनेश्वर के उपदेश की प्राप्ति 
होने पर भी पुरुषा्थ अर्थ-क्रियाकारी (प्रयोजन-भूत क्रिया का करने बाला) है, इसलिये 
पुरुषार्थ करते है--- 

अन्वयार्थ--[ य ] जो [जैन उपदेश] जिनेन्द्र के उपदेश को [उपलभ्य | प्राप्त 
करके [मोहरागद्वेषान्‌ | मोह, राग, द्वेष को [निहति] हनता है [नाश करता है| [स] 
वह [अचिरेण कालेन] अल्पकाल मे [सवंदु खमोक्ष | सब दुखो से छुटकारे को 
[ प्राप्नोति | पाता है । 

टीका--वास्तव में इस अति-दीर्घ संसार मार्ग सें किसो भो प्रकार से जिनेन्द्रदेव 
के इस तीक्ष्ण असखिधारा (कलवार की धार) समान उपदेश को प्राप्त करके भी, जो 
कोई मोह राग द्वेष के ऊपर अतिदृढ़ता-पू्ंक हाथ मे तलवार लिये हुए (पुरुष) को भांति 
प्रहार करता है वही सब दुःखों से छुटकारे को शीघ्र हो प्राप्त होता है। अन्य (कोई ) 
व्यापार (प्रयत्न-क्निया) समस्त दुःखों से परिमुक्त नहीं करता (जैसे मनुष्य के हाथ से 
तीक्ष्ण तलवार होने पर भी वह शत्रुओ पर अत्यन्त वेग से उसका प्रहार करे तो ही बह 
शत्र-सम्बन्धी दुःख से मुक्त होता है, अन्यथा नहीं । इस प्रकार इस अनादि संतार में महा 
भाग्य से जिनेश्वर देव के उपदेश रूपी तोक्ष्ण तलवार को प्राप्त करके भी जो जीव मोह 
रागद्वेध रूपी शत्रुओं पर अति दृढता-पूर्वक उसका प्रहार करता है, वही सर्व दु:खों से मुक्त 
होता है-अन्यथा नहीं) । इसलिये सम्पूर्ण प्रयत्न से मोह का क्षय करने के लिये मे पुरुषार्थ 
में स्थित होता हूँ ॥(८८॥ 


१ उबलद्ध (ज० बु०)। २ पावइ (ज० बु०)। 
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तात्पयंब॒त्ति 

अथ दुर्लभजैनोपदेश लब्ध्वापि य एवं मोहरागद्वेषाप्निहन्ति स एवाशेषदुःखक्षय प्राप्तो- 
तीत्यावेदयति--- 

जो मोहरागदोसे जिहणवि य एवं मोहरागद्व षान्नि हन्ति। कि छृत्वा ? उबलद्ध उपलभ्य 
प्राप्य । कमू ? जोण्हमुबदेसं जेनोपदेश, सो सव्यदुक्थ मोकख पाबाइ स सर्वंदुःखमोक्ष प्राप्नोति। 
केन ? अधिरेण कालेण स्तोककालेनेति । 

तशाया- एकेन्द्रियविकलेन्द्रियपड्चेन्द्रिया दिदुल भपरम्परया जैनोपदेश प्राप्य मोहरा'$ ष- 
विलक्षण निजशुद्धात्मनिश्चलानुभूतिलक्षण निश्चयसम्यक्त्वज्ञानह्याविनाभूत वीतरागचारित्रसज्ञ 
निशितखड्ग य एवं मोहरागढ्ढ षशत्रूणामृपरि दृढ्तर पातयति स एवं पारमार्थिकानाकुलत्वलक्षणसुख- 
विलक्षणानां दु खाना क्षयं करोतीत्यर्थ ॥८८॥ 

एव द्रव्यगुणपर्यायविषये मूढ्त्वनिराकरणार्थ गाथाषट्केन तृतीयज्ञानकण्ठिका गता । 


उत्थानिका--आगे यह प्रगट करते है कि इस दुलंभ जैन के उपदेश को प्राप्त करके 
जो भी कोई मोह रागठ्ेषो को नाश करते है, वे ही सर्व दु खो का क्षय करके निज स्वभाव 
प्राप्त करते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो) जो कोई भव्य जीव (जोण्हमुबदेसं उबलद्ध) जेन 
के उपदेश को पाकर (मोहरागदोसे णिहृणदि) मोह रागद्वेष को नाश करता है (सो) वह 
(अचिरेण कालेण) अल्पकाल में ही (सव्वद्खमोक्ख पावइ) सर्व दु.खों से छूट जाता है । 

विषय यह है कि जो कोई भव्य जीव एकेन्द्रिय से विकलेन्द्रिय, फिर पंचेन्द्रिय फिर 
मनुष्य होना इत्यादि बु उभपने को परम्परा को समझकर अत्यन्त कठिनता से प्राप्त होने 
वाले जैन तत्व के उपदेश को पाकर मोह रागद्वेष से विलक्षण अपने शुद्धात्मा के निश्चल 
अनुभव रूप निश्चयसम्यग्दशन और सम्यग्ज्ञान से अविनामृत वीतरागचारित्ररूपो 
तोक्ष्ण खड्ग को मोह रागद्वेष शत्रुओं के ऊपर पटकता है वह ही बोर पुरुष परमार्थ रूप 
अनाकुलता लक्षण को रखने वाले सुख्ध से विलक्षण सब दुःखों का क्षय कर देता है यह 
अर्थ हे ॥॥८८।॥। 

भावाथे--आचार्य ने इस गाथा में चारित्र पालने की प्रेरणा की है। तथा वृत्ति- 
कार के भावानुसार यह बात समझनी चाहिये कि मनुष्य जन्म का पाना हो क्रति कठिन 
है। निगोद एकेन्द्रिय से उन्नति करते हुए पंचेन्द्रिय शरीर में आना बड़ा दुर्लभ है। मनुष्य 
होकर भी जिनेन्द्र भगवान्‌ का सार-उपदेश मिलना दुलंभ हे। यदि कोई शास्त्रों का भनन 
करेगा ओर गुरु से समझेगा तथा अनुभव में लायेगा तो उसे निज भगवान्‌ का उपदेश 
समझ पड़ेगा । भगवान्‌ का उपदेश आत्मा के शत्रुओ के नाश के लिये निश्चयरत्नत्रय 
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रुप स्वात्मानुभव है। इसी के द्वारा रागद्वेष मोह का नाश हो सकता है । सिवाय इस 
खड़्ग के ओर किसी में बल नहीं है जो इन अनादि से लगे हुए आत्मा के वंरियों का नाश 
कर सके । जो कोई इस उपदेश को समझ भो लेवे परन्तु पुरुषार्थ करके स्वात्मानुभव न 
करे तो वह कभी भी दुःखों से छुटकर मुक्त नहीं हो सकता। जंसा यहाँ आचार्य ने कहा 
है, बेसा ही श्री समयसार जी में आपने इन रागद्वेष मोह के नाश का उपाय इस गाथा से 
सूचित किया हैं--- 


जो आद्तावणमिण णिच्चुवजुत्तो मुणी समाचरदि | 
सो सब्बदक्खमोक्‍्थ पावदि अभच्रिण कालेण ॥ 


अथे---जो कोई मुनि नित्य उद्यमवंत होकर निज आत्मा को भावना को आचरण 
करता है, वह शीघ्र हो सर्व दु.छ्ो से छूट जाता है ॥॥८८॥ 
इस तरह द्रव्य, गण, पर्याय के सम्बन्ध मे मृढता को दूर करने के लिये छह 
गाथाओ से तोसरो ज्ञानकंठिका पूर्ण हुई । 
अथ स्वपरविवेकसिद्धेरेव मोहक्षपणं भवतीति स्वपरविभागसिद्धये प्रयतते--- 
णाणप्पगमप्पाणं परं च दव्वत्तणाहिसंबद्ध । 
जाणदि जदि णिच्छयदो जो सो मोहक्खयं कुणदि ॥८४६॥ 


ज्ञानात्मकमात्मान पर च द्रव्यत्वेताभिसबद्धमु । 
जानाति यदि निश्चयतो य सो मोहक्षय करोति ॥॥८६।। 


य एवं स्वकीयेन चेतन्यात्मकेन द्रव्यत्वेनाधिसंबद्धमात्मानं परं च परकीयेन यथोंचितेन 
द्रव्यत्वेनाभिसम्बद्धमेव निश्चयत: परिच्छिनत्ति, स एवं सम्यगवाप्तस्वपरविवेकः सकत॑ मोह 
क्षपयति । भतः स्वपरविवेकाय प्रयतो5स्मि ॥८६दै।। 


भुमिका--अब, स्व-परके विवेक की (सेदज्ञान को) सिद्धि से ही मोह का क्षय 
हो सकता है । इसलिये स्व-पर के विभाग की सिद्धि के लिये प्रयत्न करते हैं--- 

अन्वयार्थ--[यः ] जो [ज्ञानात्मक आत्मान] ज्ञानमयी (ज्ञान-स्वरूप) अपने को 
[च] और [पर] पर को [द्रव्यत्वेत अभिसम्बद्ध। (निज निज) द्रव्यत्व से सम्बद्ध 
[निश्चयत'] निश्चय से (जानाति) जानता है [स ] वह [मोहक्षय करोति] मोह के क्षय 
को करता है । 

टीका--जो स्वकीय (अपने) चेतन्यात्मक द्रव्यत्व से भले प्रकार संबद्ध 
(संयुक्त) अपने को ओर परको परकीय (दूसरे के) ययोच्तित द्रव्यत्व से भले प्रकार सम्बद्ध 
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हो निश्चय से जानता है, स्व-परके बिजेक को प्राप्त वह हो सम्पूर्ण मोहको नथ्ट करता 
है । इस कारण से स्व-परके विवेक के लिये में प्रयत्नशील हूँ ॥।८४॥। 
सात्पयंदत्ति 

अथ स्वपरात्मयोभेदज्ञानात्‌ मोहक्षयों भवतीति प्रज्ञापपति-- 

णाणप्पगसप्पाण परं॑ च वग्वत्तणाहिसबद्ध जाणवि जबि ज्ञानात्मकमात्मान जानाति यदि । 
कथभूत ? स्वकोयशुद्धचेतन्यद्रव्यत्वेताभिसबद्ध, न केवलमात्मान । पर च यथोचितचेतनाचेतनपरकी य- 
द्रव्यत्वेताभिसबद्ध' । कस्मात्‌ ? णिच्छयदो निश्चयत निश्चयनयानुकुल भेदज्ञानमाणित्य। जो य 
कर्ता सो स' मोहब्खय कुणदि निर्मोहपरमानन्देकस्वभाव-शुद्धात्मनो विपरीतस्य मोहस्य क्षय करोतीति 
सृत्रार्थ ॥८४।। 

उत्थानिका--आगे सूचित करते है कि अपने आत्मा और पर के भेद-विज्ञान से 
भोह का क्षय होता है-- 

अन्बय सहित विशेषार्थ--( जो) जो कोई (णिच्छयदो) निश्चयनय के द्वारा भेद- 
ज्ञान को आभ्रय करके (जदि) यदि (णाणप्पगप्मपाणं परं च वव्वत्तणाहिसंबद्ध जाणदि) अपने 
ज्ञान-स्वरूप आत्मा को अपने ही शुद्ध चेतन्य द्रव्य से सम्बन्धित तथा अन्य चेतन अचेतन 
पदार्थों को बथायोग्य अपने से भिन्‍न चेतन अचेतन द्रव्य से सम्बन्धित जानता है या अनुभव 
करता है (सो मोहक्खयं कुणदि) वही मोह-रहित परमानन्दमयी एक स्वभावरूप शुद्धात्मा 
से विपरीत सोह का क्षय करता है ॥८८;।। 

अथ सर्वथा स्वपरबिवेकसिद्धिरागमतो विधातव्येत्युपसहर ति-- 

तम्हा जिणमग्गादो गुर्णोह आदं परं च दव्वेसु । 
अभिगच्छदु इच्छादि णिस्मोहं जदि अप्पणों अप्पा ॥6०॥। 


तस्माज्जिनमार्गात्‌ गुणरात्मान पर च द्रव्येषु । 
मभिगच्छतु निर्मेहमिच्छति यद्यात्मन आत्मा ॥&०॥। 


इह खल्वागमनिगदितेष्वनन्तेषु गुणेषु केश्चिद्गुणरन्ययोगव्यवच्छेदकतया साधारणता- 
मुपादाय विशेषणतामुपगतरनन्तायां द्रव्यसंततो स्वपरविवेकमुपगच्छन्तु मोहप्रहाणप्रवण- 
बुद्धघों लब्धवर्णा: तथाहि-यदिदं॑ं सदकारणतया, स्वतः सिद्धमन्तबंहिसृंलप्रकाशशालितया 
स्वपरपरिच्छेदक॑ सदीयं॑ सम नाम बेतन्यमहमनेन तेन समानजातीयमसमानजातोयं वा 
व्रष्यमन्यवपहाय ममात्मन्येब बतंमानेनात्मीयसात्मानं सकलत्रिकालकलितश्रौच्यं द्रव्य 
जानामि । एवं प्रथकक्‍त्ववृत्तस्वलक्षणंद्रंव्यमन्यदपहाय तस्मिन्नेव व वर्तमाने सकलत्िकाल- 
कलितप्रौव्यं द्रव्यमाकाशं धर्ममधर्म काल॑ पुद्गलमात्मान्तरं च निश्चिनोसि । ततो नाह- 








१. अहिंगच्छदु (ज० व्‌०) | २ इच्छादि (ज० बृ०)। 
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माकाशं न धर्मो ना धर्मो न च कालो न पुदुगलो नात्मान्तरं जे भवामि, यतो&सोष्वेकाप- 
वरकप्रयोधितानेकदी पप्रकाशे प्विव, संभूयावस्थितेष्यपि मच्चेतर्यं स्वरूपाद्रच्युकमेव मां 
पृथगवगमयति। एवमस्थ निश्चितस्वपर विवेकस्यात्मनो न खलु विकारकारिणो मोहाइकऋुरस्य 
प्रादु्भृति: स्थात्‌ ॥ ८ ०१ 

भूमिका--अब, सब प्रकार से स्व-परके विवेक की सिद्धि आगस से करने योग्य 
है, इस प्रकार उपसहार करते हैं--- 

अन्वयार्थ--[ तस्मात्‌ |] इस कारण से (क्योकि स्व-पर के विवेक द्वारा मोह का 
नाश हो सकता है इस कारण से) [यदि] जो [आत्मा] आत्मा [भात्मन:] अपनी 
[निर्मोह] निर्मोहता [इच्छति] चाहता है तो [जिनमार्गात्‌] जिन माय से (जिन आगम 
से) [द्रव्येष| (छह) द्वव्यो मे से [गु्णः] (विशेष) गुणो के द्वारा [आत्मान परं च] रव 
और पर को [अभिगच्छतु] जानो । 

टीका--मोहका क्षय करने के प्रति अभिमुख बुध-जन इस जगत्‌ में निश्चय से 
आराम में कथित अनन्त गुणों मे से किन्‍्हो गुणों के द्वारा-जों गुण अन्य (द्रव्य) के साथ 
योग (सम्बन्ध) रहित होने से असाधारणता को धारण करके विशेषत्व को प्राप्त हुए हैं, 
उनके द्वारा-अनन्त द्वव्य-परम्परा मे स्व-परके विवेक को प्राप्त करो (मोह का क्षय करने 
के इच्छुक पडित जन आगम-कथित अनन्त गुणों मे असाधारण लक्षणभृत गुणों के द्वारा 
अनन्त व्रव्य-परम्परा मे “यह स्व-द्रव्य है और यह पर द्रव्य है” ऐसा विवेक करो), जो 
कि इस प्रकार है-- 

सत्‌ और अकारण होने से स्वत'सिद्ध, अन्तर्मूख ओर बहिर्मुख प्रकाशवाला होने से 
स्व पर का ज्ञायक, ऐसा जो यह मेरे साथ संबन्ध वाला मेरा चंतन्प है तथा जो (जेतन्य) 
समान-जातोय अथवा असमान-जातीय अन्य द्रव्य को छोड़कर मेरे आत्मा में ही बर्तेता 
है, उस (चंतन्य ) के द्वारा मे अपने आत्मा को सकल त्रिकाल मे प्रुवत्व का धारक द्रब्य 
जानता हूँ, इस प्रकार पृथक्‌ रूप से वतंने बाले स्वलक्षणों के द्वारा जो क्षन्‍्य द्रव्य को 
छोड़कर उसो द्रव्य मे बतंते हैं उनके द्वारा-आकाश, धर्म, अधर्म, काल, पुदूगल ओर अन्य 
आत्मा को सकल त़िकाल मे प्रवत्व-धारक द्रव्य के रूप में निश्चित करता हूँ (जंसे चंतस्प 
लक्षण के द्वारा आत्मा को श्लव द्रव्य के रूप मे जाना, उसी प्रकार अवगाहहेतुत्व, गति- 
हेतुत्व, इत्यादि लक्षणों से जो कि स्वलक्षणभूत द्रव्य के अतिरिक्त अन्य द्रव्यों में नहीं. पाये 
जाते उनके द्वारा-आकाश धर्मास्तिकाय इत्यादि को भिन्‍न-परिन्‍त ल्लव दृवब्यों के रूप सें 
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जानता हूँ) । इसलिये न मे आकाश हूँ, न धर्म हूँ, न अधर्म हूँ, न काल हूँ, न पुदगल हूँ 
ओर न आत्मान्तर (अन्य आत्मा) हूँ, क्योंकि मकान के एक ही कमरे में जलाये गये अनेक 
बोषकों के प्रकाशों की भांति, इकट्ठे (एक क्षेत्रावगाही) रहने वाले व्रव्यों मे भी मेरा 
बेतन्य, निजस्वरूप से अच्युत ही रहता हुआ, मुझको पृथक जनाता (प्रगट करता) है । इस 
प्रकार निश्चित किया है स्व-पर का विवेक जिसने-ऐसे इस आत्मा के वास्तव से विकार 
को उत्पन्न करने वाले मोहांकुर का प्रादुर्भाव नहों होता ॥॥छ०॥ 


तात्पयंब॒त्ति 


अथ पू्व॑सुत्रे यदुकक्‍्तं स्वपरभेदविज्ञान तदागमतः सिद्धयतीति प्रतिपादयति-- 

तम्हा जिणमग्गाबो यस्मादेव भणित पूर्व स्वपरभेदविज्ञानाद्‌ मोहक्षयो भवति, तस्मात्कारणा- 
ज्जिनमार्गाज्जिनायमात्‌ गुर्णोह गुणे. आदं आत्मान, न केवलमात्मान पर चर परद्रव्य च । केषु मध्ये ? 
बब्बेसु शुद्धात्मादिषड्द्रव्यमध्येष्‌ अहिंगचछदु अभिगच्छतु जानातु यदि । कि ? णिम्मोह इच्चदि जबि 
निर्मोहभावमिच्छति यदिचेत्‌ु ॥ स क ? अप्पा आत्मा | कस्य सबन्धित्वेन ? अप्पणों आत्मन इति । 

तथाहि-- यदिदं मम चेतन्य स्वपरप्रकाशक तेनाह कर्ता शुद्धज्ञानदशेनभाव स्वकीयमात्मान 
जानामि, पर च पुदूगलादिपञ्चद्रव्यरूप शेषज्नीवान्तर च पररूपेण जानामि, तत. का रण।देकापव रक- 
प्रबोधितानेकप्रदीपप्रकाशेष्वेवः सभूयावस्थितेष्वपि सर्वद्रव्येषू मम सहजशुद्धचिदानन्दंक्स्वभावस्य 
केनापि सह मोहो नास्तीत्यभिप्राय' ॥& ०॥। 

एवं स्वपरपरिज्ञानविषये मूढत्वनिरासार्थ गाथाहयेन चतुर्थशानकण्ठिका गता। इति पञुच- 
विशतिगायाभिरज्ञानकण्ठिकाचतुष्टया भिधानो द्वितीयोईधिकार समाप्त । 


उत्थानिका--आगे पूर्व सूत्र मे जिस स्व-पर के भेद-विज्ञान की बात कही है, वह 
भेद-विज्ञान जिन-आगम के द्वारा सिद्ध हो सकता है, ऐसा कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषाथं--(तस्हा) क्योकि पहले यह कह चुके है कि स्व पर के 
भेद-विज्ञान से मोह का क्षय होता है इसलिये (जिणमर्गादो) जिन-आगम (वब्वेसु) 
शुद्धात्मा आदि छ व्रव्यों के मध्य मे से (गु्णः) उनके उन गुणों के दवरा (आद परं चर) 
आत्मा को ओर परद्रव्य को (अहिगछ्छदु) जाने, (जदि) यदि (अप्पा) आत्मा (अप्पणों ) 
अपने भीतर (णिम्मोहं) मोह-रहित भाव को (दृच्चदि) चाहता है । 

विशेष यह है कि जो यह मेरा चंतन्यभाव अपने को और पर को प्रकाशमान 
करने वाला है उसी करके में शुद्ध लानदर्शन भाव को अपना आत्मा रूप जानता हूँ तथा 
पर जो पुदगल आवि पांच द्रव्य हैं तथा अपने जीव के सिवाय अन्य सर्व जीव हैं, उन 
सबको पररूप से जानता हूँ । इस कारण से जं॑से एक घर मे जलते हुए अनेक दीपकों का 
प्रकाश है किन्तु सबका प्रकाश अलग-अलग है। इस ही तरह सर्व द्वव्यो के भीतर में मेरा 
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सहज शुद्ध चिदानन्दमय एक स्वभाव अलग है उसका किसो के साथ मोह नहीं है, यह 
क्रभिप्राय है ॥।४ ०॥। 

इस तरह स्व-पर के ज्ञान में मृढता को हटाते हुए दो गायाओं के द्वारा चोथी 
ज्ञानकंठिका पूर्ण हुई । 

इस तरह पच्चीस गाथाओं के द्वारा ज्ञानकंठिका का चतुष्टय नाम का दूसरा 
अधिकार पूर्ण हुआ । 

अथ जिनोदिताथंश्रद्धानमन्तरेण धर्मलाभो न भवतीति प्रतर्कंयति--- 


सत्तासंबद्धेरे सविेसेसे जो हि णेव सामण्णे । 


सददहदि ण सो समणो तत्तो धम्मो ण संभवदि ॥६१॥ 
सत्तासम्बद्धानेतान्‌ सविशेषान्‌ यो हि नैव श्रामण्ये । 
श्रद्धघाति नस श्रमण ततो धर्मोन सभवति ॥६&१॥॥ 

यो हि नामेतानि साद्श्यास्तित्वेव सामान्यमनुव्रजन्त्यपि स्वरूपास्तित्वेनाश्लिष्टवि- 
शेषाणि द्रव्याणि स्वपरावच्छेदेनापरिच्छन्दन्नश्रदधानो वा एवमेव श्रामण्येनात्मानं दमयति 
स खलु न नाम श्रमण:। यतस्ततो5परिच्छिन्नरेणुकनककणिकाविशेषाद्धू लिधावकात्कनक- 
लाभ इव निरुपरागात्मतत्त्वोपलम्भलक्षणों धर्मोपलम्भों न संभुतिमनुभवति ॥६ ९१॥ 

भूमिका--अब, जिनेन्द्र के कहे हुए पदार्थों के श्रद्धान बिना धर्म लाभ नहीं होता, 
यह न्यायपृर्वंक बिचार करते हैं-- 

अन्वयार्थ--[ य. श्रामण्ये |] जो श्रमण अवस्था में [एतान्‌ सत्तासबद्धान्‌ सविशेषान ] 
इन सत्ता--सयुक्त सविशेष पदार्थों को [न एवं श्रदधाति] श्रद्धान नही करता [स ] वह 
[श्रमण न] श्रमण नही है [तत ] उस (श्रमणाभासपने) से [धर्म न सभवति] धर्म का 
उद्भव नही होता है । 

टीका--जो (जीव) सावृश्य अस्तित्व से समानता को धारण करते हुये भी स्वरूप 
अस्तित्व से विशेष-युक्त इन द्रव्यों को स्व-पर के भेद से नहीं जानता हुआ और श्रद्धान 
नहीं करता हुआ, यों हो (ज्ञान श्रद्धान के बिना) मात्र श्रमणता से (द्रब्य मुनित्व से) 
आत्मा को (अपने को) दमन करता है, वह वास्तव में श्रमण नही है। क्योंकि जेसे रेत 
और स्वर्ण-कणों में भेद ज्ञात न होने पर, मात्र धुल के (रेत के) धोने से स्वर्ण का उद्भव 
नहीं होता, इसी प्रकार स्व-पर का भेद ज्ञान न होने से, मात्र श्रमणाभारापने से निरुपराग 
(निविकार) आत्मतत्त्व की उपलब्धि (प्राप्ति) लक्षण वाला धर्म लाभ का भो उद्भव नहीं 
होता ॥ ४ १॥ 
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तात्पयंव्ति 
अथ निर्दोषिपरमात्मप्रणीतपदार्थश्रद्धानमन्तरेण श्रमणो न भवति, तस्माच्छुद्धोपपोगलक्षण- 
धर्मोषपि न सभवतीति निश्चिनोति--- 
सत्तासंबद्ध महासत्तासबन्धेन सहितान्‌ एदे एतान्‌ पूर्वोक्तशुद्धजीवादिपदार्थान्‌ू । पुनरपि कि 
विशिष्टान्‌ ! सबिसेसे विशेषसत्तावान्तरसत्तास्वकीयस्वरूपसत्ता तया सहितान जो हि णेव सामण्णे 
सदृहृदि यः कर्ता द्रव्यश्रामण्ये स्थितो5पि न श्रद्धत्ते हि सस्‍्फुट ण सो समणों निजशुद्धात्मरुचिरूप- 
निश्चयसम्यक्स्वपू्वंकप रमसामायिकसयमलक्षणश्रामण्याभावात्स श्रमणो न भवति। इत्यभूतभाव- 
श्रामण्याभावात्‌ तत्तो धम्भो ण सभवदि तस्मात्पूवोक्तद्रव्यश्रमणत्सकाशानब्निरुपरागशुद्धात्मानुभूति- 
लक्षणघर्मोष्पि न सभवतीति सूत्रार्थ: ॥&१॥ 
उत्थानिका--आगे यह निश्चय करते है कि दोषरहित अरहत परमात्मा द्वारा कहे 
हुए पदार्थों के श्रद्धान के बिना कोई श्रमण या साधु नहीं हो सकता है ऐसे श्रद्धारहित 
साधु मे शुद्धोपपोग लक्षण को रखने वाला धरं भी सभव नही है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो) जो कोई जीव (हि) निश्चय से (सामण्णे) द्रव्य 
रूप से साधु अवस्था में विराजमान होकर भो (सत्तासंबंडे सबिसेसे) महासत्ता के सबध 
रूप सामान्य अस्तित्व सहित तथा विशेष सत्ता या अवान्तर सत्ता या अपने स्वरूप को 
सत्ता सहित विशेष अस्तित्व सहित (एदे) इन पूर्व में कहे हुए शुद्ध जोष आदि पदार्थों को 
(ण सहहृदि) नहों भ्रद्धान करता है (सो समणो ण) वह अपने शुद्ध आत्मा को रुखि रूप 
निश्चय सम्यग्दर्शनपृ्वंक परम सामायिक संयम लक्षण को रखने वाले साधुपने के बिना 
भाव साधु नहीं हे, इस तरह भाव साधुपने के अभाव से (तत्तो धम्मो ण सभवदि) उस 
पूर्वोक्त द्रव्य साधु से बीतराग शुद्धात्मानुभव लक्षण को धरने वाला धर्म भी नहीं पालन हो 
सकता है, यह सूत्र का अर्थ है ।।४१॥। 


अथ 'उधसपयामि सम्मं जत्तो णिव्वाणसंपत्ती' इति प्रतिन्ञाय 'चारित्त खलु धम्मो 
धम्मो जो सो समो त्ति णिहिट्ठो' इति स/म्यस्य धर्मत्वं निश्चित्य 'परिणमदि जेण दव्य 
तक्काल तम्मयं त्ति पण्णत्तं, तम्हा धम्मपरिणदों आदा धम्मों मुणेयव्वो' इति यदात्मनों 
धर्मत््वमासृत्रयितुमुपक्रान्तं, यत्प्रसिद्धये च 'धम्मेण परिणदप्पा अप्पा जदि सुद्धसंपओगजुदो 
पाषदि णिव्वाणसुहं! इति निर्वाणसुखसाधनशुद्धोपयोगो5धिकतुंमारब्धट,  शुभाशुभोपयोगो 
थे विरोधिनों निध्वेस्ती, शुद्धोपपोगस्बरूपं चोपवर्णितं, तत्प्रसादजों चात्मनों ज्ञानानन्दो 
सहजो समुग्योतयता संवेदन-स्वरूपं सुक्षस्वरूपं च प्रपड्चितस्‌ । 


तदधुना कथ्थ कथमपि शुद्धोपयोगप्रसादेन प्रसाध्य परमनि.स्पहमात्मतृप्ता पारमेश- 
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बरीप्रवत्तिमभ्युपतत कृतकृत्यतामवाप्य नितान्तमनाकुलो भुत्वा प्रलोनभेदवासनोन्सेष:ः स्वयं 
साक्षाद्ध्म एबास्मीत्यवतिष्ठते--- 


जो णिहदमोहदिट्ठी आगमकुसलो विरागचरियम्हि। 
अब्भुटिठिदों महप्पा धम्मो त्ति विसेसिदों समणो ॥&२॥ 


यो निहतमोहदृष्टिरागमकुशलो विरागचरिते। 
अभ्युत्यितो महात्मा धर्म इति विशेषित: श्रमण: ॥।६२॥। 

यदय॑ स्वयमात्मा धर्मों भवति स खलु मनोरथ एवं, तस्य त्वेका बहिसोंहदृष्टिरेव 
बिहन्त्री । सा चागमकौशलेनात्मज्ञानेन च निह॒ता, नात्र सम पुनर्भावमापत्स्यते । ततो 
वोतरागचा रित्रसूत्रितावतारों ममायमात्मा स्वयं धर्मो भृत्वा निरस्तसमस्तप्रत्यूहृतया नित्यमेव 
निष्कम्प एबाबतिष्ठते । अलमति तिस्तरेण । स्वस्ति स्याद्वादमुद्रिताय जेनेन्द्राय शब्दब्रह्मणे 
स्वस्ति तन्मुलायात्मतत्त्वोपलम्भाय च, यत्प्रसादादुद्ग्रन्षितो क्षमित्येवाससारबद्धों मोह- 
ग्रस्थि: । स्वस्ति जल परमवोतरागचारित्रात्मने शुद्धोपयोगाय, यत्प्रसादादयमात्सा स्वयमेव धर्मो 
भृतः ॥< २।॥ 

भूमिका--“उपसंपद्ये साम्य यतो निर्वाणसंप्राप्ति:” इस प्रकार (पांचवीं गाथा में) प्रतिज्ञा 
करके, 'चारित्र खलु धर्म:” धर्म: यः 'तत्‌ साम्यं इति निर्दिष्ट! इस प्रकार (सातवीं गाया 
मे) साम्य के धर्म-पनेको निश्चित करके, 'परिणमति येन द्वव्यं तत्काल तन्मयं इति प्रन्नप्तं 
तस्मात्‌ धमंपरिणत आत्मा धर्म: मन्तव्य:' इस प्रकार (आठवों गाथा मे) जो आत्मा का 
धर्मत्व कहना प्रारम्भ किया और जिसकी सिद्धि के लिये “धर्मेण परिणतात्मा आत्मा यदि 
शुद्धसंप्रयोगयुत' प्राप्नोति निर्वाणसुख'” इस प्रकार (ग्यारह॒वीं गाथा मे) निर्वाण सुख का 
साधन शुद्धोपपोग कथन करने के लिये प्रारम्भ किया, विरोधी शुभ अशुभ उपयोगों को 
नष्ट किया (हेय बताया), शुद्धोपयोग के स्वरूप को (चोदह॒वीं गाथा मे) वर्णन किया, उस 
(शुद्धोपयोग ) के प्रसाद से उत्पन्त होने वाले आत्मा के सहज ज्ञान ओर आनन्द को 
समझाते हुये ज्ञान के स्वरूप का (गाथा २१ से ५२ तक) ओर सुख के स्वरूप का (गाया 
५३ से ६८ तक) विस्तार किया, उसको (आत्मा के ध्मत्व को) अब किसी भो प्रकार 
शुद्धोपयोग के प्रसाद से (गाथा ७८ से 6१ तक) सिद्ध करके, परम निःस्पह आत्मतृप्त 
पारमेश्वरी प्रवृत्ति को प्राप्त होते हुये कृतकृत्यता को प्राप्त करके अत्यन्त अनाकुल होकर, 
जिनके सेदबासना (विकल्प परिणाम) की प्रगटता का प्रलय हुआ है ऐसे होते हुए ठहरते 
हैं। अब (आचार्य देव) से स्वयं साक्षात्‌ धर्म ही हूँ” इस प्रकार रहते है (ऐसे भाव में 
निश्चल-स्थिर होते है)--- 
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अस्वयार्थ-- [ यः] जो [निहतमोहदृष्टि:] जिसकी मोहदृष्टि नष्ट हो गई है 
(सम्यगर्दृष्टि है) [आगम-कुशल: | आगम मे कुशल है (सम्यग्ज्ञानी है) और [विरागचरिते 
अध्युत्यित.] जो वीतरागचारित्र मे आारूढ है, [महात्मा श्रमण.] (वह) महात्मा श्रमण 
[धर्म. इति विशेषित ] “धर्म इस नाम से विशेषित किया गया है। अर्थात्‌ वह धर्म 
ही है। 
टीका--जो यह आत्मा स्वयं धर्म होता है, बह वास्तव सें मनोरथ ही है ! उसके 
(आत्मा के या मनोरथ के) तो विध्त डालने वाली एक (मात्र) बहिमोहदृष्टि (बहिमुल 
मोहदृष्टि) ही है, और वह (मोह-दृष्टि) आगम-कोशल्य (आगम में कुशलता) से तथा 
आत्मज्ञान से नष्ट हो चुकी है। इसलिये अब वह मेरे पुन उत्पन्न नहीं होगी । इसलिये 
बोतरागचारित्र रूप से प्रगटता को प्राप्त (बोतरागचारित्ररूप पर्याय मे परिणत) मेरा 
यह आत्मा, स्वयं धर्म होकर, समस्त विध्नो का नाश हो जाने से, सदा निष्कृस्प 
ही रहता है। अधिक विस्तार से बस हो। जयबन्त वर्तों स्थादृवाद भुद्रित जेनेन्द्र- 
शब्द-ब्रह्म ओर जयवन्त वर्तों शब्द-ब्रह्ममुलक आत्मतत्त्वोपलब्धि, कि जिसके प्रसाद से 
अनादि संसार से बंधी हुई मोहप्रन्थि तत्काल हो छूट गई है। और जयबन्त वर्तो परम 
धोतरागचारित्र स्वरूप शुद्धोपपोग, कि जिसके प्रसाद से यह आत्मा स्वयमेष धर्म हुआ 
है ॥६२॥ 
कलश (मन्दाक्राता छन्द) 
आत्मा धर्म स्वयमिति भवन प्राप्य शुद्धोपयोग, 
नित्यानन्दप्रस रसरस ज्ञानतत्त्वे निलोय । 


प्राप्स्यत्युच्चेरविचलतया नि प्रकस्पप्रकाशां, 
स्फूज ज्ज्योति:सहुजविलद्रत्नदीपस्प॒ लक्ष्मीम्‌ ॥५॥ 


अन्वय--इति शुद्धोपयोग॑ प्राप्प आत्मा स्वयं धर्म: भवन्‌ नित्यानन्दप्रसरसनुसंत्ता- 
नतसस्‍्वे उच्चे:ः अविचलतया स्फूर्जज्ज्योति:सहजविलसद्रत्नदीपस्य निःप्रकस्पप्रकाशां लक्ष्मी 
प्राप्ट्यति । 

अन्वयार्थ--- [ इति ] इस प्रकार [शुद्धोपयोग ] शुद्धोपयोग को [ प्राप्य] प्राप्त करके 
[आत्मा] आत्मा [स्वय] स्वय [धर्म भवन्‌] धर्म होता हुआ [अर्थात्‌ स्वय धर्मेरूप 
परिणत होता हुआ] [नित्यानन्दप्रसरसरस ज्ञानतत्त्वे| नित्य आनन्द के प्रसार से सरस 
(शाश्वत आनन्द के प्रसार से रस-युक्‍त) ज्ञान तत्त्व मे (लीन होकर) [उच्च अविचलतया |] 
अत्यन्त अविचलता के कारण [स्फूर्जज्ज्योति -सहजविलसदूरत्नदीपस्य ] दंदीप्यमान और 
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सहजरूप से विलसित (स्वभाव से ही प्रकाशित) रत्नदीपक की [निःकंप-प्रकाशा | निष्कप- 


प्रकाशमय [लक्ष्मी | शोभा को [प्राप्स्यति] पाता है (अर्थात्‌ रत्नदीपक की भाँति स्वभाव 
से ही निष्कपतया अत्यन्त प्रकाशित होता जानता रहता है) | 
निश्चित्यात्मन्यधिकृतमिति शानतत्त्व यथावत्‌ तत्सिद्धअर्थ प्रशमविषय जेघतस्थ बुसुत्सु: । 
सर्वानर्धान्‌ कलयति गुणद्रव्यपर्याययुक्त्या प्रादुर्भतिनं भवति यथा जातु मोहांकुरस्प ॥६॥ 
अन्वय---आत्मनि अधिकृत ज्ञानतत्त्वं इति यथावत्‌ निश्चित्य तत्सिद्धघ्र्थ प्रशम- 


विषय शेयतत्त्वं बुभुत्तुः सर्वान्‌ अर्थात्‌ द्रव्यगुणपर्याययुकत्या यथा कलयति येन मोहांकुरस्य 
जातु प्रादुभूतिः न भवति । 
अन्वयार्थ--[ आत्मनि अधिकृत ] आत्मारूपी अधिकरण (आश्रय) मे रहने वाले 
ज्ञान तत्व को [इति] इस प्रकार [यथावत्‌ निश्चित्य| यथार्थतया निश्चय करके, 
[तत्सिद्धर्थ | उसकी सिद्धि के लिये (केवलज्ञान प्रगट करने के लिये) [प्रशमविषय ] 
प्रशम के लक्ष्य सै (उपशम प्राप्त करने के हेतु से) [ज्ञेयतत्त्व बुभत्सु | ज्ञेय तत्त्व को जानने 
का इच्छुक जीव [सर्वान्‌ अर्थात्‌] सब पदार्थों को [द्रव्यगुणपर्याययुकत्या | द्वव्य-गुण-पर्याय 
सहित [यथा |] इस प्रकार से [कलयति ] जानता है [येन] (कि) जिससे [मोहाकुरस्य 
मोहाकुर की [जातु] कभी किचित्‌ मात्र भी [प्रादुभू ति. न भवति ] उत्पत्ति नही होती । 
प्रववचनसार श्री अमृतचन्द्र सूरि विरचित तत्त्वदीपिका नामक टीका सहित शानतत्त्य 
प्रज्ञापन नामक प्रथम श्रुतस्कन्ध समाप्त हुआ । 
तात्पयंब॒त्ति 
अथ “उपसपयाभि सम्मं” दत्यादि नमस्का रगाथाया यत्प्रतिज्ञात, तदनन्तर “चारित्त खलु धस्मो/' 
इत्यादिसूत्रेण चारित्रस्य धमंत्व व्यवस्थापित, अथ “परिणमदि जेण दध्ब ” इत्यादिसूत्रे गात्मनो घर्मत्व 
भणितमित्यादि । तत्सव॑ शुद्धोपयोगप्रसादात्प्रसाध्येदानी निश्चयरत्नत्रयपरिणत आत्मेव धर्म इत्य- 
बतिष्ठते । अथवा द्वितीयपातनिकासम्यक्त्वाभावे श्रमणो न भवति तस्मात्‌ श्रमणाद्धमोंपि ने भवति, 
तहिं कथ श्रमणों भवति ? इति पुष्टे प्रत्युत्तर प्रयच्छन्‌ ज्ञानाधिकारमुपसहरति-- 
जो णिहवमोहदिट॒टी तत्त्वाथंश्रद्धानलक्षणव्यवहारसम्यवत्वोत्पन्नेन निजशुद्धात्मरचिरूपेण 
निश्चयसम्यक्त्वेन परिणतत्वाह्चिहतमोहदुष्टिविषध्वसितदर्शनमोहो य । पुनश्व॒ कि रूप: ? आगमकुसलो 
निर्दोषिप रमात्मप्रणीतपरमागमाभ्यासेन निरुपाधिस्वसवेदनज्ञानकुशलत्बादागमकुशल आगमप्रवोण. । 
पुनश्व॒ कि रूप. ” विरागचरियम्हि अब्भुटिठ्दों ब्रतसमितिगुप्त्यादिबहिरड्भचारित्रानुष्ठानवशेन 
स्वशुद्धात्मनि निश्वलपरिणतिरूपवीतरागचा रित्रपरिणतत्वात्‌ परमवीतरागचारित्रे सम्यग्रभ्युत्यित 
उद्यत । पुनरषि कथभूत ? भहप्पा मोक्षलक्षणमहार्थेंताधक बेन महात्मा धम्मोत्ति विसेधिदों समणो 
जीवितमरणलाभालाभादिसमताभावनापरिणतात्मा स श्रमण एवाभेदनयेन धर्म इति विशेषितों 
मोहक्षोभविद्वी नात्मपरिणामरूपो निश्चयधर्मो भणित इत्यर्थ. ॥॥६२॥ 
उत्थानिका--आगे आचाये महाराज ने पहली नमस्कार को गाथा में "उवसपयाभमि 


सम्म'” आदि मे जो प्रतिज्ञा की थी। उसके पीछे “चारित्त खलु॒ धम्मो” इत्यादि सृत्र से 
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चारित्र के धर्मपना व्यवस्थापित किया था तथा “परिणमदि जेण दव्व” इत्यादि सृत्र से 
आत्मा के धर्मपना कहा था इत्यादि सो सब शुद्धोपयोग के प्रसाद से साधने योग्य है। अब 
यह कहते हैं कि निश्चयरत्नश्रय मे परिणमन करता हुआ आत्मा ही धमं है। अथवा 
दूसरी पातनिका यह है कि सम्यक्त्व के बिना मुनि नहीं होता है ऐसे मिथ्याद्ष्टि श्रमण से 


धर्म सिद्ध नहीं होता है, तब फिर किस तरह श्रमण होता है ऐसा प्रश्न होने पर उत्तर देते 
हुए इस ज्ञानाधिकार को सकोच करते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो समणों) जो साधु (णिहृदमोहदिट्ठी) तत्वार्थ 
अ्रद्धानहुप व्यवहार सम्यक्त्व के द्वारा उत्पन्त निश्चयसम्यग्दर्शन सें परिणमन करने से 
दर्शनभोह को लाश कर चुका है, (आगमकुसलो) निर्दोष परमात्मा से कहे हुए परमागम 
के अभ्यास से उपाधि रहेत स्वसवेदनशान की चतुराई से आगमज्ञान में प्रवीण है, 
(बविरागण रियम्हि अब्भुट्ठिदो) व्रत, समिति, गुप्ति आदि बाहरी चारित्र के साधन के वश 
से अपने शुद्धात्मा सें निश्वल परिणमन रूप बीतरागचारित्र मे बने के द्वारा परम 
वीतरागचारित्र में भले प्रकार उद्यमी है तथा (मह॒प्पा) मोक्ष रूप महा पुरुषार्थ को साधने 
के कारण महात्मा है वही (धम्मो त्ति बिसेसिदों) जीना, मरना, लाभ, अलाभ आदि मे 
समता को भावना में परिणमन करने वाला श्रमण ही अभेदनय से मोह क्षोभ रहित आत्मा 
का परिणामरूप निश्चयधर्म कहा गया है ॥४ २॥। 

तात्पयंब॒त्ति 
अरथवभूतनिश्चयरत्नत्रयपरिणतमहातपोधनस्य योउसौ भक्ति करोति तस्य फल दर्शवति-- 
जो त॑ बिट॒ठा तुट्ठों अस्भुट्टिसा करेंदि सबकारं । 
बंदणणसभसणाविहि तस्तो सो धम्ममादियदि ॥६२-१॥ 

लो तं बिठ॒ठा ठुटठो यो भव्यवरपुण्डरीको निरुपरागशुद्धात्मोपलम्भलक्षणनिश्चयधमंपरिणत 
पूब॑सूत्रोकत मुनीश्वरं दृष्ट्वा तुष्टो निर्भरगुणानुरागेण सतुष्ट. सन्‌ । कि करोति ? अब्भुट्ठित्ता करेबि 
सबकार अभ्युत्यान कृत्वा मोक्षसाधकसम्यकत्वादिगुणाना सत्कार प्रशसा करोति वंदणणससणाद्दिहिं 
तलो सो धम्ममाबियदि “तवसिद्ध णयसिद्ध ” इत्यादि बदना भण्यते, नमोस्त्विति नमस्कारों भण्यते, 
तस्प्रभूतिभक्तिविशेषे: तस्माद्यतिवरात्स भव्य: पुण्यमादत्ते पुण्य ग्टणाति इत्यथे ॥&२-१॥। 

उत्थानिका--आगे ऐसे निश्चयरत्नत्रय मे परिणमन करने वाले भहामुनि की जो 
कोई भक्ति करता है उसके फल को दिखाते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो त॑ बिट॒ठा तुद्ठो ) जो फोई भव्यों में प्रधान बोत- 


राम शुद्धात्मा के अनुभवरूप निश्चयधर्म में परिणामने वाले सूत्र में कहे हुए मुनीश्वर को 
देखकर पूर्ण गुणों में अनुरागभाव से संतोषी होता हा (अब्धुटिठत्ता) उठकर (बंदणणमं- 
सभाविहि सक्‍कारं करेदि) “तब सिद्धे णयसिद्धे” इत्यादि बदना तथा “नमोस्तु” रूप 
नमस्कार हृत्यादि भक्ति विशेषों के द्वारा सत्कार या प्रशंशा करता है (सो तत्तो धस्सममा- 
दियवि) सो भब्य उस यतिवर के निमित्त से धर्म प्राप्त करता है ॥४६२।१॥ 


| 
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तात्पयंबतति 
अध तेन पुण्येन भवान्तरे कि फल भवतीति प्रतिपादयति-- 
तेण जरा व तिरिचछा देवि वा साणुर्सि गवि पय्या। 
विहृविस्सरियेहू सया सपुण्णमणोरहा होंति ॥९२-२७ 

तेज णरा व तिरिक्छा तेन पूर्वोक्तपुण्येनात्र व्तंमानभवे नरा वा तियंज्चों वा देवि वा 
माणसि गदि पय्या भवान्तरे देवी वा मानुषी वा गति प्राप्य विहविस्सरियेहि सया संपुण्णमणो रहा 
होंति राजाधिराजरूपलावप्यसौन्नाग्यपुत्रकलत्रादिपरिधृर्ण विभूतिविभवों भण्यते, आशाफलमैश्वय 
भण्यते, ताभ्या विभवेश्वर्याध्या सपूर्णमनो रथा भवन्तीति। तदेव पुण्य भोगादिनिदानरहितत्वेत यदि 
सम्पक्त्वपृवंक भवति तह तेन परम्परया मोक्ष लभन्‍त इति भावार्थ, ॥६२-२॥ 

इति श्रीजयसेनाचार्य कृताया तात्पय॑वृत्तो पूर्वोक्तप्रकारेण “एस सुरासुरमणसिदव्दियं” 
इतीमा गाथामादि कुृत्वा द्वासप्ततिगाथाभि शुद्धोपयोगाधिकार., तदनन्तर “देवजदिशुरुपृजासु” 
इत्यादि पण्चविशतिगाथाभिज्ञानकण्ठिकाचतुष्टयाभिधानो द्वितीयोषधिकार: ततश्च “सत्तासबंधे” 
इत्यादि सम्पक्त्वकथनरूपेण प्रथमा गाथा, रत्नवथाधारपुरुषस्य धर्म सम्भवतीति “जो णिहदमोह- 
दिट्‌ठी” इत्यादि द्वितीया चेति स्व॒तन्त्रगाथाद्वयमु, तस्य निश्चयधर्म सज्ञतपोधनस्य योउसौ भक्ति करोति 
तत्फलकथनेन “जो त॑ दिदृठा” दत्यादि गाथाद्वयम् । इत्यधिकार-द्येन पृथग्भूतगायाचतुष्टयसहिते- 
नेकोत्त रशतगाथाभि---र्भा नतत्त्यप्रतिपादक-ना मा प्रथमो महाधिकार, समाप्त: ॥१॥ 

उत्थानिका--आगे कहते है कि उस पुण्य से परभव में क्‍या फल होता है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(तेण) उस पूर्व में कहे हुए प्रुण्य से (णरा था 
तिरिच्छा) वर्तमान के सनुष्य या तियंच (देवि था साणुस्ि गदि पष्या) सरकर अन्यभव 
में देव या भनुष्य की गति को पाकर (विहृविस्सरियेहि सया सपुण्णमणोरहा होंति) राजा- 
धिराज-सम्बन्धी रूप, सुन्दरता, सोभाग्य, पुत्र, स्त्रो आदि से पूर्ण बिमृति शथा आशारूप 
ऐश्वर्य से सफल मनोरथ होते हैं। बही पुण्य यदि भोगों के निदान बिता सस्यक्दर्शन 
पुृ्बंक होता है तो उस पुष्य से परम्परा मोक्ष की प्राप्ति होतो है। यह भावार्थ है ॥<&२।२॥ 

इस प्रकार श्री जयसेताचार्य कृत तात्पयं-ब॒ुत्ति टीका से पूर्व में कहे प्रमाण “एस 
सुरासुरमणुसिदवदियं” इस गाथा को आदि लेकर ७२ (बहत्तर) गायाओ में शुद्धोपयोग का 
अधिकार है, फिर “देवदजदि गुरु पूजासु” इत्यादि पच्चीस गाथाओं से शानकंठिका चतुष्टय 
नाम का दूसरा अधिकार है फिर “सत्तासंबद्धेदे” इत्यादि सम्यक्दर्शन का कथन करते हुए 
प्रथम गाया, तथा रत्नत्नय के धारो पुरुष के हो धर्म सम्भव है, ऐसा कहते हुए “जो णिह॒व- 
मोहदिट्ठी' इत्यादि दूसरी गाथा है, इस तरह दो स्वतन्त्र गाथाएं है। उत्त निश्चयक्चर्स- 
धारी तपस्वी की जो कोई भक्ति करता है उसका फल कहते हुए “जो तं॑ विट॒ठा” इस तरह दो 
भ्धिकारों से व पृथक्‌ चार गाथाओं से, सब एक-सो-एक गाथाओं से यह ज्ञानतत्त्वप्रतिपादक 
नामक प्रथम अधिकार समाप्त । फ् 


चज्लेयतत्व-प्रज्ञापन 
२ 


अथ जशेयतत्त्वप्रज्ञापनं, तत्र पदार्थस्य सम्यरद्रव्यगुणपर्या स्वरूप मुपवर्णयति--- 
अत्यो खलु दव्वमओ दव्वाणि गुणप्पगाणि भणिदाणि । 


तेहि पुणो पज्जाया पज्जयमृढा हि. परसमया ॥&३॥। 
अर्थ खल्‌ द्रव्यमयो द्रव्याणि गुणात्मकानि भणितानि । 


तैस्तु पुन ॒पर्याया पर्ययमृढ्या हि परसमया ॥६३॥ 

इह किल यः कश्चन परिघ्छिदयमान: पदार्थ: स सर्व एवं विस्तारायतसामान्यस- 
मुदायात्मता द्रव्येणाभिनिव त्तत्वादृद्रव्यमय ॥। द्र॒ध्याणि तु पुनरेकाश्रयबिस्तारविशेषात्म- 
कंगंणरसिनिय तत्वादगुणात्मकानि । पर्यायास्तु पुनरायतविशेषात्मका उक्तलक्षणंव्य- 
रपि गुण रप्यभिनिव त्तत्वादद्रव्यात्सका अपि गुणात्मका अपि। तत्रानेकद्रव्यात्मकंक्यप्रति- 
पत्तिनिबन्धनों द्रव्यपर्याय । स द्विविध:, समानजातीयोइसमानजातीयश्च । तत्र समान- 
जातोयो नाम यथा अनेकपुद्गलात्मको दृच्यणुकर्त्यणुक इत्यादि, असमानजातोीयों नाम 
यथा जीवपुद्गलात्मको देवो मनुष्य इत्यादि । गुणद्वारेणायतानक्यप्रतिपत्तिनिबन्धनो 
गुणपर्याय: । सो$पि द्विविध: स्वभावपर्यायों विभावपर्यायश्च । तत्र स्वभावपर्यायों नाम 
सभस्‍्तद्रव्याणामात्मीयात्मीयागुरुलघ॒गुणद्वारेण प्रतिसमयसमुदीयमानषट्स्थानपतितब॒द्धिहानि- 
नानात्वानुभूति:, विभावपर्यायों नाम रूपादीनां ज्ञानादीनां वा स्वपरप्रत्ययवर्तमानपुर्वोत्तरा- 
वस्थावतोणंतारतम्योपदर्शतस्वभावविशेषानेकत्वापत्ति: । अथेदं दृष्टान्तेन द्रढयति--यथेव 
हि सर्व एवं पटोष्वस्थायिना विस्तारसामान्यसमुदायेनाभिधावता55यतसामान्यसमुदायेन 
चामिनिवेत्यंमानस्तन्मय एव, तथेव हि स्व एवं पदार्थोष्वस्थायिना घिस्तारसामान्यसभुदाये- 
नाभिधावता5यतसामान्यसमुदायेन च द्रव्यनास्ताशिनिर्दतत्यंमानो द्व्यमण एवं। यथेव च॑ 
पटेष्वस्थायी विस्तारसामान्यसभुदायो$भिधावज्नायतसामान्यसमुदायों वा गुर्णरभिनिवत्यंसानो 
गुणेस्य: पृथगनुपलम्भादगुणात्मक एवं। तथंव च पदार्थेव्ववस्थायी विस्तारसामान्यसभु- 
बायोइमिधावन्तायतसामान्यसमभुदायो वा द्रव्यनामा गुणंरभिनिवंत्यंमानो गुणेस्थ पृथगनुपल- 
म्भादुगुणात्मक एबं। तथेव च्‌ पदार्थेष्ववस्थायी विस्तारसामान्यसघ्तुदायोइभिधावन्तायत- 
सामान्यसमुदायों वा द्रव्यनामा गु्णरभिनिव॑त्य॑मानो गुणेभ्यः पृथगनुपलम्भादगुणात्मक एवं । 
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यथंब चानेकपटात्मकों द्विपटिका त्रिपटिकेति समानजातोयो द्रव्यपर्यायः, तथव लानेकपुद्ग- 
लात्मकों द्ृयणुकस्त्यणुक इति समानजातोीयों द्रव्यपर्याय: । यथेव चानेककोशेयककार्पास- 
समयपटात्मको द्विपटिकात्रिपटिकेत्यसमानजातायो द्रव्यपर्याय:, तथथंव चानेक जीवपुद्गलात्मको 
देवो मनुष्य इत्यसमानजातोयो द्रव्यपर्यायः । यर्थव च क्वचित्पटे स्थलात्मोयागुरुलघुगुण- 
द्वारेण कालक़मवृत्तेन नानाविधेन परिणमन्नानात्वप्रतिपत्तिगुंणात्मक: स्वभावपर्यायः, तथंव 
च समस्तेष्वपि द्रब्येषु सुक्ष्मात्मीयागुरुलघुगुणद्वारेण प्रतितमयसमुदोयमानषट्स्थानपतितवुद्धि- 
हानिनानात्वानुभूति:ः गुणात्मकः स्वभावपर्याथ: । यथेव च पटे रूपादीनां स्वपरध्रत्ययप्रवर्ते- 
मानपूर्वोत्तरावस्थावतीरणंतारतम्थोपद्शितस्वभावविशेषानेकत्वापत्तिगुंणात्मको विभावपर्याय , 
तथ्थव च समस्तेष्यपि द्रव्येषु रूपादीनां ज्ञानादोनां वा स्वपरप्रत्ययप्रवतं मानपूर्वोत्तरावस्था- 
बत्तीणंतारतम्योपदशितस्थप्चावविशेषानेकत्वापत्तिगुणात्मकी विभावपर्याय: इयं हि स्ंपरदार्थातां 
द्रव्यणुणपर्यायस्वशावप्रकाशिका पारसेश्वरी व्यवस्था साधोघसी, न पुनरितरा। यतो हि 
बहवो5पि पर्यायसात्रमेवावलम्ब्य तत्त्वाप्रतिपत्तिलक्षणं मोहमुपगच्छन्तः परसमया भवन्ति 
॥४ र॥। 

भूमिका--अब शेयतत्त्व का प्रज्ञापन करते हैं, अर्थात्‌ ज्ेयतत्व बतलतते हैं । उससें 
(प्रथम ही) पदार्थ के द्रव्यगुणपर्याय के सम्यक्‌ (यथार्थ) स्वरूप का वर्णन करते हैः--- 

अन्वयार्थ---[ अर्थ खलु] पदार्थ वास्तव मे [द्रव्यमय ] द्रव्यस्वरूप है, [द्रव्याणि] 
द्रव्य [गुणात्मकानि ] गुणात्मक [भणितानि ] कहे गये है, [ते तु पुन ] और द्रव्य तथा 
गुणों से [पर्याया ] पर्याय होती है। [पर्यायमृढा हि] पर्यायमृढ जीव [परसमया |] 
परसमय [मिथ्यादृष्टि) है । 

टीका--इस विश्व से वास्तव मे जो फोई जानने मे आने वाला पदार्थ है, वह 
समस्त ही विस्तारसासान्यसमुदायात्मक (गुणात्सक अर्थात्‌ गुणो का समूह) ओर भायत- 
सामान्यसमुदायात्मक (क्रमभावो पर्यायात्मक-पर्यायो का समूह) व्रत्य से रचित होने से 
द्रव्यमय है अर्थात्‌ द्रव्य है और द्रव्य एक जिनका आश्रय है ऐसे विस्तार विशेष स्वरूप 
गुणों से रचित होने से, गृणात्मक हे । 

पर्यायें जो कि आयतविशेष स्वरूप हैं, जिनके लक्षण (ऊपर) कहे गये हैं ऐसे 
द्रव्यों से, तथा जिनके लक्षण ऊपर कहे गये ऐसे गुणों से रचित होने से--दब्रव्यात्मक भी हैं 
तथा गुणात्मक भी हैं। उनमें, अनेक द्रव्यात्मक एकता की प्रतिपत्ति की (ज्ञान कराने को ) 
कारणमभृत द्रव्यपर्याय है। बहु दो प्रकार है। (१) समानजातोय (२) असमानजातीय । 
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उसमे (१) समानजातीय वह है,--जंसे कि अनेक पुद्गलात्मक द्यणुक ज्यणुक इत्यादि 
(२) असमानजातोय वह है, जैसे कि जोब पुदुगलात्मक देव, मनुष्य इत्यावि । गुण द्वारा 
आपतरूप अनेकता को प्रतिपत्ति की कारणभृत गुणपर्याय है। वह भो दो प्रकार है। (१) 
स्वभावप्र्याय, (२) विभावपर्याय । उसमें, समस्त द्रव्यों के अपने-अपने अगुरुलधुगुण 
द्वारा प्रतिसमय प्रगट होने घाली घट्स्थानपतित हानि--वृद्धि रूप अनेकतत्व की अनुभूति 
स्वसावपर्याय है, रुपादि के या ज्ञानादि के स्व पर के कारण #क्रवर्तमान पूर्वोत्तर 
अवस्था में होने वाले तारतम्य के कारण देखने मे आने वाले स्वभाव विशेषरूप अनेफत्व 
से आ पड़ने बाली विभावपर्याय है। 


अब यह (पुर्योक्त) कथन को दुष्टान्त से वृढ़ करते हैं जेसे सम्पूर्ण पट अवस्थायी 
(स्थिर) विस्तार सामान्य समुदाय से (चौड़ाई से) और दौड़ते (बहते, प्रवाह रूप काल- 
क्रम से चलते हुये) आयत सामान्य समुदाय से (लम्बाई से) रचित होता हुआ तनन्‍्मय ही 
है, इसी प्रकार सब ही पदार्थ द्रव्य नामक अवस्थायों विस्तार सामान्य समुदाय से और 
बोड़ते हुये आयत सामान्य समुदाय से रचित होता हुआ द्रव्यमय हो है। और जेसे पट मे, 
अवस्थायो बिस्तार सामान्य समुवाय या दौड़ते हुये आयत सामान्यसमुदाय (रूप पट) गुणों 
से रचित होता हुआ गुणों से पृथक नहीं प्राप्त होने से गुणात्मक ही है, उसही प्रकार से 
पदार्थो में, अवस्थायी विस्तार सामान्य समुदाय या दौड़ता हुआ आयत सामान्य समुदाय 
जिसका नाम “द्रव्य है वह--गुणों से रचित होता हुआ गुणो से पथक नहीं प्राप्त होने से 
घुणात्मक हो है। और जेसे अनेक पटात्मक (एक से अधिक बस्त्रों से निर्मित) द्विपटिक, 
+ त्रिपटिक समानजातीय द्रव्य-पर्याय है, उसी प्रकार अनेक पुद्गलात्मक द्वि-अणुक, त्रिअणक 
आदि समानजातोय द्रव्यपर्याय है और जेसे अनेक रेशमी और सूती पटों के बने हुए 
दिपटिक, शत्रिपटिक ऐसी असमानजातोय द्रव्यपर्याय है, उसी प्रकार अनेक जीव पुद्गला- 
त्मक देव, सनुष्य ऐसी अससानजातीय द्रव्य पर्याय है। जेसे कभी पट सें अपने स्थूल 
जगृरलघुगुण द्वारा कालक्रम से प्रवर्तमान अनेक प्रकार रूप से परिणमित होने के कारण 
अनेकत्य की प्रतिपत्ति कप गुणात्मक स्वस्ावर्पर्याय है । उसी प्रकार समस्त व्रव्यों मे अपने 


जिन 


*...-स्व उपादान और पर निमित्त है। + - द्विपटिक-दो थानो को जोड़कर (सीकर) बनाया गया एक 
वस्त्र (यदि दोनो थान एक ही जाति के हो तो समानजातीय द्रव्यपर्याय कहलाता है, और यदि दो थानभिन्‍न जाति 
के हो(जैंसे एक रेशमी और दूसरा सुृती) तो असमान जातीय द्॒व्यप्र्याय कहलाता है । 
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अपने सूक्ष्म अगुरुलघुगुण द्वारा प्रतिसमय प्रगट होने वाली षट्स्थानपतित हानि-बुद्धिरुप 
अनेकत्व की अनुभृति रूप (नाना-पनका ज्ञान कराने बालो) गुणात्मक स्वभावपर्याय है, 
ओर जंसे पट से स्व-पर के कारण रूपाविक के प्रवर्तमान पूर्वोत्तर अवस्था में होने वाले 
तारतम्थ से दिखलाये हुये स्वभाव विशेष अनेकपने से आ पड़ने रूप गुणात्मक विभावपर्थाय 
है, उसो प्रकार समस्त द्रब्यो मे रूपादि के या ज्ञानादि के स्व-पर के कारण प्रधतंमान 
पूर्वोत्तर अवस्था में होने वाले तारतम्य से दिखलाये हुये स्वभाव विशेष से अनेकपने से आ 
पड़ने रूप गुमात्मक विभाव-पर्याय है। वास्तव में यह सर्व पदार्थों के व्रब्यगुण पर्याय 
स्वभाव को प्रकाशक पारमेश्वरी व्यवस्था भलो उत्तम-पूर्ण-पोग्य है, अन्य कोई नहों, क्योंकि 
बहुत से (जीव) पर्याय मात्र ही अवलम्बन करके तत्त्व को अप्रतिपत्ति जिसका लक्षण है, 
ऐसे मोह को प्राप्त होते हुए परसमय (मिथ्या-हृष्टि ) होते है ॥४६३॥ 


तात्पर्य॑बुत्ति 

इत ऊध्व॑ “सत्तासबद्धे दे” हत्यादि गाथासूत्रेण पूर्व सक्षेपेण यद्बच्याख्यात सम्यग्दशेन तस्येदानी 
विषयभूतपदार्थव्याख्यानद्वारेण त्रयोदशाधिकशतप्रमितगाथापर्यन्त विस्तरव्याख्यान करोति । अथवा 
द्वितीयपातनिका-पूर्व यद्व्याख्यात ज्ञान तस्य ज्ञेयभूतपदार्थान्‌ कथयति | तत्र त्रयोदशाधिकशतगाथासु 
मध्ये प्रथमस्तावत्‌ “तम्हा तस्स णसाइ ” इमा गाथामादि कृत्वा पाठक्रमेण पंड्चत्रिशद्‌गाथापर्य॑न्त 
सामान्यज्ञेयव्याख्यान, तदनन्तर “दच्ब जीवमजीब” इत्याद्येकोनविशतिगाथापयंन्त विशेषज्ञेयव्याख्यान, 
अथानन्तर “सपदेसेहि समग्गो लोगो” इत्यादि गाथाप्टकपर्यन्त सामान्यभेदभावना, ततश्च “अत्थि- 
त्तणिच्छिदस्स हि! इत्याद्येकपञ्चाशद्गाथापयेन्त विशेषभदभावना चेति, द्वितीयमहाधिकारे 
समुदायपात्तनिका । 

अधेदानी सामान्‍्यज्ञेयव्याख्यानमध्ये प्रथमा नमस्कारगाथा, द्वितीया द्रव्यगुणपर्यायव्याख्यान- 
गाधा, तृतीया स्वसमयपरसमयनिरूपणाथा, चतुर्थी द्रव्यस्थ सत्तादिलक्षणत्रयसूचनगाथा चेति पीढि- 
काभिधाने प्रथमस्थले स्वतन्त्रगाथाचतुष्टय । तदनन्तर “सब्भावों हि सहावो” इत्यादिगाथाचतुष्टय- 
पयंन्त सत्तालक्षणव्याख्यानमुख्यत्व, तदनन्तर “ण भवों भगविहिणों” इत्यादिगाथात्रयपयंन्‍्त मुत्पा- 
दव्यय भ्रौब्यलक्षणकथनमुख्यता, ततश्च “पाडुब्भवदि य अण्णों” इत्यादि गाथाहयेन द्रव्यपर्याय-- 
निरूपणमुख्यता । अथानन्तर “ण हवदि जदि सद्ृव्य” इत्यादि गाथाचतुष्टयेन सत्ताद्रब्ययो रभेदविपये 
युक्ति कथयति, तदनन्तर “जो खलु दव्वसहावो' इत्यादि सत्ताद्रव्ययोर्गुणगगुणिकथनेन प्रथम ग्राथा, 
द्रव्येण सह गुणपर्याययो रभेदमुख्यत्वेन 'णत्यि गुणोत्ति य कोई' इत्यादि द्वितोया चेति स्वतन्त्रगाथाद्वय, 
तदनन्तर द्रव्यस्य द्रव्या थिकनयेन सदुत्पादों भवति, पर्यायाथिकनयेनासदित्यादिकथनरूपेण 'एवंविह' 
इतिप्रभुति गाथाचतुष्टय, ततश्च “अत्थित्ति य' इत्याद कसूत्रेण नयसप्तभड्ीव्याख्यानमिति समुदायेन 
चतुविशतिगाथाभिरष्टभि स्थलेद्रेव्यनिर्णय करोति। तद्यथा--अथ सम्यक्त्व कथयति -- 
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तम्हा तसस णमाईं किच्चा णिव्चपि तम्मणो होजज । 
वोच्छामि सगहादों परमद्ठविणिच्छूयाधिगम ॥ 
तम्हा तसस जमाइ किच्चा यस्मात्सम्यवत्व विना श्रमणो न भवति तस्मात्कारणात्तस्य सम्य- 

क्चारित्रयुक्तस्य पूर्वोक्ततपोधनस्य नमस्या नमस्क्रिया नमस्कार कृत्वा णिच्च पि तस्मणों होज्जं नित्यमपि 
तद्भतमना भूत्वा बोच्छासि वक्ष्यास्थह्‌ कर्ता सगहादों सप्रहात्सज्ञेपात्सकाशात्‌। कि ? परमद्‌6- 
विणिज्छयाधिगम परमार्यविनिश्चयाधिगम सम्यवत्वमिति परमार्थविनिश्चयाधिगमशब्देन सम्यवत्व 
कथ भप्यत इति चेतु--परमो5थं: परमार्थ: शद्धवुद्ध कस्वभाव परमात्मा, परमार्थस्य विशेषेण 
सशयादिरहितत्वेन निश्चय. परमार्थनिश्चियरूपोडधिगम शद्भुद्यष्टदोषरहितश्च यः परमार्थतोउर्थाव- 
बोधो यस्मांत्सम्यक्त्वात्तत्‌ परमार्थविनिश्वयाधिगम | अथवा परमार्थविनिश्चयो5नेकान्तात्मकपदार्थ 
समूहस्तस्याधिगमो यस्मादिति । 


अथ पदार्थस्य द्रव्यगुणपर्यायस्वरूप निरूपयति-- 


अत्थो खलु दव्यमओ अर्थो ज्ञानविषयभूतः पदार्थ खलु स्फुट द्रव्यमयों भवति । कस्मात्‌ ? तियें- 
कसामान्योद्ध्वंतासामान्यलक्षणेन द्रव्येण निष्पन्नत्वात्‌ । तियँक्सामान्योद्ध्वेतासामान्यलक्षण कथ्यते-- 
एककाले नानाव्यक्तिगतोन्वयस्तिय्यक्सामान्य भण्यते, तत्र दृष्टान्तो यथा--नानासिद्धजीवेषु सिद्धोउ्य- 
मित्यनुगताकार: सिद्धजातिप्रश्यय.। नानाकालेष्वेकव्यक्तिगतोन्वय उध्वंतासामान्य भण्यते । तत्र 
दृष्टान्त: यथा-य एवं केवलज्ञानोटपत्तिक्षणे मुक्तात्मा द्वितीयादिक्षणेष्वपि स एवेतिप्रतीतिः, अथवा 
नाना गोशरीरेषु गौरय गोरयमिति गोजातिप्रतीतिस्तियंक्सा मान्य । यथ्थव चैकस्मिन्‌ पुरुषे बालकुमा रा- 
चवस्थासु स एवाव देवदत्त इतिप्रत्यय ऊध्वंतासामान्यम्‌ । 


दब्वाणि गुणप्यणाणि भणिदाणि द्रव्याणि गुणात्मकानि भणितानि, अन्वयिनों गुणा अथवा 
सहध्ुवो गुणा इति गुणलक्षण। यथा अनन्तज्ञानसुखादिविशेषगुणे स्यस्तर्थ वागुरुलघुकादिसा मा न्य गुणे 
भ्यश्चाभिन्नत्वाद्‌गुणात्मक भवति सिद्धजीवद्रव्य, तथैव स्वकोयविशेषसामान्यगुणे भय, सकाशादभिन्नर- 
वात्‌ सर्वद्रव्याणि गुणात्मकानि भवन्ति | तेहि पुणों पक्जाया ते पूर्वोकत्लक्षणद्रंव्यगुणेश्च पर्याया 
भवन्ति, व्यतिरेकिण: पर्याया, अथवा क्रमभुव॒पर्याया इति पर्यायलक्षण । य्थकस्मिन मुक्ताताद्रव्ये 
किडिचचदून न रमशरीराकारगतिमार्गंणाविलक्षण सिद्धगतिपर्याय तथागुरुलधुकगुणषड्वृ द्विहा नि रूपा 
साधारणस्वभावगुणपर्यायाश्व, तथा सर्वंद्रव्येषु स्वभावद्रव्यपर्याया स्वजातीयविभावद्रव्यपर्यायाश्च, 
तथेव स्वभावविभावगुणपर्यायाश्च “जेति अत्यसहाओ” इत्यादिगाथाया, तथैव “भावा जीवादोया” 
इत्यादिगाथायां थर पण्चास्तिकाये पूव॑ कथितक्रमेण यथास भव ज्ञातव्या पत्जयपृढा हि परसमया 
पस्मादित्य॑भूतद्रव्यगुणपर्यायपरिज्ञानमूढा अथवा नरकादिपर्यायरूपो न भवाम्यहमिति भेद वज्ञान- 
मूढाश्च परसमया मिथ्यादुष्टयो भवन्तीति | तस्मादियं पारमेश्वरी द्रव्यगुणपर्यायव्याख्या समीचीना 
भद्रा भवतीत्यभिप्राय: ॥&३॥ 
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पुर्ब पोठिका---आगे इस द्वितीय अधिकार की सूची लिखते हैं-- 

इसके आगे “सत्ता सबद्धेंदे” इत्यादि गाथा सूत्र से जो पूर्व में सक्षेप से सम्यग्दर्शन 
का व्याख्यान किया था, उसी को यहाँ विषयभूत पदार्थों के व्याख्यान के द्वारा एकसौ तेरह 
गाथाओ मे विस्तार से व्याख्यान करते है। अथवा दूसरी पातनिका यह है कि पूर्व मे 
जिस ज्ञान का व्याख्यान किया था उसी ज्ञान के द्वारा जानने योग्य पदार्थों को अब कहते 
है । यहा इन एकसौ तेरह गाथाओ के मध्य मे पहले ही “तम्हा तस्स णमाइ” इस गाथा 
को आदि लेकर पाठ के क्रम से पैतीस गाथाओ तक सामान्य ज्ञेय पदार्थ का व्याख्यान 
है । उसके पीछे ““दव्ब जीवमजीव” इत्यादि उन्‍तीस गाथाओ तक विशेष शैंय पदार्थ 
का व्याख्यान है । उसके पीछे “सपदेसेहि समग्गो लोगो” इत्यादि आठ गाथाओं तक 
सामान्य भेद की भावना है फिर “अत्पित्तणिच्छिदस्स हि” इत्यादि इक्यावन गाथाओं 
तक विशेष भेद की भावना है । इस तरह इस दूसरे अधिकार मे समुदाय पातनिका है । 


अब यहाँ सामान्य ज्ञेय के व्याख्यान मे पहले ही नमस्कार गाथा है फिर द्रब्य गुण 
पर्याय की व्याख्यान गाथा है । तीसरी स्वसमय परसमय को कहने वाली गाथा है। चौथी 
द्रव्य की सत्ता आदि तीन लक्षणों को सूचना करने वाली गाथा है, इस तरह पीठिका नाम 
के पहले स्थल मे स्वतन्त्र रूप से गाथाये चार है। उसके पीछे “सब्भावो हि सहावो”' 
इत्यादि चार गाथधाओ तक सत्ता के लक्षण के व्याख्यान की मुख्यता है फिर “ण भवों 
भगविहीणो” इत्यादि तीन गाथाओ तक उत्पाद व्यय प्रौव्य लक्षण के कथन की मुख्यता 
है फिर “पाडुब्भवदि य अण्णो” इत्यादि दो गाथाओ से द्रव्य की पर्याय के निरूपण की 
मुख्यता है। फिर “ण हवदि जदि सहृव्व' इत्यादि चार गाथाओ से सत्ता और द्रव्य का 
अभेद है इस सम्बन्ध में युक्ति को कहते है। फिर “जो खलु दव्वसहाओ” इत्यादि सत्ता 
और द्रव्य मे गुण गुणी सम्बन्ध है ऐसा कहते हुए पहली गाथा, द्रव्य के साथ गुण ओर 
पर्यायो का अभेद है इस मुख्यता से “णत्थि गुणोत्ति य कोई” इत्यादि दूसरी ऐसी दो 
स्वतन्त्र गाथाए है। फिर द्रव्य का द्रव्याथिकनय से सत्‌ का उत्पाद होता है इत्यादि कथन 
करते हुए “एवं विह” इत्यादि गाथाए चार है। फिर “अत्थित्ति य” इत्यादि एक सूत्र से 
सप्तभंगी का व्याख्यान है। इस तरह समुदाय से चौबीस गाथाओ से और आठ स्थलो से 
द्रव्य का निर्णय करते है । 
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क्षब आगे सम्यक्त्व को कहते है-.. 

क्योकि सम्यग्दर्शन के बिना साधु नही होता है (तम्हा) इस कारण से (तस्स) उस 
सम्यक्वव सहित सम्यक्चारिश्र से युक्त पूर्व में कहे हुए साधु को (णमाइ किच्चा) नमस्कार 
करके (णिच्चति त॑ मणो होज्ज) तथा नित्य ही उन साधुओं मे मन को धारण करके 
(परमसट्टविणिज्छयाधियम ) परमार्थ जो एक शुद्ध बुद्ध एक स्वभाव रूप परमात्मा है उसको 
विशेष करके सशय आदि से रहित निश्चय कराने वाले सम्यक्त्व को अर्थात्‌ जिस सम्यक्त्व 
से शका आदि आठ दोष रहित वास्तव मे जो अथं का ज्ञान होता है उस सम्यक्त्व को 
अथवा अनेक घमंरूप पदार्थ-समृह का अधिग़म जिससे होता है ऐसे कथन को (सगहादो) 
सक्षेप से (वोच्छामि) कहूगा । 

उत्थानिका-- आगे पदार्थ के द्रव्य गुण पर्याय स्वरूप को कहते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(खलु) निश्चय से (अत्यो) शान का यिषयभ्रृत पदार्थ 
(बव्बमओ ) द्रव्यमय होता है। क्योकि बह पदार्थ तियंक-सामान्‍्य तथा ऊध्वंता सामान्यमय 
ब्र्य से निष्पन्न होता है अर्थात्‌ उसमें तियंक सामान्य ओर ऊध्वंता सामान्य रूप द्रव्य का 
लक्षण पाया जाता है। इन वो प्रकार के सामान्य का स्वरूप ऐसा है-एक ही समय में 
माना व्वक्तियों में पाया जाने वाला जो अन्थय उसको तियंक सामान्ध कहते हैं। यहाँ यह 
दुष्टांत है कि जेसे नाना प्रकार सिद्ध जोबों मे यह सिद्ध हैं, ऐसा जोड़ रूप एक तरह के 
स्थशाव को रखने वाला सि्धको जाति का विश्वास है--इस एक जातिपने को तियंक्‌ 
सालास्य कहते हैं तथा भिन्‍न-भिन्‍त समयों से एक हो व्यक्ति का एक तरह का ज्ञान होना 
लो ऊध्वेता सामान्य कहा जाता है। यहाँ यह दृष्टांत है कि जेसे जो कोई कफेघलज्ञान की 
उत्पत्ति के समय मुक्तात्मा है दूसरे तोसरे आदि समयों से भी वही है, ऐसी प्रतोति होना 
सो ऊध्यंता सामान्य है। अथवा दोनों सामान्य के दो दूसरे दृष्टांत है--जैसे नाना गौके 
शरीरों में यह गो है, यह गो है ऐसो गो-जाति की प्रतीति होना सो तियंक्सामान्य है । 
तथा जो कोई पुरुष बाल, कुमारादि अवस्थाओं में था सो हो यह देवदत्त है, ऐसा विश्वास 
सो ऊध्यंता सामान्य है । 

(दण्बाणि) द्रव्य सब (गुणप्पगाणि) गुणमयी (भणिदाणि) कहे गए हैं । जो द्रव्य 
के साथ अन्वयरूप रहें अर्थात्‌ उसके साथ-साथ वर्ते वे गुण होते हैं-ऐसा गुण का लक्षण 
है । जेसे सिद्ध जोब व्रव्य है, सो अनन्तज्ञान सुल्ष आदि विशेष गुणों से तथा अगुरुलधुक 
आदि सामान्यगुणों से अभिन्‍न हैं अर्थात्‌ थे सामान्य विशेष गुण सिद्ध आत्मा के साथ 
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सदा पाए जाते हैं, तेसे ही सर्व द्रव्य अपने-अपने सामान्य विशेष गुणों से अभिन्‍न हैं, इस- 
लिये सब द्रव्य गुणरूप होते है । (पुणो) तथा (तेहि पज्जाया) उन्हों पूर्व में कहे हुए लक्षण 
स्वरूप द्रव्य व गुणों से पर्यायें होतो हैं जो एक दूसरे से भिन्‍न अथबा क़म-क्रम से हों, 
उनको पर्याय कहते हैं, यह पर्याय का लक्षण है। जेसे एक सिद्ध भगवान्‌रूपी ब्रव्य में 
अन्तिम शरीर से कुछ कम आकारमयी, गति मार्गंणा से विलक्षण सिद्धयति रूब पंयायें, 
है तथा अगुरलधु गुण में षट्गुणी वुद्धि तथा हानिरूप साधारण स्वाभाविक गुण पर्यायें, 
स्वजातीय विभाव द्रव्य पर्यायें तेसे ही स्वाभाविक और वेभाविक गुण पर्याय्ें होती हैं ।” 
“जेसि अत्यिसहाओ'' इत्यावि गाथा मे तथा “भावा जीवादीया” इत्यादि गाणा में भौ 
पंचास्तिकाय के भीतर पहले कथन किया गया है सो वहाँ से यथासम्भव जान लेना योग्य 
है । (पज्जय मृूढा) जो इस प्रकार द्रव्य गुण पर्याय के ज्ञान से मूढ़ हैं अथवा में नारकी 
आदि पर्यायरूप सवंथा नहीं हूँ इस भेवविज्ञान को अथवा अनेकान्त को न समझकर अज्ञानी 
हैं वे (हि) वास्तव मे (परसमया) परात्मवादी मिथ्यादष्टों हैं। इसलिये यही जिनेन्या 
परमेश्वर की करी हुई समीक्षोन द्रव्यगुण पर्याय को व्याख्या कल्याणकारी है, यह अभि- 
प्राय है ६ ३॥ 
अथानुषड्धिकीसिमासेव स्वससयपर समयबव्यवस्थां प्रतिष्ठाप्योपसंहरति--- 
जे पज्जयेसु णिरदा जीवा परसमइग त्ति णिहिट्ठा । 
आदसहावम्मि ठिदा ते सगसमया मुणवव्वा ॥6४॥ 


ये पर्यायेष्‌ निरता जीवा परसमयिका इति निर्दिष्टा'। 
आत्मस्वभावे स्थितास्‍स्ते स्वकसमया नज्ञातव्या; ॥६ै४॥ 


ये खलु जीबपुदगलात्मकससमानजातीयद्रव्यपर्यायं॑ सकलाविद्यानामेकमूलमुपगता 
यथोदितात्सस्थ भावसंभावनकलीबास्तस्मिन्तेवाशक्तिमुपत्रजन्ति, ते चलच्छलितनिरर्गलेका- 
न्तवृष्टयो सनुष्णय एबाहमेष ममंबंतम्मनुष्यशरीरमित्यहड्ारमसकाराध्यां विप्रलभ्यमाना 
अधिच्लितलेतनाविलासमात्रादात्मव्यवहा रात्‌ प्रच्पुत्य क्रोडोकृततमस्तक्रियाकुटुम्बक सनु- 
ध्यव्वहारभाणित्य रज्यन्तो द्विषन्तश्च परदव्रव्येण कर्मणा संगतत्वात्परसमया जायन्ते । 
ये तु पुनरसंकोणंद्रव्यगुणपर्यायसुस्थितं भगवंतसात्मनः स्वभाव सकलविद्यानामेकमुलमु- 
पगम्य यथोवितात्मस्वभावसंभावनसमथंतया पर्यायसात्राशक्तिमत्यस्थात्मनः स्वप्ाणथ एव 
स्थितिमासूत्रयन्ति, ते खलु सहजविजुम्भितानेकान्तवृष्टिप्रक्षपितसमस्तैक्ान्तवृष्टिपरि प्रहप्रह॑ 


१ परसमयिग त्ति। २ मुणेयव्या (ज० बु०)। 
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मनुष्यादिगतिवु॒ तद्ठिग्रहेध चाविहिताहडशरममकारा अनेकापवरकसंचारितरत्नप्रदोपमिवे- 
करूपसेवात्सानमुपलभनाना,_ अविचलितचेतनाविलाससात्रसात्मव्यवहारसुररोकृत्य क्रोडी- 
कृतसमस्तक्रियाकुटुम्बक॑ मनुष्यव्यवहारमनाअयन्तो विभान्तरागढ्वंषोन्मेषतया परममौदासी- 
न्‍्यसबलबसाना निरस्तसमस्तप रद्रव्यसगतितया स्वद्रग्येणेब केवलेन संगतत्वात्स्वसभया 
जायन्ते । अतः स्वसमय एवात्मनस्तस्वम्‌ ।।<८४।। 

भूमिका--अब ओआलनुषंगिक ऐसी यह ही स्वसमय-परसमय को व्यवस्था (भेद) 
निश्चित करके (उसका) उपसंहार करते हैं-- 

अस्वयाजं--[ये जीवा:] जो जीव [पर्यायेषु निरता.] (विभाव) पर्यायों मे लीन है 
[परसभयिका. इति निदिष्टा.| उन्हे पर-समय कहा गया है [आत्मस्वभावे स्थिता | जो 
जीव आत्मस्वभाव मे स्थित है [ते] वे [स्वकसमयाः ज्ञातव्या ] स्व-समय जानने 
योग्य हैं । 

टीका---जो (१) जीव पुद्गलात्मक असमानजातीय द्रव्य पर्याय का, जो सकल 
अविद्याओं को (मिथ्या-श्ान को) एक जड़ है, आश्रय करते हैं (२) यथोक्त आत्म स्वभाव 
को संभावना (अनुभव) करने से नपुसक है, (३) उस (पर्याय) मे ही आसक्ति को प्राप्त 
हैं, वे (१) जिनकी निरग्गल एकान्तदृष्टि उछलतो है, (२) 'यह मे मनुष्य ही हैँ, मेरा ही 
यह मनुष्य शरीर है” इस प्रकार अहंकार-ममकार से ठगाये हुए, (३) अविचलितचेतना- 
विलासमात्र आत्म व्यवहार से ध्युत होकर, (४) जिसमें समस्त क्िया-कलाप को छातो से 
लगाया जाता है ऐसे मनुष्य व्यवहार का आश्रय करके, (५) रागी-देषी होते हुए, (६) पर- 
ब्रव्यकूप कर्म के साथ सगति के कारण वास्तव में परसमय होते हैं (अर्थात्‌ परसमयरूप 
परिणमित होते हैं ।) 

जो, असंकीर्ण पर से भिन्‍न द्रव्य गुण-पर्यायों से सुस्थित भगवान्‌ आत्मा के स्वभाव 
का, जो सकल विद्याओं का एक पूल है, आश्रय करके, यथोक्त आत्मस्वभाव की संभावना 
में (अनुभव सें) समर्थ होने से, पर्यायसात्र को आसक्ति को छोड़ करके, आत्मा के स्वभाव 
में हो स्थिति करते हैं (लोन होते हैं), थे (१) जिन्होंने सहज विकसित अनेकास्तदृष्टि से 
समस्त एकान्तवृष्टि के परिग्रह के आग्रह प्रक्षोण (नष्ट) कर दिये हैं, (२) मनुष्यादि 
शरतियों में और उन गतियों के शरीरों में अहंकार-मसकार न करके, अनेक कक्षों (कमरों) 
में संचारित रत्नदीपक को भांति एकरूप हो आत्मा को उपलब्ध (अनुभव) करते हुये, 
(३) अविचलितचेतताविलासमात्र आत्स व्यवहार को अंगीकार करके, (४) जिसमें समस्त 
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क्रिया-कलाप से भेट की जाती है ऐसे मनुष्य व्यवहार का आश्रय नहीं करते हुए, (५) राघ- 
देष को प्रगटता रुक जाने से, परम उदासोनता का आलंबन लेते हुये, (६) समस्त परद्रव्यों 
को संगति दूर कर देने से, मात्र स्वद्रव्य के साथ ही संगति होने से, वास्तव में स्वससय 
होते हैं, अर्थात्‌ स्वसमयरूप परिणमित होते हैं। इसलिये स्वसमय ही आत्मा का तत्व है । 
परसमय के कथन मे जो बात जिस नम्बर पर कही गई है, स्वसमय के कथन में उसके 
सापेक्ष नम्बर पर ठोक उसके विपरीत बात दिखलाई गई है । इसी बात का ध्यान दिलाने 
के लिये भाषा टीका में नम्बर डाले गये है ।।&४।॥॥ 
तात्पयंबत्ति 

अथ प्रसगायाता परसमयस्वसमयव्यवस्था कथयति-- 

जे पज्जयेसु णिरवा जोवा ये पर्यायिषु निरता जीवा परसम्यिग त्ति णिहिट्ठा ते परसमया 
इति निर्दिष्टा कथिता । तथाहि मनुष्यादिपर्यायरूपो5हमित्यहडू। रो भण्यते, मनुष्यादिश रीर तच्छरी- 
राधारोतन्नपञ्चेन्द्रियविषयतुखस्वरूप च ममेति ममकारो भण्यते, ताभ्या परिणता: ममकाराहकार- 
रहितपरमचेतन्यचमत्कारपरिणतेश्च्युता ये ते कर्मोदयजनितपरपर्यायनिरतत्वात्परसमया मिथ्या- 
दृष्टयो भण्यन्ते आवसहावस्मि ठिंदा ये पुनरात्मस्वरूपे स्थितासस्‍्ते सगससया सुणेयव्वा स्वसमया 
मन्तव्या ज्ञातव्या इति। तद्था--अनेकापवरकस चा रितेकरत्नप्रदीप इवानेकशरीरेष्वप्येकोहमिति 
दृढसस्कारेण निजशद्धात्मनि स्थिता ये ते कर्मोदयजनितपर्यायपरिणतिरहितत्वात्स्वसमया 
भंवन्तीत्यर्थ ॥४४।। 


उत्थानिका--आगे यहाँ प्रसग पाकर परसमय और स्वसमय की व्यवस्था 
बताते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जै जीवा) जो जीव (पज्जयेसु णिरदा) पर्यायों में लब- 
लीन है। अर्थात्‌ जिनको पर्याय के अतिरिक्त द्रव्य सामान्य का बोध नहों है (परसमयिग त्ति 
णिहिटद्ठा) परसमयरूप कहे गए हैं। विस्तार यह है कि से सनुष्य, पशु, देव, नारकी 
इत्यादि पर्याय रूप ही हूँ, इस भाव को अहंकार कहते है। यह मनुष्य आदि शरीर तथा 
उस शरीर के आधार से उत्पन्न पचेन्द्रियों के विषय रूप सुस्त मेरे स्वभाव हैं इस भाव को 
मभकार कहते हैं। जो अज्ञानी ममकार और अहंकार से रहित परम चेतन्य चमत्कार की 
परिणति से अनभिज्ञ इन अहंकार मसकार भावों से परिणसन करते है, थे जोव कर्मों के 
उदय से उत्पन्न परपर्याय में सदथा लीन होने के कारण से परसमय कहे जाते हैं। (आव- 
सहावस्मि ठिदा) जो ज्ञानी अपने आत्मा के स्वभाव में ठहरे हुए है (ते सगसमया मुणे- 
यव्वा) वे स्वसमयरूप जानने चाहिये । विस्तार यह है कि जंसे एक रत्न-दीपक अनेक 
प्रकार के घरो मे घुमाए जाने पर भी एक रत्न-हूप हो है, इसी तरह अनेक शरीरों में 
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घमते रहने पर भी में एक वही आत्मग्रव्य हूँ, इंस तरह वृढ़ संस्कार के द्वारा जो अपने 
शुद्धात्मा में ठहरते हैं थे कर्मों के उदय से होने वाली मनुष्य पर्याय में परिणति से रहित 

अर्थात्‌ रामहेव न करते हुए स्वसमयरूप होते हैं, ऐसा अथ है ।।६४॥) 

अथ व्रच्यलक्षणमुपलक्षयति--- 
“अपरिच्चत्तसहावेणुप्पादव्वय धवत्तसंबद्ध। 
गुणवं व सपज्जायं जं त॑ दव्यं ति वुच्च॑ति ॥<6५॥ 
अपरित्यक्तस्वभ।|वेनोत्पादव्यय ध्रुवत्वसबद्धम्‌ । 

गुणवज्च सपर्याय यत्तद्द्वव्यमिति ब्रुबन्ति ॥६५॥ 
हह खलु यदनारब्धस्वभावभेदमुत्पादव्ययश्रोव्यत्रयेण गुणपर्यायद्येन ज यल्‍लक्ष्यते तद- 
ब्रव्यभु । तत्र द्रव्यस्य स्वभावोइस्तित्वसामान्यान्वय:, अस्तित्व हि वक्ष्यति द्विविधं, स्वरूपा- 
स्तित्वं साहश्यास्तित्वं ेति । तत्रोत्पाद: प्रादुर्भावः, व्यय: प्रच्यवनं, प्रोग्यमबस्थिति:। गुणा 
विस्तारविशेवा: ते द्विविधा: सामान्यविशेषात्मकत्वात्‌ । तत्रात्तित्व॑ नास्तित्वमेकत्वम- 
न्यत्यं द्रव्यत्वं पर्यायत्यं सर्वगतत्वमसवंगतत्व॑ सप्रदेशत्वमप्रदेशत्व॑ मुर्तत्वममुतंत्य॑ सक्रियत्व- 
सक्ियत्व॑ जेतनत्वमचेतनत्वं कतृ त्वमकतृ त्व॑ं भोकतृत्वमभोक्तुत्वमगुरुलघुत्व॑ चेत्यादय: 
सामान्यगुणाः । अवगाहहेतुत्व॑ गतिनिमित्तता स्थितिकारणत्व॑ वतंनायतनत्व॑ रुपाविमत्ता 
जेतनत्वमित्यादयों विशेषयुणा:। पर्याया आयतविशेषा:, ते पृर्वमेबोक्ताश्यतुविधा: । न ज 
सैरत्वादादिधिर्भुणपर्यायर्बा सह व्रव्य॑ लक्ष्यलक्षणसरेदेष्पि स्वरूपभेदमुपत्जति, स्वरूपत 
एवं व्रध्यस्य तथाविधत्वादत्तरीयवत्‌ । यथा खलुत्तरीयमुपात्तमलिनावस्थं प्रक्षालितममला- 
वस्थयोत्पद्यमानं तेनोत्पादेन लक्ष्वते । न थे तेन सह स्वरुपभेदपुपत्रजति, स्वरूपत एथ 
तथाविधत्वमबलम्बते । द्रव्यमपि समुपात्तप्राक्ततावस्थं सतुलितबहिरहुसाधनसन्नि- 
घिसद्भावे विधित्रबहुतरावस्थान स्वरूपकतु करणसामश्यंस्वभावेनांतर ड्रसाधनतामुपागते- 
मानुप्रहीतमुत्तरावस्थयोत्पशमानं तेनोत्पादेन लक्ष्यते । न च तेन सह स्वरूपसेदमुपत्रजति, 
स्थरूपत एवं तथाविधत्वमवलम्बते । यथा च तदेवोत्तरीयममलावस्थयोत्पश्वमानं मलिना- 
बस्थया व्ययसानं तेन व्ययेत लक्ष्यते । न च तेन सह स्वरूपभेदमुपन्रजति, स्वरूपत एथ 
शथाधिधत्वमबलम्धते । तथा तदेव द्रव्यमप्युत्तरावस्थयोत्यद्वमानं प्राक्तनावस्थया व्ययमान 
तेन व्ययेन लक्ष्ते । न ज तेन सह स्वपरुपभेदमुपत्नजति, स्वरूपत एवं तथाविधत्वमव- 
लम्बते । यथेव थे तवेवोत्तरीयमेककाल ममलाबस्थयोत्पद्यमानं॑ मलिनावस्थया व्ययमानम- 


१ अपरिज्वत्तसहाव (ज० बु०)। २ सजुत्त (ज० बु०)। ३ दव्व त्ति (ज० वु०)। 
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वस्थायिन्योत्तरीयत्वावस्थया श्रोध्यमालम्बसान प्रौ्येण लक्ष्यते ।॥ थ तेन सह॒स्वरूपसे- 
दमुपत्रजति, स्वकूपत एन तथाविधत्वमवलस्बते । तथ्थव तदेव व्रव्यमप्पेककालमुस्तरावस्थयों- 
त्य्मान प्राक्ततावस्थया व्ययधानसवस्थाथिन्या व्रव्यत्वावस्थया प्रौव्यमालम्वभान झौग्ये- 
ण लक्ष्यते न थ तेन सह स्वरूपभेदमुपत्रजति, स्वरूपत एव तथाजिधत्वमयलस्बते । यर्थजथ ले 
तवेबोत्तरीयं बिस्तारविशेषात्मकंगु णंलंक्यते । न जज ते: सह स्वरुपभेदमुपत्रजति, स्थरू- 
पत एवं तथाविधत्वमवलम्बते । तथंव तदेव द्रव्यमपि विस्तारविशेषात्मकंग णेलंक्यते । ने 
च ते: सह स्वरुपभेवमुपत्रजति, स्थरूपत एवं तथाविधत्वमवलम्बते । यथंव थे तदेवोत्तरी- 
यमायतविशेषात्मकं: पर्यायववरतिभिस्तन्तुभिलंक्ष्षते । न्व॒ ते: सह स्वरूपभेवमुपन्नजति, 
स्वरूपत एवं तथाविधत्वमवलम्बते । तथंव तदेव द्रव्यमप्यायतविशेषात्मकं: पर्यायरलक्ष्यते । 
न च्॒ तेः सह स्वरूपभेदमुप तन्न जति, स्वरूपत एव तथाविधत्वमवलस्‍्बते ॥६५॥। 
भूमिका--अब द्रव्य का लक्षण बतलाते हैं-- 


अन्वयार्थ--[ अपरित्यक्तस्वभावेन ] स्वभाव को छोडे बिना [यत्‌] जो [उत्पादव्य- 
यक्न्‌ वत्वसम्बद्धम्‌ ] उत्पाद-व्यय-प्रौव्य संयुक्त है [च] तथा [गुणवत्‌ सपर्यायं] गुणयुक्त 
और पर्यायसहित है, [तत्‌] उसे [वद्रव्यमु इति | (द्रव्य! ऐसा [ब्रुवन्ति] कहते हैं । 

टीका--यहां (इस विश्व में) वास्तव में जो, स्वभावभेद किये बिना उत्पाद-व्यय 
प्रौष्य श्यसे और गुण पर्यायद्वय से लक्षित होता है, वह द्रव्य है। इनमें से (स्वभाव, 
उत्पाद, ध्यय, श्रौष्य गुण ओर पर्याय में से) वास्तव में द्रव्य का स्वभाव अस्तित्वसासान्य- 
रूप अन्वयय' है, अस्तित्व को तो दो प्रकार का आगे कहेगे--१. स्वरूप अस्तित्व २. सादृश्य 
अस्तित्व । उत्पाद, प्रादुर्भाव (प्रगट होना-उत्पन्न होना) है, व्यप, प्रश्युति (नष्ट होना) 
है, भोग्य, अबस्थिति (टिकना) है, गुण, विस्तार-विशेष हैं । वे सामान्य-विशेषात्सक" 
होने से दो प्रकार के हैं। इनमें, अस्तित्व, नास्तित्व, एकत्व, अन्यत्व, पर्यायत्व, सर्वगतत्व, 
असबंगतत्व भोकतृत्व, अगुरलघुत्व इत्यादि सामान्य गुण हैं। अवगाह-हेतुत्य, गतिनिसि- 
त्तता, स्थितिकारणत्व, वर्तनायतनत्त्व, रूपाविभत्व, चेतनत्व इत्यादि विशेष गुण हैं। पर्याय 
कभायत, विशेष हैं। वे पूर्व ही (&३वों गाथा की टीका में) कही गई चार प्रकार को हैं । 
१. अस्तित्वसामान्यरूप अन्वय है, ऐसा एकरूप भाव द्रव्य का स्वभाव है। अर्थात्‌ विशेष-पर्यायों स्ले 


निरपेक्ष धारावाही सामान्य स्वरूप । (अन्वय-एकरूपता, सादृश्यभाव) | २ जो गुण एक से अधिक द्रब्यो में पाया 
जाय वह सामान्य है। जो मात्र एक ही द्रव्य मे पाया जाय वह विशेष है । 
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द्रव्य का उन उत्पादादि के साथ अथवा गुणपर्यायों के साथ लक्ष्य--लक्षण भेद होने पर भो 
स्वरूप भेद नहीं है (सत्ता सेद नहीं है) स्वरूप से ही द्रव्य बेसा होने से (अर्थात्‌ द्रध्य ही 


स्थयं उत्पादि रूप तथा गुणपर्यायरूप परिणमन करता है, इस कारण स्वरूप भेद नहीं है), 
वस्त्र के समान । 


जैसे मलिन अवस्था को प्राप्त वस्त्र, धोने पर निर्मल अवस्था से उत्पन्न होता हुआ 

उस उत्पादरूप लक्षित होता (देखा जाता) है, किन्तु उसका उस उत्पाद के साथ स्वरूप 
सेव (सत्ता भेद) नहों है, स्वरूप से ही बंसा है (अर्थात्‌ स्वयं उत्पादरूप से हो परिणत है), 
उसी प्रकार जिसने पुर्व॑ अवस्था प्राप्त की है ऐसा द्रव्य भो-जो कि उचित बहिरग साधनों 
के सान्निध्य के सदृभाव से अनेक प्रकार को बहुत सी अवस्थायें करता है-अन्तरंगसाधन- 
भूत! स्वरूपकर्ता ओर स्वरूपकरण के सामश्यंरूप स्वभाव से अनुगृहीत (सहित) हुआ 
अवस्था से उत्पन्न होता हुआ, उत्पादरूप लक्षित होता (देखा जाता) है, किन्तु उसका उस 
उत्पाद के साथ स्वरूप भेद (सत्ता भेद) नहों है, स्वरूप से ही बता है और जेसे वही वस्त्र 
लिसंल अवस्था से उत्पन्न होता हुआ और मलिन अवस्था से व्यय को प्राप्त होता हुआ 
उस व्यय से लक्षित होता है, परन्तु उसका उस व्यय के साथ स्वरूप भेद नही है, स्वरूप 
से ही वसा है, उसी प्रकार वही द्रव्य भो उत्तर अवस्था से उत्पन्च होता हुआ और पूर्त 
अवस्था से व्यय को प्राप्त होता हुआ उस व्यय से लक्षित होता है, परन्तु उसका उस व्यय 
के साथ स्वरूपभेद नही है, वह स्वरूप से ही वेसा है और जंसे बही वस्त्र एक ही समय मे 
निर्मेल अवस्था से उत्पन्न होता हुआ, मलिन अवस्था से व्यय को प्राप्त होता हुआ और 
टिकने वालो वस्त्रत्व-अवस्था से ध्रुव रहता हुआ ध्लौष्य से लक्षित होता है, परन्तु उसका 
उस आ॥लौष्य के साथ स्वरूप भेद नहीं है, स्वरूप से ही बसा है, इसी प्रकार बही द्रव्य भी 
एक ही समय उत्तर अवस्था से उत्पन्न होता हुआ, पूर्व अवत्था से व्यय होता हुआ, और 
टिकने बालो द्रव्यत्व अवस्था से झ्ुव रहता हुआ ध्रौव्य से लक्षित होता है । किन्तु उसका 
उस प्लोष्य के साथ स्वरूप भेद नहीं है, बह स्वरूप से हो बेसा है ओर जैसे बही बस्त्र 
विस्तरविशेषस्वरूप (शुक्लत्वादि) गुणों से लक्षित होता है, किन्तु उसका उन गुणों के 
साथ स्वरूपभेद नहों है, स्वरूप से हो बंसा है, इसो प्रहार वही द्रष्य भी विस्तारबिशेष- 
स्वरूप गुणों से लक्षित होता है, किन्तु उसका उन गुणों के साथ स्वरूप भेद नहीं है, वह 
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१ द्रव्य में निज मे ही स्वरूपकर्ता ओर स्वरूपकरण होने की सामथ्यं है। यह सामथ्यंस्वरूप स्वभाव ही 
अपने परिणमन मे (अवस्थान्तर करने मे) अन्तरग साधन है। 
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स्कछप से ही बेसा है ओर जंसे बही वस्त्र आयतविशेषरूप पर्यायवर्तो (फ्ययिस्थानोय ) 
तंतुओं से लक्षित होता है, किन्तु उसका उन तंतुओं के साथ स्वरूपभेद नहीं है, बह 
स्वरुप से हो बंसा है। उतती प्रकार वही द्रव्य भी आयतविशेषस्वरूप पर्बाबों ते लक्षित 


होता है, परन्तु उसका उन पर्यायों के साथ स्वरूपभद नहीं है, यह स्वरुप से ही बंसा 
है ॥है ५॥। 
तात्पयंबुति 
अथ द्रव्यस्य सत्तादिलक्षणत्रम सूचयति-- 
अपरिव्चससहाब अपरित्यक्तस्वभावमस्तित्वेन सहा भिन्‍न उप्पादव्ययधुवत्तसजुरां उत्पादव्यम- 
प्रौव्ये सह सयुक्त गुणवं चर सपर्जाय गुणवत्पर्यायसहित भर ज॑ं यदित्यभूत सत्तादिलक्षणत्रगसयुक्त 
ते बब्वरशि बुच्चति त द्रव्यभिति ब्रुवन्ति सर्वज्ष । 
हृउ द्रव्य मुत्पादव्यय प्रौव्ये गुणपर्यायेश्व सह लक्ष्यलक्षणभेदे अपि सति सत्ताभेद न गच्छति। 
तहि कि करोति । स्वरूपतयेव तथाविधत्वमवलम्बते । को5थ्थ. । उत्पादव्यय ध्रौग्यस्वरूप गुणपर्याय रूप 
च परिणमति शद्धात्मबदेव । 
तथाहि-केवलज्ञानोत्पत्तिप्रस्तावे शुद्धात्मरूपपरिक्छित्तिनिश्वलानुभूतिरूपका रणसमयसार- 
पर्यायस्य विनाशे सति शद्धात्मोपलम्भव्यक्तिर्पकायंसमयसारस्योत्वपाद, कारणसमयसारस्य व्ययस्व- 
दुभयाधारभूतपरमात्मद्रव्यत्वेत ध्रौब्य च। तथानस्तज्ञानादियुणा:, गतिमागंणाविपक्षभृतसिद्धन तिः, 
इन्द्रियमागगंणाविपक्षभूतातीन्द्रियत्वादिलक्षणा: शुद्धपर्यायाश्य भवन्तीति । यथा शुद्ध त्तया सहाभिन्‍न 
परमात्मद्रव्य ॒पूर्वोक्तोत्पादव्यय ध्रौन्यंर्गुणपर्यायेश्व सह सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेदेषपि सति ते. सह 
सत्तादिभेद न करोति, स्वरूपत एवं तथाजिधत्वमवलम्बते । तथाविघत्व कोर्थ: ! उत्पादव्ययश्रौव्य- 
गुणपर्यायस्वरूपेण परिणमन्ति, तथा सर्वद्रण्याणि स्वकीयस्वकीययथोंचितोत्पादव्यय ध्रौग्यैस्त्थंव- 
गुणपरमायिश्व सह यद्यपि सन्नालक्षणप्रयोजनादिभिरभेद कुर्वन्ति तथापि सत्तास्वरूपेण भंद न कुवेन्ति, 
स्वभावत एवं तथाविधत्वमवलम्बते । तथाविधत्व को<र्थं: ? उत्पादव्ययादिस्वरूपेण परिणमन्ति । 
अथवा क्या वस्त्र निर्मेलपययिणोत्पन्तन मलिनपययिण विनष्ट तदुभयाधारभूतवस्त्ररपेण ध्रुवमविन- 
श्वरं, लैब शक्‍लवर्णादिगुणनवजीर्णादिपर्यायसहित जे सत्‌ तेरुत्पादव्यय ध्रौग्येस्तथंव च स्वकोयगुण- 
पर्याय: सह सज्ञादिभेदेषि सति सत्तारूपेण भेद न करोति । तहिं कि करोति ? स्वरूपत एवोत्यादादि- 
रूपेण परिणमन्ति, तथा सर्वेद्रव्याणीत्यभिप्राय: ॥६ ५॥ 
एब नमस्का रगायथा द्रव्यगुणपर्यायकथनगाया स्वसमयपरसमयनिरूपणग।था सत्तादिलक्षणत्रय- 
सूचनगाथा चेति स्वतन्त्रगाथाचतुध्टयेन पीठिका भिषान प्रथमस्थल गतम्‌ । 
उत्थानिका--आगे द्रव्य का लक्षण सत्ता आदि तीन रूप हैं ऐसा सूचित करते हैं-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(यत्‌ ) जो (अपरिच्रणतसहाबेण ) अभिन्न स्वभाव रुप से 
रहता है अर्थात्‌ अपने अस्तित्व या सत्‌ स्वभाव से भिन्‍म नहों है, (उप्पादव्यमधुबससंजुत्त ) 
उत्पाद, व्यय और प्रोग्य सहित है | (गुणवं चर सपउ्ञायं) गुणवान होकर पर्याय-सहित है, 
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इस तरह सत्ता आदि तोन लक्षणों को रखने वाला है (तं दव्ब क्ति) उसको द्रव्य ऐसा 
(बच्चति) सर्व्ञ भगवान्‌ कहते हैं । 

यह द्रव्य उत्पाद व्यय प्लौव्य तथा गुण पर्यायों के साथ लक्ष्य और लक्षण को 
अपेक्षा भेद रूप होने पर भो सत्ता के भेद को नहीं रखता है। जिसका लक्षण या स्वरूप 
कहा जाय वह लक्ष्य है और जो उसका विशेष स्थरूप है बह लक्षण है। तब यह द्रव्य क्या 
करता है ? अपने स्वरूप से ही उस-विधपने को आलंबन करता है। इसका भाव यह है 


कि यह द्रव्य शुद्धात्मा की तरह उत्पाद व्यय ह्रोव्य स्वरूप तथा गुणपर्याय रूप परिणमन 
करता है । 


केवलज्ञान को उत्पत्ति के समय मे शुद्ध आत्मा के स्वरूप ज्ञानमयी निश्चल अनुभव- 
रूप कारणसमयसार रूप पर्याय का विनाश होते हुए शुद्धात्मा का लाभ या उसकी 
प्रगटता रूप कार्य-समयसार का उत्पाद या जन्म होता है और हन दोनों पर्यायों के 
आधार रूप परमात्स द्रव्य की अपेक्षा से श्वपना या स्थिरपना रहता है तथा उस 
परमात्मा के अनंतल्ानादि गुण होते हैं। गतिमागंणा से विपरीत सिद्ध गति व इन्द्रिय 
सार्गणा से विपरोत अतींद्रियपना आदि लक्षण की रखने वाली शुद्ध पर्याय होती है अर्थात्‌ 
बह परमात्स-द्रध्य ज॑से अपनी शुद्ध सत्ता से भिन्‍न नहीं हे, एक है, पूर्व मे कहे हुए उत्पाद 
व्यय प्रौव्य स्वभाषों से तथा गुण पर्यायों से संज्ञा लक्षण प्रयोजन आदि की अपेक्षा से भेद 
रूप होने पर भी उनके साथ सत्ता आदि के भेद को नहीं रखता है, स्वरूप से हो उसी 
प्रकार पने को धारण करता है भ्र्यात्‌ उत्पाद-व्यय-क्रौव्य रूप तथा गुण पर्याय स्वरूप रूप 
परिणमन करता है तंसे हो सर्व द्रव्य अपने-अपने यथायोग्य उत्पाद व्यय श्लौव्यपने से तथा 
गुण पर्यायों के साथ यद्यपि संज्ञा लक्षण प्रयोजन आबवि की अ्षपेक्षा भेद रखते हैं तथापि 
सत्ता स्वरूप से प्लेद नहीं रखते हैं, स्वभाव से ही उन प्रकार-रूपपने को आलम्बन करते हैं, 
अर्थात्‌ उत्पाद व्यय ओझोव्य स्वरूप या गुणपर्याय-स्वरूप परिणसन करते हैं। अथवा जैसे 
वस्त्र जब स्वरुछ किया जाता है तब अपनी निर्मल पर्याय से पंदा होता है, मलिन पर्याय से 
नष्ट होता है और इन दोनों के भाधार रूप वस्त्र स्वभाव से ध्रुव या अविनाशी है तंसे हो 
अपने ही श्वेताविगुण तथा सलिन यथा स्वक्षछ पर्यायों के साथ संज्ञा आदि की अपेक्षा भेद 


होने पर भो सत्ता रूप से भेद नहीं रखता है, तब क्या करता है? स्वरूप से ही उत्पाद आवि 
रूप से परिणमन करता है, तेसे ही सब द्रव्य परिणमन करते हैं यह अभिप्राय है ॥४५॥ 


भावार्थ--इस गाथा में आचार्य ने द्रव्य के तीन लक्षण बताए हैं। सत्‌रूप, उत्पाद 
व्यय प्रौव्य रूप और गुण पर्याय रूप। अभेद की अपेक्षा द्रव्य जेसे अपने सत्‌ स्वभाव से 
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एक है बसे बह उत्पाद व्यय घ्लौष्य या गुण पर्यायों से एक है, भेद की अपेक्षा यह जंसे 
सत्पने को रखता है बंसे बह उत्पादादि को रखता है ॥<६५७ 

इस तरह नमस्कार गाथा, द्रव्य गुण पर्याय कथनगाथा, स्वसमय परसमय 
निरूपणगाथा, सत्तादि लक्षणत्रय-लुचनगाथा, इस तरह स्वतंत्र चार गाथाओं से पोढिका 
नाम का पहला स्थल पूर्ण हुआ । 

अथ क्रमेणास्तित्वं द्विविधमभिदधाति स्वरूपास्तित्व॑ सादृश्यास्तित्वं चेति तत्रेद॑ 
स्वरूप स्तित्वाभिधानस्‌ू--- 

सब्भावों हि सहावो गुर्णाह सगपज्जर्एह चिर्त्तोहि । 
दव्वस्स सव्वकालं॑ उप्पादव्वयधुवरत्तेहि ॥६६९॥ 
सदभावो हि स्वन्नावो गुणे, स्वकपयेयश्चित्रे 
द्रव्यस्य सवंकालमुत्वादव्ययश्लुवत्व॑ ॥6६॥। 
अस्तित्य हि क्िल द्रव्यस्य स्वभाव., तत्युनरन्यसाधननि रपेक्षस्वादनाइनन्ततया हेतुक- 

येक हपया वृत्त्या नित्यप्रत्तत्वाद्विभावधमंबेलक्षण्याच्च, भावभाववद्धावान्तानात्वे5पि प्रदेशभ्े- 
दाभावाद्द्रव्येण सहेकत्वमवलम्बमान द्रव्यस्य स्वभाव एवं कथं न भवेत्‌ । तत्तु द्रव्यान्तराणा- 
मिच द्रव्यगुणपर्यायाणां न प्रत्येक परिसमाप्यते । यतो हि परस्परसाधितसिद्धियुक्तत्वात्तेबास- 
स्तित्वमेकमेव, फातंस्वरवत्‌ । यथा हि द्रव्येण वा क्षेत्रेण वा कालेन वा भावेन वा कातं- 
स्वरात्‌ पृथगनुपलक्यमाने:, कतृ करणाधिकरणरूपेण पीततादिगुणानां कुण्डलादिपर्यायाणां 
च स्वरूपमुपादाय प्रवतंमानप्रवत्तिपुक्तस्य, कातं स्वरास्तित्वेन निष्पादित निष्पत्तियुक्ते: पीतता- 
दिगुण कुण्डलादिपर्यायेश्च यदस्तित्व, कार्तंस्वरस्थ स स्वभाव:, तथा हि ब्रव्येण वा क्षेत्रेण 
वा कालेन वा भावेन वा द्रव्यात्पूथगनुपलस्यमाने: कत्‌ करणाधिकरणरूपेण गुणानां पर्या- 
याणां चर स्वरूपभुपादाय प्रवतंमानप्रवुत्तियुक्तस्य, द्रव्यास्तित्वेन निष्यावितनिष्पत्तियुक्तंगुंण 
पर्यायेश्च॒ यदस्तित्व द्रव्यस्थ स स्वभाव: । यथा वा द्रव्येण वा क्षेत्रेण वा कालेन व भावेन 
वा पीततादियुणेभ्यः कुण्डलादिपर्यायेश्व पृथगनुपलक्यमानस्थ कतं करणधिकरणरूपेण 
कार्तंस्वरस्वरूपछुपादाय प्रवतंमानप्रवृत्तियुक्ते: पीततादिगुर्ण: कुण्डलादिपर्यायेश्व निष्पा- 
दितनिष्पत्तियुक्तस्प कातंस्वरस्थ मूलसाधनतया तेनिष्पादितं यदस्तित्वं स स्वभाव., तथा 
द्रव्येण था क्षेत्रेण वा कालेन वा भावेन वा गुणेस्य पर्यापेभ्यश्व पृथगनुपलभ्यमानस्य 
फतृ करणाधिकरणरूपेण द्रव्यस्वरूपमुषादाय प्रवरतंसानप्रवृत्तियुक्तेगुंणं: पर्यायिश्व निष्पा- 





१ सहपज्जएहि (ज० बु०)। 


श्श्ष ] [ प्रवयणसारो 


दितनिष्पत्तियृक्तस्य द्रव्पयस्प मुलताधनतया तेनिष्पादितं यदस्तित्वं स स्वभाव: । कि--- 
यथा हि व्रब्येण वा क्षेत्रेण था कालेन वा भावेन वा कातंस्वरात्पूथगनुपलम्यमान:, 
कत्‌ करणाधिकरणरुपेण कुण्डलाड्दपीततादुत्पावष्ययप्रौव्या णां स्वरूपमुपादाय प्रव्ते- 
भानप्रवत्तियुवतस्थ, कारंस्वरास्तित्वेन निष्पादितनिष्पत्तियुक्ते' कुण्डलाडुवपीतताधुत्पा- 
वब्ययप्रौव्य॑यंदस्तित्व॑ कार्तस्वरस्थ स॒स्वभावः, तथा व्रथ्येण वा क्षेत्रेण वा कालेन वा 
भोवेत वा द्रय्यात्पयगनुपलन्यमानेः. कत्‌ करणाधिकरणरूपेणोत्पादवध्ययभ्रौव्याणां 
स्वरूपसुपादाय प्रवर्तमानप्रव॒त्तियुक्तस्थ, द्रव्यास्तित्वेन निष्पादितनिष्पत्तियुक्तेयत्पावव्यय- 
प्रोग्यर्यदस्तित्व॑ द्रव्यस्थ स स्वभाव: । यथा वा द्रव्येण वा क्षेत्रेण था फालेन वा सावेन 
वा क॒ण्डलाज़ुबपीतताधुत्पावण्ययप्रौव्येम्य: पृथगनुपलभ्यमानस्थ कत्‌ करणाधिकरण- 
रुपेण कार्तस्वरस्वरूपमुपादाय प्रवतंभानप्रवत्तियुक्तें: कुण्डलाडुदपीततायुत्पादव्ययप्नौद्य- 
निष्पादितनिष्पतियुक्तस्य, कार्तेस्वरस्थ मूलसाधनतया तेनिष्पादितं यदस्तित्वं स्त स्वभाव: 
तंथा व्रव्येण वा केत्रेण वा कालेन वा भावेन वोत्पादध्ययपश्रौव्येभ्यः पृथगनुपलभ्यमानस्य 
करत करणाधिंकरणरूपेण. द्रव्यत्वरूपमुपादाय. प्रवतंमानप्रवृत्तियुकतरुत्पादव्ययप्रौव्येनि- 
स्यादितनिष्पत्तियुक्तस्य व्रव्यस्य मूलसाधनतया तंनिष्पादित यदस्तित्वं स स्वभाव: ॥।६ ६॥। 

भूमिका--अब अनुक्रम से दो प्रकार का अस्तित्व कहते हैं । स्वरूप-अस्तित्व और 
सादृश्य-अस्तित्व इनमें से यह स्वरूपास्तित्व का कथन है-- 

अन्वयार्थ--[ चित्र गुर्ण ] अनेक प्रकार के गुण तथा [ चित्र स्वकपर्याय ] अनेक 
प्रकार की अपनी पर्यायों से [उत्पादव्ययभ्र्‌ वत्व:) और उत्पाद व्यय श्रौव्य से [सर्वकालं] 


सर्बकाल मे [द्रव्यस्थ सदृभाव ] द्रव्य का जो अस्तित्व है [हि] वह वास्तव मे [स्वभाव] 
स्वभाव है । 


टीका--अस्तित्व वास्तव में द्रव्य का स्वभाव है, ओर वह (अस्तित्व) (१) अन्य 

साधन से मिरपेक्ष होये के कारण से, (२) अनादि-अनन्त, अहेतुक, एकरूप वृत्ति से सदा 
ही प्रदुस्त होने के कारण से, (३) विभाव धर्म से विलक्षण होने से, (४) भाव और भाव- 
बामता के साथ से अनेकत्व होने पर भो प्रदेशभेद न होने से, द्रव्य के साथ एकत्व को 
धारण करता हुआ द्रव्य का स्वभाव ही क्‍यों न हो ? (अवश्य होये) बहु अस्तित्व, जेंसे 
सिन्त-सिस्न द्रव्यों में प्रत्येक में समाप्त हो जाताहै, उसी प्रकार द्रव्य-गुण-पर्याय से प्रत्येक 
में समाप्त नहों हो जाता, क्योंकि वास्तव मे परस्पर में साधित सिद्धि (यक्त होने से) अर्थात्‌ 
आल पे न टेक कक ते लीजलकमक कट मर लक लक लक: जी लि लेन ५ कल अल । पक जय ३४ जा 


१ अस्तित्व तो (द्रव्य का) भाव है और द्रव्य भाववान्‌ है। 


पबयणसारों ] [ २२६ 


द्रव्य गुण ओर पर्याय एक दूसरे से परस्पर सिद्ध होते हैं, --पदि एक न हो तो दूसरे दो 
भो सिद्ध नहों होते, (इसलिये) उनका अस्तित्व एक हो है, सुबर्ण को भांति ! 

जेसे वास्तव मे, द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव से सुबर्ण से पृथक न प्राप्त होने बाले तथा 
सुबर्ण के अस्तित्व से बने हुए पीतत्वादि गुणों और क्ुण्डलादि पर्यायों के द्वारा जो अत्तित्व 
है बह (अस्तित्व), कर्ता-करण-अधिकरण रूप से पोतत्वादि गुणों ओर कुण्डलादि पर्यायों 
के स्वरूप को धारण करके प्रवर्तमान सुवर्ण का स्वभाव है। उसो प्रकार वास्तव में, 
द्रव्य-क्षेत्र-काल भाव से पृथक्‌ प्राप्त न होने बाले तथा द्रव्य के अस्तित्व से बने हुए भुभों 
और पर्यायों के द्वारा जो अस्तित्व है, वह (अस्तित्व), कर्ता-करण-अधिकरण रूप से गुणों 
के ओर पर्यायों के स्वरूप को धारण करके प्रवतंमान प्रवृत्ति-युक्त द्रव्य का स्वभाव है । 


(द्रग्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से सुबर्ण से भिन्‍त न दिखाई देने वाले 
पीतत्थादिक और कुण्डलादिक का जो अस्तित्य है बहु सुबर्ण का हो अस्तित्व है, क्योंकि 
पोतत्वादिक के और कुण्डलाबिक के स्वरूप को सुथर्ण ही धारण करता है, इसलिये सुबर्ण 
के अस्तित्व से हो पीतत्वादिक की ओर कुण्डलादि की निष्पत्ति-सिद्धि होतो है, सुबंणं न 
हो तो पीतत्वादिक ओर कुण्डलादिक भी न हों । इसो प्रकार द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से 
या भाव से भिन्न नहों दिल्लाई बेने वाले गुणों ओर पर्यायो का जो अस्तित्व है वह व्रव्य 
का ही अस्तित्व है, क्योकि गुणों और पर्यायों के स्वरूप को द्रव्य ही धारण करता है, 
इसलिये द्रव्य के अस्तित्व से ही गुणों की और पर्यायों की निष्पत्ति होती है, व्रष्य न हो 
तो गुथ ओर पर्यायें भी न हो । ऐसा अस्तित्व द्रव्य का स्वभाव है ।) 


अथवा, जसे द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से पोतत्वादि गुणों से और कुण्ड- 
लादि पर्यायों से पृथक प्राप्त होने वाले तथा कर्ता-करण-अधिकरण रूप से सुवर्ण के 
स्वरूप को धारण करके प्रवरतंमान पोतत्वादि गुणों ओर कुण्डलादि पर्यायों से निष्पन्न 
होने वाले सुबर्ण का, भूल साधन रूप से (पीलत्वादिक गुणों और कुण्डलादि पर्यायों 
से) निष्पन्न हुआ अस्तित्व स्वभाव है, इसो प्रकार द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से 
गुणों से और पर्यायो से जो पृथक नहीं दिखाई देने बाले तथा कर्ता-करण-अधिकरण रूप 
से ब्रव्य के स्वरूप को धारण करके प्रवर्तमान गुणों और पर्यायों से निष्पन्न होने वाले 
द्रव्य का, सूल साधन रूप से गुणो ओर पर्यायों से निष्पन्न हुआ अस्तित्व स्वभाव है । 


(पीतत्वादिक से और कुण्डलादिक से घभिन्‍त न दिखाई देने बाले सुवर्ण का 


२३० ] [ पबयणसारो 


अस्तित्व है बह पीतत्वादिक और कुण्डलादिक का ही अस्तित्व है, क्योंकि सुबर्ण के स्वरूप 
को पीतत्वादिक और कुण्डलादिक ही धारण करते हैं, इसलिये पोतत्वादिक और कुण्डला- 
दिक के अस्तित्व से हो सुबर्ण को निष्पत्ति होती है। पीतत्वादिक ओर कुण्डलादिक न 
हों तो सुचर्ण भी न हो । इसी प्रकार गुणों से ओर पर्यायों से भिन्‍्त न दिश्वाई देने वाले 
द्रव्य का अस्तित्व है बह गुणो और पर्यायों का हो अस्तित्व है, क्योंकि द्रव्य के स्वरूप को 
गुण और पर्यायें ही घारण करती हैं, इसलिये गुण और पर्यायों के अस्तित्व से हो द्रव्य की 
निष्पत्ति होती है। यदि गुण और पर्यायें न हों तो द्रव्य भी न हो । ऐसा अस्तित्व द्रव्य 
का स्वभाव है। जिस प्रकार द्रव्य का ओर गुण पर्याय का एक हो भस्‍्तित्व है, ऐसा 
स्वर्ण के हृष्टान्त-पूर्वंक समझाया, उसी प्रकार अब सुबर्ण के दृष्टान्त-पृबंक ऐसा बताया 
जा रहा है कि द्रव्य का और उत्पाद-व्यय-प्रौव्य का भी एक ही अस्तित्व है । ) जछंसे 
वास्तव में द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से स्वर्ण से पृथक नहीं प्राप्त होने वाले 
तथा स्वर्ण के अस्तित्व से बने हुए कुण्डलादि के उत्पाद, बाजूबंधादि के व्यय ओर पोत- 
त्वावि के प्रौ्य से जो अस्तित्व हे, वह (अस्तित्व), कर्ता-करण-अधिकरण रूप से कुण्ड- 
लावि के उत्पाद को, बाजूबंधादि के व्यय के और पीतत्वावि के ध्रौव्य के स्वरूप को धारण 
करके प्रवरमान प्रवृत्ति युक्त स्वर्ण का स्वभाव है। इसी प्रकार द्रव्य से जो अस्तित्व है, 
बह (अस्तित्व), कर्ता-करण-अधिकरण रूप से उत्पाद-व्यय-धौव्य के स्वरूप को धारण 
करके प्रवतंमान द्रव्य का स्वभाव है। (द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से) द्रव्य से भिन्‍न 
दिल्लाई न देने वाले उत्पाद, व्यय और ध्ौव्य का जो अस्तित्व है वह द्रव्य का ही अस्तित्व 
है, क्योंकि उत्पाद, व्यय ओर धोव्य के स्वरूप को द्रव्य ही धारण करता है, इसलिये द्रव्य 
के अस्तित्व से ही उत्पाद, व्यय और थोव्य की निष्पत्ति होती है। यदि द्रव्य न हो तो 
उत्पाद, व्यय ध्रौव्य भी न हों। ऐसा अस्तित्व द्रव्य का स्वभाव है । अथवा, जेसे द्रव्य से, 
क्षेत्र से, काल से या भाव से कुण्डलावि के उत्पाद से बाजूबंधादि के व्यय से और पीत- 
त्वादि के धौव्य से पृथक्‌ नहीं प्राप्त होने वाले तथा कर्ता-करण-भ्रधिकरण रूप से स्वर्ण 
के स्वरूप को धारण करके प्रवर्तमान कुण्डलादि के उत्पाद से, बाजूबंधादि के व्यय से और 
पीतत्वादि के धोव्य से निष्पन्न होने वाले स्वर्ण का, मूल साधन रूप उनसे (कुण्डलादि 
के उत्पाद से, बाजुबंधादि के व्यय से पीतत्वादि के ध्रौव्य से निष्पन्न हुआ जो अस्तित्व 
है, वह (अस्तित्व) स्वभाव है। इसी प्रकार द्रव्य से, क्षेत्र से, काल से या भाव से उत्पाद- 
व्यय-ध्रोग्य से पृथक्‌ नहीं प्राप्त होने बाले तथा कर्ता-करण-अधिकरण रुप से द्रव्य के 


प्रवयणसारो ] [ २३१ 


स्वरूप को धारण करके प्रवर्तेतान उत्पाद व्यय-प्लौष्य निष्पन्न होने वाले द्रव्य का, मूल 
साधनपने से उनसे (उत्पाद-व्यय-पक्रौद्य से) निष्पल्न हुआ जो अस्तित्व है, बह (अस्तित्व) 
स्वभाव है । 

उत्पाद से व्यय से और श्रौव्य से भिन्‍न न दिखाई देने वाले द्रव्य का अत्तित्व 
बहु उत्पाद, व्यय और क्षौष्य का ही अस्तित्ब है, क्योंकि व्रव्य के स्वरूप को उत्पाद, व्यय 
ओर धोग्य हो धारण करते हैं, इसलिये उत्पाद-ब्यय और ध्रौव्य के अस्तित्व से ही द्रव्य 
को निष्पत्ति होती है । यदि उत्पाद-व्यय-ध्रौव्य न हो तो द्रव्य भी न हो। ऐसा अत्तित्व 
वह अस्तित्व द्रव्य का स्वन्नाव है ॥६ ९६ | 

तात्पयंबृत्ति 

अथ प्रथम तावत्स्वरूपास्तित्व प्रतिपधादयति-- 

सब्भावों हि स्वभाव स्वरूप भवति हि स्फुट । क कर्ता ? सहावों सदभाव. शुद्धसत्ता शुद्धा- 
स्तित्व । कस्य स्वभावा भवति ? दब्बस्स मुक्तात्मद्रव्यस्य, तच्च स्वृरूपास्तित्व यथा मुक्तात्मन. 
सकाशात्पृथग्भूताना पुदूगलादि-पञुचद्रव्याणा शेषजीवाना च भिन्‍न भवति न च तथा। के सह ? 
गुणहिं सहपज्ज्एह केवलज्ञानादिगुणे किचिदूनचरमशरीराकारादिस्त्रकीयपर्यायश्न सह । कथंभूते ? 
चिरत्तोह सिद्धगतित्वमतीन्द्रियत्वमकायत्वमयोगत्वमवेदत्वमित्यादिबहुभेद भिन्‍नैर्ने केवल गुणपर्याय सह 
भिन्‍न न भवति। उप्पादण्ययधुवत्तेहि शुद्धात्मप्राप्तिरूपमोक्षपर्यायस्योत्पादों रागादिविकल्परहितपरम- 
समाधिरूपमोक्षमार्गपर्यायस्य व्ययस्तथा मोक्षमार्गाधारभूतान्वयद्रव्यत्वलक्षण श्रौव्य चेत्युकतलक्षणो- 
त्तादव्ययप्रोग्येश्च सह भिन्‍न न भवति । कथ ? सव्यकाल सवंकालपयंन्त यथा भवति । कस्मात्त सह 
भिन्‍न न भवतीति चेत्‌ ? यत कारणादुगुणपर्यायो5स्तित्वेनोत्यादव्यय भ्रौव्यास्तित्वेत च कतृ भूतेन 
शद्धात्मद्रव्यास्तित्व साध्यते, शुद्धात्मद्रग्यास्तित्वेव च॒ गुणपर्यायोत्पादव्यय ध्रौव्यास्तित्व साध्यत इति । 

तद्यथा--यथा स्वकीयद्रव्यक्षेत्रकालभाव सुवर्णाद्भिन्‍्नाना पीतत्वादिगुणकुण्डलादिपर्यायाणां 
सबन्धि यदस्तित्व|स एव सुवर्णस्य सद्भाव , तथा स्वको यद्रव्यक्षे त्रकालभाव परमात्मद्रव्याद्भिन्नाना केव- 
लज्ञानादिगुणकिञ्चदूनच रमशरी राकारादिपर्यायाणा सबन्धि यदस्तित्व स एव मुक्‍्तात्मद्रव्यस्य सद॒ भा व. 
यथा स्वकीयद्रव्यक्षेत्रकालभावः पीतत्वादिगुणकुण्डलादिपर्यायेभ्य सकाशादभिन्‍नस्य सुवर्णस्य सम्बन्धि 
यदस्तित्व स एव पीतत्वादिगुणकुण्डलादिपर्यायाणा स्वभावों भवति, तथा स्वकोयद्रव्यक्ष अकालभावे. 
केवलज्ञ।नादिगुणकिज्चिदून व रमशरी राकारपययिभ्य सकाशादभिन्नस्य मुवतात्मद्रव्यस्थ सम्बन्ध 
यदस्तित्व स एवं केवलज्ञानादिगुणकिडिचिदूनच रमशरी राका रपर्यायाणा स्वभावों ज्ञातव्य. । अथेदानी- 
मृत्पदादव्ययपभ्रौव्याणामपि द्रव्येण सहाभिन्तास्तित्व कथ्यते । यथा स्वकीयद्रव्यादिचतुष्टयेन सुत्र्णा- 
द्भिन्नाना कटकपर्यायोत्यादकड्थूणपर्यायविनाशसुवणत्वलक्षण प्रौव्याणा सम्बन्धि यदस्तित्व स एव 
सुवर्णसदभाव , तथा स्वद्रव्यादिचतुष्टयेन परमात्मद्रव्यादभिन्ताना मोक्षपर्यायोत्पादमोक्षमाग पर्यायव्य- 
यतदुभयाधारभूतप रम त्मद्रव्यत्वलक्षण घ्ौव्याणा सम्बन्धि यदस्तित्व स एव मुक्तात्मद्रव्यस्वभाव यथा 
स्वद्रव्यादिचतुष्टयेन कटकपर्यायोत्पादकद्धूणपर्यायव्ययसुवर्णत्वलक्षणध्रौ्येश्यध. सकाशादभिन्नस्य 
सुवर्णस्य सम्बन्धि यदस्तित्व स एवं कटकपर्यायोत्यादकद्भुणपर्यायव्ययतदुभयाधारभूतसुवर्णत्वलक्षण- 
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भ्रौव्याणा सदृभाव;, तथा स्वद्रव्यादिचतुष्टवेन मोक्षपर्यायोत्पादमोक्षमा्गंपर्यायव्ययतदुभयाधारभूत- 
मुक्तात्मद्रग्यत्कल क्षण ध्रौव्येस्ध: सकाशाद्भिन्नस्य परमात्मद्रव्यस्प सबन्धि यदस्तित्व स एवं मोक्षपर्या- 
योत्यादमोक्षमार्गपर्यायव्ययतदुभयाघा रभूतमुक्ता त्मद्रव्यत्वलक्षणभोव्याणां स्वभाव इति ” एवं यथा 
मुबतात्मद्रव्यस्य स्वकीयगुणपर्यायोत्पादव्यय धौव्ये. सह॒स्वरूपास्तित्वाभिधानमवा न्तरास्तित्वम भिन्‍न 
व्यवस्था पित, शथैव सभस्तशेषद्र॒व्याणामपि व्यवस्थापनीयमित्यर्थ ।।&६॥। 
उत्थानिका--आगे अस्तित्व या सत्‌ के दो प्रकार अस्तित्व मे से स्वरूप अस्तित्व 
को बताते हैं--- 
अन्वय सहित विशेषार्थं--(चिर्तेह गुणेहि सहपज्जर्एहि) नाना प्रकार के अपने गुण 
और अपनी पर्यायों के साथ सिद्ध जोब की अपेक्षा से अपने केवलज्ञान आदि गुण तथा 
अंतिम शरीर से कुछ कम आकार रूप अपनो पर्याय तथा सिद्ध गतिपना, अतीन्द्रियपना, 
कायरहितपना, योगरहितपना, वेदरहितपना इत्यादि नाता प्रकार को अपनी अवस्थाओं के 
साथ और (उप्पादब्बयधुवत्तेहि) उत्पाद व्यय धौव्यपने के साथ सिद्ध जोब की अपेक्षा से 
शुद्ध आत्मा की प्राप्ति रूप मोक्ष पर्याय का उत्पाद, रागद्वेषादि विकल्पों से रहित परस- 
समाधि रूप मोक्ष भार्ग को पर्याय का व्यय तथा मोक्षमार्ग ओर मोक्ष के आधारभूत छले 
आने बाले व्रव्यपने का लक्षभरूप ध्योग्यपता इन तोन प्रकार उत्पाद व्यय ध्रौव्य के साथ 
(बब्बस्स) व्रष्य का अर्थात्‌ मुक्तात्मा रूपी द्रव्य का (सव्यकालं) सर्व कालों में अर्थात्‌ सदा 
ही (सब्सावो) शुद्ध अस्तित्व है या उसको शुद्ध सत्ता है (हि) सो ही निश्चय करके 
(सहावो ) उसका निज भाव या निज्न रूप है, क्योंकि मुक्तात्मा इनके साथ अभिन्न हैं 
इसका हेतु यह है कि गुण पर्यायों के अस्तिस्व से तथा उत्पाद व्यय ध्रौव्यपने के अस्तित्व 
से हो शुद्ध आत्मा के द्रव्य का अस्तित्व साधा जाता है और शुद्ध आत्सा के व्रव्य के 
अस्तित्व से गण पर्यायों का और उत्पाद व्यय धोव्यपने का अस्तित्व साधा जाता है। 
किस तरह परस्पर साधा जाता है सो बताते हैं--जंसे स्वर्ण के पीतपना आवि 
गुण तथा कुंडल आदि पर्यायों का जो स्वर्ण के द्रव्य क्षेत्र काल भाव को अपेक्षा स्वर्ण से 
भिन्‍न नहीं है, भो अस्तित्व है वहो स्वर्ण का अपना अस्तित्व हे या सद्भाव है। तंसे ही 
मुक्तात्मा के केबलशान आदि ग्रुण ओर अन्तिम शरोर से कुछ कम आकार आइढि पर्यायों 
का जो सुक्तात्मा के द्रव्य क्षेत्र काल भाषों की अपेक्षा परमात्मा-द्रव्य से भिन्‍न नहीं है, जो 
अस्तिस्व है वही मुक्तात्मा द्रव्य का अपना अस्तित्व या सद्भाव है। और जैसे स्वर्ण के 
पीतपना आदि गुण और कुंडल आदि पर्यायों के साथ जो स्वर्ण अपने द्रव्य क्षेत्र काल 
भाषों की अपेक्षा अभिन्‍न है, उस स्वर्ण का जो अस्तित्त्व है बहो पोतपना आदि गुण तथा 
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कूडल आवि पर्यायों का अस्तिस्थ था निज भाव है। संसे हो मुक्तात्मा के केजलशश्य आदि 
गुण और अन्तिम शरोर से कुछ कम आकार आदि पर्यायों के साथ जो भुक्तात्मर अपने 
द्रष्प क्षेत्र काल भादों की अपेक्षा अभिन्‍न है उस मुक्तात्मा का जो अस्तित्व है, बही केवल- 
ज्ञानादि गुण तथा अन्तिम शरोर से कुछ कम आकार आदि पर्यायों का अस्तिस्व या 
निजराव जानना चाहिये । अब उत्पाद व्यय ध्रोग्य का भी ह्रय्य के साथ जो अभिन्‍म 
अस्तित्व है उसको कहते हैं। जंसे रचर्ण के व्रव्य क्षेत्र काल भाव को अपेक्षा स्थर्ण से 
अभधिन्‍न कटक पर्याय का उत्पाद और कंकण पर्याय का विनाश तथा स्वर्णपने का ध्रौष्य 
इनका जो अल्तित्त्व है वहो! श्वर्ण का अस्तित्व व उसका निज भाव या स्वरूप है। तेले 
हो परमात्मा के द्रव्य क्षेत्र काल भाव की अपेक्षा परमात्मा से अभिन्‍न मोक्ष पर्याय का 
उत्पाद और मोक्षमार्ग पर्याय का व्यय तथा इन दोनों के आधारगमृत परमात्म-द्र०्पपने का 
धौव्य इसका जो अस्तित्व है वही मुक्तात्सा द्रव्य का अल्तित््व था उसका निजसाब या 
स्वरूप है। ओर जंसे अपने द्रव्य क्षेत्र काल भाव की अपेक्षा कटक पर्याय का उत्पाद और 
ककण पर्याय का व्यय तथा इन दोनों के आधारभूत स्वर्णपने का ध्योग्य इनके साथ अभिन्‍न 
जो स्वर्ण उसका जो अस्तित्व है बही कटक पर्याय का उत्पाद, कंकण पर्याय का व्यय 
तथा इन दोनों के आधारभूत स्वर्णपना रूप धरौष्य इनका अस्तित्व या निजसाव या 
स्वरूप है । तंसे ही अपने द्रव्य क्षेत्र काल भाव की अपेक्षा मोक्ष पर्याय का उत्पाद, और 
सोक्षमार्ग पर्याय का व्यय तथा दोनों के आधारभूत मुक्तात्मा व्रव्यपनारूप ध्लौज्य इनके 
साथ अभिन्‍न जो परमात्मा द्रव्य उसका जो अस्तित्व है वही मोक्ष पर्याय का उत्पाद, 
मोक्षसार्ग पर्याय का व्यय तथा इन दोनों के आधारभूत मुक्तात्मा द्रव्य रूप ध्ोग्य इनका 
अस्तित्व या निजभाव या स्वरूप है। इस तरह जंसे मुक्तात्मा द्रव्य का अपने ही गुण 
पर्याय और उत्पाद ध्रौष्य के साथ स्वरूप का अल्तित््य या अवान्तर अस्तिस्व अभिस्न 
स्थापित किया गया है तंसे हो शेष सर्व द्रव्यों का भी स्वरूप-अस्तित्त्व या अवान्तर अस्तित्व 
स्थापित करना चाहिये । इस गाथा का यह अर्थ है । 

भावार्थ--इस गाथा मे आचाय॑ ने स्वरूप-अस्तिस्व या अबान्तर-सत्ताका स्वरूप 
बताया है | हर एक द्रव्य अपने अखण्ड जितने प्रदेशों को लिये है चाहे थह एक प्रदेश हो 
व अनेक, वह द्रव्य उतने प्रदेशों के साथ अपनी सत्ता को दूसरे द्रव्य से पृथक रखता है । तथा 
उसको इस अवान्तर या पृथक सत्ता मे ही गुणपर्यायपना या उत्पाद व्यय ध्रोव्य रहते 
हैं, न कोई ब्रच्य कभी अपनी सत्ता को छोड़ता है, न गुणपर्याय से रहित होता है, न उत्पाद 
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व्यय ध्लौज्य को त्यागता है। द्रव्य में हरसमय व्रव्य के ये तोनों ही लक्षण पाए जाते हैं । 
यही व्रथ्य का स्वभाव है ॥६६॥ 

हर्द तु सादश्यास्तित्वाभिधानमस्तीति कथयति--- 

इह विविहलक्खणाणं लक्खणमेगं सदित्ति सब्वगयं । 
उवदिसदा खलु धम्म॑ जिगवरवसहेण पण्णत्तं ॥६७॥ 
इृह विविधलक्षणाना लक्षणमेक सदिति सर्वंगतम्‌ । 
उपदिशता खल्‌ धर्म जिनवरवृषभेण प्रज्ञप्तम्‌ ॥&७॥। 

हह किल प्रपड्चितवेचित्र्येण द्वव्यान्तरेभ्यो व्यावृत्य वृत्तेन प्रतिद्रव्य सोमानमासृत्र- 
पता विशेषलक्षणमृतेन च स्वरूपास्तित्वेत लक्ष्यमाणानामपि सर्वंद्रव्याणामस्तसितवेचित्र्य- 
प्रपञ्चंप्रव॒ुत्य वत्त प्रतिद्रव्यमासुत्रितं सोमानं भिन्दत्सदिति सर्वबंगतं सामान्यलक्षणमुत 
सादृश्यास्तित्वमेक॑ खल्ववबोद्धव्यम्‌ । एवं सदित्यभिधानं सददिति परिक्रछेदन च॒ सर्वार्थप- 
रासशि स्थात्‌ । यदि पुनरिदमेव न स्यात्तदा किचित्सदिति किचिदसदिति किचित्सच्चा- 
सच्चेति किचिदवाच्यमिति च स्‍्यात्‌ । तत्तु विप्रतिषिद्धमेव प्रसाध्यं चेतदनोकह॒व॒त्‌ । यथा 
हि बहूनां बहुविधानामनोकहानामात्मीयस्यात्मीयस्य विशेषलक्षणभृतस्य स्वारूपास्तित्व- 
स्थावष्टम्मेनोत्तिष्वन्तान[ट्वं सामान्यलक्षण-मूतेन. सादृश्यो:द्ासितानों कहत्वेनोत्यापितमे- 
कत्यं तिरियति । तथा बहूनां बहुविधाना द्रव्याणामात्मोयात्मोयस्थ विशेषलक्षणभृतस्य 
स्वरूपास्तित्वस्थावष्टस्मेनोत्तिष्ठन्तानात्व सामान्यलक्षणमूतेन सादृश्यो:द्रासिना सदित्यस्य 
भाषेनोत्यापितमेक॒त्व॑ तिरियति । यथा च तेषामनोकहाना सामान्यलक्षणभूतेन सादश्यो:द्धा।- 
सिनानोकह॒त्वेनोत्थापितेनेकत्वेन तिरोहितमपि विशेषलक्षणभृतस्य स्वरूपास्तित्वस्यावष्ट- 
म्मेनोत्तिष्वन्तात्वमुश्चकास्ति, तथा सर्वंद्रव्याणामपि सामान्यलक्षणमृतेन सादुश्यो>्धा - 
लिना सदित्यस्य भावेनोत्यापितेनेकत्वेन तिरोहितमपि विशेषलक्षणभूतस्य स्वरूपास्तित्व- 
स्थावष्ठस्भेनोत्तिष्टन्नानात्वमुच्चकात्ति ॥ दे ७॥ 

भूमिका--अब सादृश्य-अस्तित्व का कथन करते हैं-- 


अन्वयार्थ--[ धर्म ] धर्म का [उपदिशता ] उपदेश करने वाले [ जिनवरवृषभेण ] 
जिनवर वृषभ के द्वारा [इह ] इस विश्व मे [विविधलक्षणाना ] विविध लक्षण वाले (भिन्न 
भिन्न स्वरूपास्तित्व वाले से) द्रव्यों का [खलु] वास्तव मे [सत्‌ इति] सत्‌' ऐसा [सर्वे 
गत] स्वंगत (सब मे व्यापने वाला) [एक लक्षण] एक लक्षण [ प्रज्॒प्तम्‌ | कहा गया है । 
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टीका--वास्तव से इस विश्व मे, विशचित्रता को विस्तारित करते हुये (विविधता- 
अनेकत्व को दिखाते हुये ), अन्य द्रव्यों से ध्यावत (भिन्न) रहकर प्रवर्तमान, ओर प्रत्येक 
द्रव्य की सोसा को बांधते हुये, ऐसे विशेष लक्षणमृत स्वरूपास्तित्व से लक्षित भी सर्ये 
द्रव्यों की, विचित्रता के विस्तार को अस्त करता हुआ, सर्व द्रव्यो में प्रवत्त होकर रहने 
बाला, और प्रत्येक द्रव्य की बधी हुई सोमा को भेदता (तोड़ता) हुआ, 'सत्‌' ऐसा जो 
सर्वंगत सामान्य लक्षणभूत एक साहश्यास्तित्व है, वह हो धास्तव मे एक ही जानने योग्य 
है । इस प्रकार 'सत' ऐसा कथन ओर 'सत्‌” ऐसा ज्ञान सर्व पदार्थों का परामर्श (स्पर्श- 
ग्रहण ) करने बाला है। यदि वह ऐसा (सर्व प्रदार्थ परामशों) न हो तो कोई पदार्थ सत्‌, 
कोई असत्‌, कोई सत्‌ तथा असत्‌ और कोई अवाध्य होना चाहिये, किन्तु वह तो निषिद्ध 
ही है, ओर यह ('सत्‌”' ऐसा कथन ओर ज्ञान के सर्व पदार्थ परामर्शों होने की बात) तो 
सिद्ध हो सकती है, वक्ष की भाँति । 

जेसे वास्तव में बहुत से और अनेक प्रकार के ब॒क्षो को अपने-अपने विशेष लक्षण- 
मृत स्वरूपास्तित्व के अवलम्बन से उत्थित होते (खड़े होते) अनेकत्व को, सामान्य लक्षण- 
भरत सादृश्यदर्शंक वुक्षत्व से उत्यित होता एकत्व तिरोहित (अदृश्य) कर देता है, इसी 
प्रकार बहुत से और अनेक प्रकार के द्रव्यों को अपने-अपने विशेष लक्षणभृत स्वरूपास्तित्व 
के अवलम्बन से उत्थित होते अनेकत्व को, सामान्य लक्षणभृत सादृश्यदर्शक 'सत्‌' पनेसे 
('सत्‌”' ऐसे भाव से, अस्तित्व से है-पने से) उत्यित होता एकत्व तिरोहित कर देता है । 
ओर ज॑से उन वक्षों के विषय मे सामान्य लक्षणमृत सादृश्यदर्शक वृक्षत्व से उत्यित होते 
एकत्व से तिरोहित होता है तो भी, (अपने-अपने ) विशेष लक्षणभ्रत स्वर्पास्तित्व के 
अवलम्बन से उत्यथित हुआ अनेकत्व स्पष्टतया प्रकाशमान रहता है, (बना रहता है, नष्ट 
नहीं होता), इसी प्रकार सबं द्रव्यों के विषय में भी सामान्य लक्षणमृत साहश्यदर्शक 
'सत्‌' पने से उत्यित होते एकत्व पे तिरोहित होने पर भो, (अपने-अपने ) विशेष लक्षण- 
मृत स्वरूपास्तित्व के अवलम्बन से उत्यित हुआ अनेकत्ब स्पष्टतया प्रकाशमान रहता 
है ॥६७॥। 

लात्पयंवत्ति 
अथ सादुश्यास्तित्वशब्दा भिषेया महासत्ता प्रज्ञापपति--- 
इहू विविहलक्दणाण इह लोके प्रत्येकसत्ताभिधानेन स्वरूपास्तित्वेन विविधलक्षणाना भिन्न- 


लक्षणाता चेतनाचेतनमूर्तामूर्तपदार्थाना लक्खणमेग तु एकमखण्डलक्षण भवति | कि कृत ? सदिसि 
सर्व संदिति महासत्ताहप किविशिष्ट ? सब्बगय सकरव्यतिकरपरिहाररूपस्वजात्यविरोधेन शुद्ध- 
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सप्रहनग्रेन संगत सर्वेपदार्थवयापक । इद केनोक्त ? उबश्सिदा छलु धम्म जिणवरवसहेण पण्णत्त धर्म 
वस्तुस्वभावसग्रद्मुपदिशता खलु स्फूट जिनवरवृषभेण प्रज्ञप्तमिति। 


तदाथा-- यथा सर्वे मुक्तात्मन सस्तीत्युक्ते सति परमान्दकलक्षणसुखामृतरसास्वादभरिताब- 
स्थलोकाकाशप्रमितशुद्धासब्येयात्म प्रदेशैस्तथा किडिबदूनचरमशरी राकारादिपयययोस्यसकरव्यतिकर- 
वरिहाररूपजा तिभेदेन भिन्नानामपि सर्वेषा सिद्धजोबाना ग्रहण भवरति, तथा “सब सत्‌” इत्युक्ते 
सग्रहनयेन सबंपदार्थानां ग्रहण भवतति । अथवा सेनेय बनमिदमित्युक्ते अश्वहस्त्यादिपदार्थाना निम्बा- 
ख्रादिवक्षाणा स्वकीयस्वकीयजातिभेदभिन्‍्नाना युगपद्ग्रहण भवति, तथा सर्व सदित्युक्ते सति सादृश्य- 
सत्त।भिधामेन महासत्तारूपेण शुद्धस ग्रहनयेन सव॑पदार्थाना स्वजात्यविरोधिन ग्रहण भवतोत्यर्थ ॥६७॥। 


उत्थानिका--आगे सादृश्य अस्तित्व शब्द से कहे जाने वाली महासत्ता का वर्णन 
करते हैं-- 

अन्बय सहित विशेषार्थ--(हह) इस लोक मे (विविहलक्खशणाण) नाना प्रकार 
सिन्‍न-सिन्‍त लक्षणरख्धने वाले पदार्थों का (एगं) एक (सव्वगय) सर्व पदार्थों मे व्यापक 
(लक्खर्ण ) लक्षण (सदित्ति) सत्‌ ऐसा (धम्मं) वस्तु के स्वभाव को (उबदिसवा) उपदेश 
करने धाले (जिणवरवसहेण ) भ्रो वृषभ जिनेन्द्र ने (बल) प्रगट रूप से (पण्णत्त ) कहा है । 

इस जगत में भिन्‍त-पभिन्‍त लक्षण को रक्षने वाले चेतन अचेतन मृतं अमूर्त 
अनेक पदार्थ हैं, उनमें से प्रत्येक पदार्थ को सत्ता या स्वरूपास्तित्व भिन्‍न-भिन्‍न है 
तो भो इस सबका एक अखंड स्व व्यापक लक्षण भो है। यह लक्षण मिलाप व भिन्‍नता के 
विकल्प से रहित अपनो-अपनी जाति में विरोध न पड़ने देने वाले शुद्ध संग्रहनय से सर्वे 
पदार्थों में भ्यापक एक सत्‌ रूप है या महासत्ता रूप हे ऐसा वस्तु स्वभाथों के सग्रह को 
उपदेश करने वाले श्री तीर्थंकर भगवात्‌ ने प्रगटरूप से वर्णन किया है । 

इस प्रकार---जसे 'सर्व मुक्तात्मा हैं, ऐसा कहा जाने से सर्व हो सिद्धों का एक 
धाथ प्रहण हो जाता है । यद्यपि वे सर्व॑ सिद्ध परमानदमयों एक लक्षण वाले सुखामृत रस 
स्वाद से भरे हुए अपने-अपने शुद्ध लोकाकाश प्रमाण असख्यात प्रदेशों को अपेक्षा तथा 
अपने-अपने अन्तिम शरोर से किलित्‌ न्यून पर्याय को अपेक्षा सिश्र थ सिन्तता के विकल्प 
से रहित अपनो-अपनी जाति के भेद से भिन्‍न हैं तो भी एक सत्ता लक्षण की अपेक्षा उन 
सब सिद्धों का प्रहण हो जाता है । बंले हो 'सर्व सत' ऐसा कहने पर सग्रहनय से सर्वे 
पदार्थों का प्रहण हो जाता है । अथवा यह सेना है, ऐसा कहने पर अपनो-अपनी जाति से 
सिन्‍म शोड़े, हाथी आदि पदार्थों को भिन्‍नता है तो भी सबका एक काल में ग्रहण हो 
जाता है, अथवा यह बन है, ऐसा कहने पर अपनो-अपनो जाति से भिन्‍न निम्न, आखस्र 
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आदि ब॒क्षों की भिन्‍नता है तो भो सब व॒क्षों का एक काल में ग्रहण हो जाता है । तेसे हो 
सर्व सत्‌ ऐसे सहश सत्ता कहने पर महासत्ता रूप से शुद्ध संग्रहनय की अपेक्षा सर्य हो 
पदार्थों का बिना उनको जाति से विरोध के एक साथ ग्रहण हो जाता है, ऐसा अर्थ 
है ॥ह७॥ 

अथ द्रध्येद्रंव्यान्तरस्पारम्भं व्रव्यादर्थान्‍्तरत्वं व सत्ताया: प्रतिहन्ति-- 

दव्वं सहावसिद्धं सदिति जिणा तच्चदों समक्खावा। 

सिद्धं तथ आगमदो णेच्छदि जो सो हि परसमओ ॥ए५॥ 
द्रव्यं स्वभावसिद्ध सदिति जिनास्‍तत्त्वत समाख्यातबन्त । 
सिद्ध तथा आगमतो नेचछति य स हि परसमय" ॥&५८।। 

न खल द्रब्यंद्रंव्यान्तराणामारस्भ:, सर्वद्रव्याणां स्वभावसिद्धत्वात्‌ । स्वभावसिद्धत्वं 
तु तेषामनादिनिधनत्वात्‌ । अनादिनिधनं हिन साधनान्तरमपेक्षते । गुणपर्बायात्मानला- 
त्मतः स्वभावमेव मूलसाधनमु१दाय स्वयमेव सिद्धसिद्धिमद्भृतं बतंते । यत्तु व्रब्येरासस्यते न 
तद्द्रव्यान्तरं कादाचित्कत्वात्‌ स॒पर्थायः । द्ृश्रणुकादिवन्मनुष्यादिवक्ष्त । द्रव्य॑ पुमरन- 
वधि त्रिसमयावस्थायि न तथा स्यथात्‌ । अथेब यथा सिद्ध' स्वभावत एव द्रव्यं तथः सबि- 
त्यपि तत्स्वभावत एवं सिद्धमित्यवधायंताम्‌ । सत्तात्मतात्मनः स्वपायवेन निष्पस्ननिष्वत्ति- 
मजूावयुक्तत्वात्‌ । न ज॒ द्रव्यादर्धान्‍तरभृता सत्तोषपत्तिमभिप्रपद्य ते, बतस्तत्समवायातत्स- 
विति स्थात्‌ । सत सत्तायाश्च न तावथ्युतसिद्धत्वेनार्थान्तरत्वं, तयोद॑ण्डदण्डिव्युतसिद्धस्या- 
दर्शनात्‌ । अयुतसिद्धत्वेनापि न तदुपद्मयते । इहेदमितिप्रतीततेरत्प्शत इति चेत किनिबन्धना 
होदामिति प्रतोति: भेदनिबन्धनेतिचेत्‌ को नाम भेदः। प्रादेशिक अताजूाबिको वा। 
न तावत्प्रदेशिक', पुर्वमेबव युतसिद्धत्वस्थापसारणात्‌ । अताज्भाबिकश्चेत्‌ू उपपन्‍न्‍न एज 
यद्व्रव्य तन्‍न गुण इति बचनात्‌ । अय तु न खल्बेकान्तेनेहेदमितिप्रतोतेनियन्धनं, स्वणमे- 
बोन्मस्ननिमग्तत्वात्‌ । तथाहि--ब्रदेव पययिणाप्यंते द्रव्यं तदेव गुणबविदं व्रब्यमयसस्य 
गुण:, शुध्रसिदमुत्तरीयसयमस्य शु्रो गुण इत्यादिवदताजूविको भेद उन्‍्मज्जति | यदा 
तु व्ब्येणाप्यंते द्रव्यं तदास्तमितसमस्लगृुणवासनोन्मेषस्थ तथाबिधं द्रव्यभेज शुश्रमुत्तरोय- 
भित्याविषत्यपश्यतः समूल एवाताउाविको भेदों निमज्जति । एवं हि भेदे निमज्जात 
तत्रत्यया प्रतोतिनिमज्जति । तस्थां निमज्जत्यामयुतसिद्धत्बोत्यमर्थास्तरत्व॑ निमण्जति । 
तत: समस्तमपि द्रव्यमेबेक सृत्यावतिष्ठते । यदा तु भेद उन्मज्जति, तस्मिस्तुस्मज्जति 











१ तह (ज० बु०)। 


श३८ ) [ परवयणछ्षारों 


शत्प्रत्यया प्रतोतिरन्‍्मज्जति । तस्यथाभुन्मज्जत्यामयुतसिद्धत्वोत्थमर्थान्तरत्वमुन्मज्जति । 
तबाषि तत्पर्यायत्वैनोन्मज्जज्जलराशेजलकल्लोल ह॒व व्रध्यान्‍्त व्यतिरिकतं स्पात्‌ एवं सति 
स्वयसेष सदृह्वव्यं भवति । यस्त्वेव॑ नेचछति स खलु परसमय एव द्रष्टव्य: ॥५॥ 

भूमिका--अब, द्रव्यों से द्रव्यान्तर को उत्पत्ति होने का ओर द्रव्य से सत्ता का 
अर्थान्तरत्य (अन्य भिन्‍न पदार्थ) होने का खण्डन करते हैं । (अर्थात्‌ ऐसा निश्चित करते हैं 
कि किसी द्रव्य से अन्य व्रव्य की उत्पत्ति नहीं होती और द्रथ्य से अस्तित्व कोई प्रथक्‌ 
पदार्थ गहों है): 

अन्ययार्थ---[ द्रव्य ] द्रव्य [स्वभाव-सिद्ध ] स्वभाव से सिद्ध और [सत्‌ इति] 
(स्वभाव से ही) 'सत्‌' है, ऐसा [जिना ] जिनेन्द्रदेव ने [तत्त्तत ] यथार्थंतः [समाख्यात 
बन्‍्त:] कहा है, [यथा] इस प्रकार [आममत ] आगम से [सिद्ध ] सिद्ध है, [य] 
जो [न इच्छति] (इसको) नहीं मानता [स ] वह [हि] वास्तव मे [परसमय ] पर- 
समय है । 

टीका--बास्तव मे द्रव्यों से द्र्यान्तरों की उत्पत्ति नहीं होती, क्योंकि सर्व द्रव्यो 
के स्वभावसिद्धपना है (स्व द्रव्य, पर-द्रव्य की अपेक्षा बिता, अपने स्वभाव से ही घिद्ध है) 
उमकी स्वसावसिद्धता तो उनको अनादिनिधनता है, क्योकि अनादिनिधन अन्य साधन की 
अपेक्षा नहीं रखता । वह (द्रव्य) गणवर्यायात्मक अपने स्वभाव को हो-जो कि धूलसाधन 
है, घारण करके स्वयमेव सिद्ध ओर सिद्धि वाला हुआ बतंता है। जो द्रव्यो मे उत्पन्न 
होता है वह तो द्रव्यान्तर नहों है, (किन्तु) कादाचित्कता (अनित्यता) के होने से बह 
पर्याय है, जंसे---द्विभगुक इत्यादि तथा मनुष्य इत्यादि । द्रृब्य तो अनवधि (मर्यादा रहित) 
तिसमय-अवस्थामी (त्रिकालस्थायो) है, (इसलिये) बंसा (कादाबित्क-क्षणिक-अनित्य ) 
नहीं है । 

अब इस प्रकार-जसे द्रव्य स्वभाव से ही सिद्ध है उसी प्रकार (बह) 'सत्‌ है' ऐसा 

भी वह स्वभाव से हो सिद्ध है, ऐसा निर्णय हो, क्योंकि सत्तात्मक ऐसे अपने स्वभाव से 
निष्पस्त निष्पत्तिमत्‌ भाव बाला हे-(ठृव्य 'सत्‌' है ऐसा भाव द्रव्य के सत्तास्वरूप स्व- 
भाव का ही बना हुआ है) । व्रव्य से अर्थान्तरमूत सत्ता को उत्पत्ति नहों है, कि जिसके 
समवाय से यह द्रव्य 'सत्‌' हो । (इसी को स्पष्ट समझाते हैं )--- 

प्रथम तो सत्‌ के (द्रव्य के) ओर सत्ता के युतसिद्धता से अर्थास्तरत्व नहीं है, 
क्योंकि दण्ड ओर दण्डी की भांति उनके सम्बन्ध में मुतसिद्धता दिद्लाई नहीं देती । (दूसरे ) 


क्वयणसारी ] [ २३६ 


अयुतसिद्धता से मी वह (अर्थान्तरत्व) नहीं बनता । “इसमें यह है” (अर्थात्‌ ब्रव्य में सता 
है) ऐसी प्रतीति होतो है इसलिये बहु बन सकता है--ऐसा कहा जाय तो (पृछते हैं कि) 
“इसमे यह हे' ऐसो प्रतोति किसके आश्रय (कारण) से होतो है ? यदि ऐसा कहा जाय कि 
भेद के आश्रय से (अर्थात्‌ ब्रष्य और सत्ता से भेद होने से) होती है तो बह कौनसा भेद 
है ? प्रादेशिक या अतादुभाविक ? प्रादेशिक तो है नहों, क्योंकि युतसिद्धत्व का पहले हो 
निषेध कर दिया गया है, और यदि अतादृभाविक कहा जाय तो वह उत्पन्न (ठीक) ही है, 
क्योंकि ऐसा (शास्त्र का) बचन है कि जो द्रव्य हे वह गुण नहीं है ।' परन्तु (यहां यह भी 
ध्यान मे रखना कि) यह अतादूृभाविक भेद 'एकास्त से इसमे से यह है' ऐसी प्रतीति का 
आश्रय (कारण) नहों है, क्योंकि वहु स्वयमेष उन्मरन (प्रगट) और निभग्न (गोण) होता 
है । वह इस प्रकार है--जब द्रढ्य को पर्याय की सुख्यता से (दृष्टि) से मुख्य किया जाता 
है (पर्यायाथिकनय से देखा जाय) तब ही-- शुक्ल यह वस्त्र हे, यह इसका शुक्लंत्व गुण 
है' इत्यादि की भाँति, “गुणवाला यह व्रथ्य है, यह इसका गुण है” इस प्रकार अतादभाविक 
भेद उन्‍्मरन होता है, परन्तु जब द्रव्य को द्रव्य की मुख्यता से (दृष्टि) से मुख्य किया जाता 
है (व्रव्याथिकनय से देखा जाता है), तब जिसके समस्त गुणबासना के उस्मेष (प्रगटता) 
अस्त हो गयी है, ऐसे उस जीव के-'शुक्लबस्त्र हो है” इत्यावि की भांति-'ऐसा द्रव्य ही है, 
इस प्रकार देखने वाले के समूल हो अतादृभाविक भेद तनिमग्न (गोण) होता है। इस प्रकार 
वास्तव में भेद के निमग्न होने पर उसके आश्रय से (कारण से) होने वाली प्रतीति निसग्न 
होती है। उसके निमग्न होने प्र अयुतसिद्धत्वजनित अर्थान्तरत्व निसग्न होता है, इसलिये 
समस्त हो एक द्रव्य ही होकर रहता है। ओर जब भेद उन्मग्न होता है, उसके उन्मग्न 
होने पर उसके आश्रय (कारण) से होने बालो प्रतोति उन्मग्न होतो है, उसके उस्मग्न 
होने पर अयुतसिद्धत्वजनित अर्थान्तिरत्व उन्मग्न होता है, तब भी वह (सत्‌) ब्रव्य के 
पर्यायरूप से उन्मरन होने से, -जंसे जलराशि से जलतरंगें व्यतिरिक्त नहीं हैं (अर्थात्‌ समुद्र 
से तरंगें अलग नहीं है) उसी प्रकार द्रव्य से व्यतिरिक्त नहों होता। ऐसा होने से (यह 
निश्चित हुआ कि द्रव्य म्वयमेव सत्‌ है । जो ऐसा नहीं मानता वह वास्तव में 'परसमय' 
(भिथ्यादुष्टि) ही मानना ॥।६ै ५॥ 
तात्पयंब॒त्ति 
अथ यथा द्रव्य स्वभावसिद्ध तथा सदपि स्वभावित एबेत्याख्याति-- 


दब्व सहावसिद्ध द्रव्य परमात्मद्रव्य स्वभावसिद्ध भवति । कस्मात्‌ ? अनाश्वनस्तेन परहेतु- 
निरपेक्षेण स्वत तिद्धं न केवलज्ञानादिगुणाधारभूतेन सदानन्देकरूपसुखसुधारसपरमसमरसोभावषरिण- 


श्४० || [ फ्क्य्मसारो 


तसवंशुद्धात्मप्रदेशभरितावस्थेन शुद्धोपादानभूतेन स्वकीयस्वभावेनत निव्पन्नत्वात्‌ । गर्ण स्वभावसिद्ध 
न भवहि द॒द॒द्ब्यमपि न भवरति। दष्रणुकादिपुद्गलस्कन्प्रपर्यायवत्‌ मनुष्यादिजीवपर्यायवच्च । 
शबिति यथा स्वभावत. सिद्ध तद्द॒व्य तथा सदिति सत्तालक्षणमपि स्वभावत एवं भवति, न थे भिन्‍न- 
सत्तासमवायात्‌ । अथवा यथा द्रव्य स्वभावत, सिद्ध तथा तस्य योसौ सत्तागुण: सोपि स्वशावसिद्ध 
एथ । कस्मादिति केत्‌। सत्ताद्त्यमो: सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेदेषि दण्डदाण्डिवद्भिन्नप्रदेश भावात्‌ । 
इद के कणितवन्त: | जिया तच्यदों समक्खादा जिना कर्तार. तत्त्वत: सम्यगाख्यातवन्त कथितबन्त. 
सिद्ध तह मागमदो सन्‍्तानापेक्षया द्रव्याथिकनयेनानादिनिधनागमादपि तथा सिद्ध णेच्छदि जो, सो 
हि परसमओ नेच्छति न मन्यते य इृद वस्तुस्वरूप स हि स्फुट परसमयों मिथ्यादृष्टिभंवति । एवं 
फधा परमात्मद्रव्यं स्वभावतः सिद्धमवबोद्धव्य तथा सर्वंद्रब्याणीति। अज्न द्रव्य केनापि पुरुषेम न 
क्रियते । सत्तामुणोपि द्रव्यादि भन्‍नो नास्‍्तीत्यभिप्राय: ॥६५॥ 

उत्थानिका---आमे यह कहते है कि ज॑से द्रव्य स्वभाव से सिद्ध है वंसे ही सत्‌ भो 
स्वभाव से सिद्ध है-- 

गाथार्थ---( बब्यं) द्रव्यं (सहावसिद्धं) स्वभाव से सिद्ध है (सदिति) सत्‌ भो स्वभाव 
घिड्ध है ऐसा (जिणा) जिनेन्द्रों ने (तरुचदा) तरव से (समक्खादा) कहा है (तध) तेसे हो 
(आगमबो ) आगम से (सिद्ध) सिद्ध है (जो) जो कोई (णेच्छदि) नहीं मानता है (सो हि 
परसमओ ) वही प्रगट रूप से परसमय रूप है । 

टीकार्थ--पहाँ परमभात्म-व्रब्य पर घटाकर कहते हैं कि परमात्मारूपी द्रव्य स्वन्ाव 
से सिद्ध हैं क्योंकि परमात्मा अनादि अनन्त, बिना अन्य कारणों की अपेक्षा के अपने स्वतः 
सिद्ध केवलशानादि गुर्मों के आधारमृत हैं, सदा आनन्दमयोी सुखामृतरूपी परम समरसी 
भाव में परिणमन करते हुए सर्व शुद्ध आत्मप्रदेशों से भरप्र हैं तथा शुद्ध उपादान रूप 
से अपने ही स्वन्नाव से उत्पन्त हैं। जो सत्‌ स्वरूप स्वभाव से घिद्ध, नहीं होता है वह 
ब्रच्य भी नहीं होता है। जेसे हिणुक आदि पुद्गलस्कंध की पर्याथ व मनुष्यादि जोव- 
पर्याय । जँसे द्रव्य स्वभाव से घतिद्ध है बेसे उसको सत्ता भो स्वनाव से लिद्ध है, सत्ता किसो 
सिन्‍न ससा के सपम्याय से नहीं हुई है। क्योंकि सत्ता और द्रव्य में संज्ञा, लक्षण, प्रयो- 
अनादि से भेद होने पर सी जेसे दण्ड और दण्डो पुरुष के प्रदेशों का भेद है, ऐसी भ्रवेशों 
की भिन्‍नता शत्ता और व्रव्यों में नहीं हे। इस बात को तीमेकरों ने भले प्रकार वर्णन 
किया है। तथा यही बात सन्‍्तान को अपेक्षा द्रव्याथिकनय से अनावि अनंत आग से 
भी सिद्ध है। ओो ऐसा वस्तु का स्वरूप नहों स्वोकार करता है वह मिश्यादुष्टि है। इस 
हरहु जेसा परमात्म व्रव्य स्वनाव से लिद्ध है तंसे ही सब द्रव्यों को स्वभाव से सिद्ध 
जानना चाहिये द्॒व्य को किसो पुरुष ने रचा नहों है और न द्रव्य का सत्ता गुण ही व्रव्य 
दे किम्म है इस गाया का यह अभिप्राय है ॥है८॥ 


पवयणसारो ] [ २४१ 


अथोत्पावध्ययश्रोग्यात्मकत्वेईपि सदृद्रृब्य भवतोति विभावयति--- 


सदबट्ठिदं सह।वे दव्यं दव्बस्स जो हि परिणामों । 
अत्येसूु सो सहावो ठिविसंभवणाससंबड्धो ॥<द।॥ 
सदवस्थित स्वभावे द्र॒ब्य द्रव्यस्य यो हि परिणाम । 
अर्थेंध स स्वभाव स्थितिसभवनाशसबद्ध ॥६<॥ 

हह हि स्वभावे नित्यमवतिष्ठसानत्वात्सदिति द्रब्यस्‌ू | स्वभावस्तु प्रव्पस्य क्रौध्पो- 
त्पादोश्छेदेक्यात्सकपरिणास: । ये हि व्रध्यवास्तुनः सामस्त्येनेकस्पापि विष्कम्भक्रमप्रवुत्ति- 
बतिन. सुक्ष्मांशा: प्रदेशाः, तथेव हि द्रव्यवत्ते: सामस्त्येनेकस्थापि प्रवाहक्रमप्रवत्तिबरतितः 
सुक्ष्मांशाः परिणामा:। यथा त्र॒प्रवेशानां परस्परव्यतिरेकनिबन्धनों विष्कम्भक्रम:, तथा 
परिणामाना परस्पर-व्यतिरेकनिबन्धन: प्रबाहक्रमः यथत्र च ते प्रदेशा: स्थस्थाने स्वरूप- 
पुर्वरूपाध्यासुत्पन्नोच्छन्तत्थात्सबंत्र. परस्परानुस्यृतिसूत्रितेकबास्तुतयानुत्पन्नप्रलीनत्वाक््ल 
संभृतिसंहारधोव्यात्मकमात्मानं धारयन्ति, तथेब ते परिणामा स्वावसरे स्वरूपपूर्णरूपा- 
भ्यामुत्पन्नोश्छन्तत्वात्सबेत्र परस्परानुस्यृतिसू जितेकप्रबाहुतयानुत्पन्मप्रलोनत्थाश्च संश्व॒ति- 
संहारकौव्यात्मकसात्मानं धारयन्ति । यर्थंव चर य एवं हि पूर्वप्रदेशोच्छेदनात्मको बास्तुसो- 
मान्तः स एवं हि तदुत्तरोत्पावात्मकः, स एवं थे परस्परानुस्यूतिसृतितेकवास्तुतयातबुभ- 
यात्मक इति । तथंब य एवं हि पुवंपरिणामोष्छेदात्मक: प्रवाहसीमान्त: स एवं हि 
तदुत्तरोत्पाबात्मक:, स एवं च परस्परानुस्यृतिसूत्रितेकप्रवाहतया ततुभयात्मक इति एयमस्य 
स्थभावत एव. त्रिलक्षणायां परिणामपद्धतो दुलेलितस्थ स्वभावानतिक्रमात्त्रिलक्षणमेथ 
सरवमनुमोदनीयस्‌ मुक्ताफलदासबत्‌ । यर्थव हि परिगुहोतद्राधिम्ति प्रलस्थमाने सुक्ताफल- 
दासनि समस्तेष्यपि स्वधामसुच्वकासत्सु मुक्ताफलेषत्तरोत्तरेषु धामसूत्तरोत्तरमुक्ताफला- 
नामुदयनात्पूवपूर्वभुक्ताफलानामनुदयनात्‌ सर्वत्रापि परस्परानुस्यृतिसुश्रकस्प सुत्नकस्पाव- 
स्थानात्त्रेलक्षण्यं प्रसद्धधवतरति, तथेव हि परिगहोतनित्यवृत्तिनिवर्तमाने द्रब्ये समस्ते- 
प्यपि स्वावसरेषण्खलकासत्सु परिणामेषत्तरोत्तरेष्बवसरेषतरोत्त रपरिणासामामुद्यनात्पूर्थ- 
पूर्वपशिणामानासनुदयनात्‌ सर्वत्रापि परस्परानुस्यूतिसुत्रकस्य प्रबाहस्पावस्थानात्म्रेलक्षण्य॑ 
प्रसिद्धसवतरसि ॥ ४ ८।॥ 

भूमिका--अब, यह बतलाते हैं कि उत्पाद-व्यय-प्रोग्यात्मक होने पर भी प्रभ्य 
सत्‌' है-- 
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अन्ययार्थ---[ स्वभावे ] स्वभाव मे [अवस्थित] अवस्थित [सत्‌ | सत्‌ [द्रव्य] 
द्रव्य है [द्रव्यस्य] द्रब्य का [अर्थेषु | गुणपर्यायो मे [य हि] जो [स्थितिसभवनाशसबद्ध ] 
उत्पादव्ययप्रोव्य सहित [परिणाम ] परिणाम है [स ] वह [स्वभाव |] उसका स्वभाव है। 

टीका--यहां (विश्व में) वास्तव में स्वभाव में नित्य अवस्थित होने से सत्‌ द्रव्य 
है। स्वभाव द्रव्य का धौव्य-उत्पाद-विनाश को एकता स्वरूप परिणाम है। जेसे द्रव्य 
वास्तु के +समग्रतया (अछण्डता से) एक होने पर भी, विस्तार क्रम की प्रवृत्ति में वर्तने 
बाले सूक्ष्म अंश प्रदेश हैं, इसी प्रकार द्रव्य को वृत्ति (द्रव्य परिणति, द्रव्य प्रवाह) के, 
समग्नरतया एक होने पर भी, प्रवाह क्रम की प्रवत्ति मे बरतने बाला सुक्ष्म अंश परिणाम है । 
जैसे प्रदेशों के परस्पर व्यतिरेक के कारण से होने वाला विष्कम्भ क्रम है, उसी प्रकार 
परिणामों के परस्पर ब्यतिरेक के कारण से होने वाला प्रवाह क़म है । 

जैसे वे प्रदेश अपने स्थान में स्व-रूप से उत्पन्न और पू्॑-रूप से विनप्ट होने से 
तथा सर्वत्र परस्पर अनुस्यृति से रचित एकवास्तुपने से अनुत्पन्न-अविनष्ट होने से उत्पत्ति 
सहार-प्रोध्यात्मक अपने स्वरूप को धारण करते है, उसी प्रकार वे परिणाम अपने अवसर 
में स्थ-रूप से उत्पन्न और पुर्व-रूप से विनष्ट होने से तथा सर्वत्र परस्पर अनुस्यृति से 
रखित एक प्रवाहपने से अनुत्पन्न अविनष्ट होने से उत्पत्ति सहार-प्नौव्यात्मक अपने स्वरूप 
को धारण करते हैं। ओर जंसे जो पूर्व प्रदेश के विनाश रूप वस्तुका सीमान्त है, बही 
उसके बाद के प्रदेश का उत्पाद स्वरूप है तथा वही परस्पर अनुस्यृुत्ति से रचित एक 
धास्तुत्व से दोनों (उत्पाद-व्यय) स्वरूप नहीं हैं (भव है) इसी प्रकार जो ही पूर्व परिणाम 
के बिनाश रूप प्रवाह का सीमान्त है, वही उसके बाद के परिणाम के उत्पादस्वरूप है, तथा 
जही १रस्पर अनुस्यूति से रचित एक प्रवाहत्व से दोनो (उत्पाद-ध्यय) स्थरूप नही हैं 


(प्र॒व हैं) । 
इस प्रकार स्थभाव से ही त्रिलक्षण परिणाम पद्धति मे (परिणामों की परम्परा से) 
प्रवर्तमान द्रव्य स्वभाव का अतिक्रम नहों करता, इसलिये सत्त्व को त्रिलक्षण ही अनुमोदित 
करना चाहिये मोतियों के हार को भाति । जसे--जिसने (अमुक) लम्बाई ग्रहण को है 
ऐसे लटकते हुये मोतियों के हार से, अपने अपने स्थानों मे प्रकाशित होते हुपे समस्त 
सोतियों मे, अगले-अगले स्थानों में अगले-अगले सोती प्रगट होते हैं इसलिये, और पहले- 
पहले के मोती प्रगट नहीं होते इसलिये तथा सर्वत्र परस्पर अनुस्यृति का रचयिता सूत्र 
जर, तिवासस्थान, आश्चय, भूमि ।) 
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अवस्थित होने से, त्रिलक्षणत्व प्रसिद्धि को प्राप्त होता है। इसी प्रकार जिसने नित्यबृत्ति 
ग्रहण को हे ऐसे रचित (परिणामत) होते हुये समस्त परिणामों मे अगले-अगले अबवसर्रा 
पर अगले परिणाम प्रग्गट होते हैं इसलिये और पहले-पहले के परिणाम नहीं प्रगट होते 
हैं इसलिये तथा सर्वत्र परस्पर अनुस्यृति रचने वाला प्रवाह अवस्थित होंने से, त्रिलक्षणत्व 
प्रसिद्धि प्राप्त होती है ॥<दे।। 


तात्पयंवृत्ति 

अथोत्पादव्यय भौव्यत्वे सति सत्तिव द्रव्प्र भवतीति प्रज्ञापपति-- 

सदवठ्ठिद सहाबे दव्व द्रव्य मुक्तात्मद्रव्य भवति। कि करत ? सर्दितिशुद्धचेतनान्वयरूप 
मस्तित्व । किविशिष्ट ? अवस्थित । क्‍्व ? स्वभावे स्वभाव कथयति--दव्वस्स जो हि परिणामों तस्य 
परमात्मद्रव्यस्थ सबन्धी हि स्फुट य परिणाम केषु विषयेषु ? अत्येसु परमात्मपदार्थस्य धर्मत्वादभेदनये- 
नार्था भप्यन्ते । के ते ? केवलज्ञानादिगुणा सिद्धत्वादिपर्यायाश्च, तेष्वर्थेष्‌ विषयेष यक्सौ परिणाम । 
सो सहाओ केवलज्ञानादिगुणसिद्धत्वादिपर्यायरूपस्तस्य परमात्मद्रव्यस्य स्वभावों भवति | सच 
कथभूत ? ठिदिसभवणासबंधो स्वात्मप्राप्तिरूपमोक्ष पर्यायस्य सभवस्तस्मिन्नेव क्षण परमागमभाषयै- 
कत्ववितक॑विचारद्वितीयशुक्लध्यानसज्ञस्थ शुद्धोपादानभूतस्य समस्तरागादिविकल्पोपाधिरहितस्य 
सवेदनज्ञानपर्यायस्य नाशस्तस्मिन्नेव समये तदुभयाधारभूतपरमात्मद्रव्यस्यथ स्थितिरित्युक्तलक्षणो- 
त्पादव्ययश्रौव्यत्रयेण सबन्धो भवतीति। एवमुत्पादव्यय प्रौव्यश्रयेणेक्समये यद्यपि पर्यायाथिकनयेन 
परमात्मद्रव्य परिणत, तथापि द्रव्याधिकनयेन सत्तालक्षणमेव भवति। त्रिलक्षणमपि सत्सत्तालक्षण कथ 
भण्यत इति चेत्‌ “उत्पादव्यय ध्रौव्ययुक्त सत्‌” इति वचनात्‌ । यथेद परमात्मद्रव्यमेकसमयेनोत्पादव्यय- 
ध्रौव्ये परिणतमेव सत्तालक्षण भण्यते, तथा सर्वद्रव्याणीत्यर्थ ॥&8॥ 

एवं स्वरूपसत्तारूपेण प्रथमगाथा , महासत्तारूपेण द्वितीया, यथा द्रव्य स्वत सिद्ध तथा 
सत्तागुणोपीति कथनेन तृतीया, उत्पादव्ययश्रौव्यत्वेषि सत्तैव द्रव्य भण्यत इति कथनेन चतुर्थीति 
गाथाचतुष्टयेन सत्तालक्षणविवरणमुख्यतया द्वितीयस्थल गतमू । 

उत्थानिका--आगे कहते है कि उत्पाद व्यय ध्रौव्य रूप होते हुए सत्ता ही द्रव्य 
स्वरूप है अथवा द्रव्य संत्‌ स्वरूप है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थं--(सहाबे) स्वन्लाव में (अबद्ठद) रहा हुआ (सत्‌) सत्‌ 
(दब्बं) द्रव्य है । (दब्व॒त्स) द्रव्य का (अत्थेसु) गुण पर्यायो मे (जो) जो (ठिदिसं भवणाद्र- 
संबद्धों) धोव्य, उत्पाद व्यय सहित परिणाम है (सो) वह (हि) ही (सहाथो) स्वभाव है । 

स्वप्नाव में तिष्ठा हुआ शुद्ध चेतना का अन्वयरूप (बराबर) अस्तिस्व 
परमात्मा द्रव्य है। उस परमात्मा द्रव्य का अपने केवलज्ञानादि गुण और सिद्धत्व (यहाँ 
अरहतपने से मतलब है) आदि पर्यायों में अपने आत्मा की प्राप्ति रूप उत्पाद उसो ही 


समय में परमागम की भाषा से एकत्व वितक अवोचाररूप दूसरे शुक्लध्यान का या 
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शुद्ध उपादान रूप सर्व रागादि के विकल्प को उपाधि से रहित स्वसंवेदन ज्ञान पर्याय का 
साश सथा उसी शसय इन दोनों उत्पाद व्यय के आधार रूप परमात्सद्रव्य की स्थिति 
इस तरह उत्पाद व्यय ध्यौष्य सम्बन्धी जो परिणाम है वही निश्चय से उस परमात्स व्रथ्य 
का केवसशासादि गुण था सिद्धत्व आदि पर्याय रूप स्वभाव है। गुण पर्याय ब्रग्य के 
स्वभाव हैं इसलिये उनको अर्थ कहते हैं। इस तरह उत्पाद व्यय ध्लौव्य इन तोन स्वश्ाव 
से एक समय में स्रह्मपि पर्यायाथिकनय से परसात्म द्रव्य परिणमन करते हैं तथापि 
द्रव्याथिकनय से सत्ता लक्षण रूप ही हैं। तीन लक्षण रूप होते हुये भी सस्ता लक्षण क्यो 
कहते हैं ? इसका समाधान यह है कि सत्ता उत्पाद व्यय ध्रौव्य स्वरूप है। जेसा कहा है 
“उत्पादव्ययधोज्ययुक्त॑सत्‌” जंसे यह परमात्म द्रव्य एक समय में हो उत्पाद व्यय 
ध्ौष्य से परिणमन करता हुआ हो सत्ता लक्षण कहा जाता है तेसे हो सब द्रव्यों का 
स्थभाय है, यह अभ्े है ॥हंदे।। 
इस तरह स्वरूप सत्ता को कहते हुये प्रथम गाथा, महासत्ता को कहते हुए दूसरी 
गाणा, जंसे द्रव्य स्वतः सिद्ध है वेसे उसको सत्ता गुण भी स्वतः सिद्ध है. ऐसा कहते हुये 
तोसरी गाया, उत्पाद व्यय ध्रौज्य रूप होते हुपे भी सत्ता ही को द्रव्य कहते हुये च्ोथी 
गाथा इस तरह चार गायथाओं के द्वारा सत्ता लक्षण के व्याख्यान की मुख्यता करके दूसरा 
स्थल पूर्ण हुमा । 
अथोत्पावव्ययप्रौष्याणां परस्पराविनाभावष॑ वृढ़यलि-- 
ण भवो भंगविहोणो भंगो वा णत्यि संभवविहीणो । 
उप्पादों वि य भंग्रो ण॒ विणा धोव्वेण' अत्येण ॥१००॥ 


न भवो भज्भविहीनो भड़जी वा नास्ति सभवविहीन । 
उत्पादोषपि च भज्ो न बिना भौग्येणार्थेन ॥१००॥ 


न छलु सर्ग. संहारसन्तरेण, न संहारो था सर्मभन्तरेण, न सृध्टिसहारी स्थिति- 
सन्तरेण, भ स्थिति: सर्गंसंहारभन्तरेण । य एवं हि सर्ग: स एवं संहारः, थे एवं सहार: स 
एवं सर्ग:, यावेब सर्गसहारो संब स्थितिः, येव स्थितिस्तावेव सर्मसंहाराधिति । तथाहि-- 
थ एच कुम्सस्य सर्ग. स एव मुत्पिण्डस्य संहार., भावस्य सावान्तराभावस्वभावेन|वभासनात | 
य एवं च म्त्पिण्डस्य संहार,, स एवं कुम्भस्य सगे, असावस्य भावान्तरभावस्थभावेमावभा- 

सतात्‌ । यो च कुम्भपिण्डयो: सर्गसंहारो सेब मृत्तिकाया: स्थितिः, व्यतिरेरमुश्चेनंधान्ययस्य 


नि न्‍क्‍ु 





१. दब्वेण (ज० बृ०) । 
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प्रकाशनात । येव च मृतलिकाया: स्थितित्तावेव कुम्मपिण्डयो: सर्गंसंहारों, वयतिरेशाजाम- 
न्वयानतिक़मणात्‌ । यदि पुनर्नेबमेवमिष्येत तदान्य: सर्मोप्ल्यः संहारः अन्या स्थितिरित्याधाति 
तथा सति हि केवल सर्ग मृगयमाणस्य कुम्भस्योत्पादनकारणाभावादव्िरेश सवेत, अल- 
वुत्पाद एब था। तत्न कुम्भस्याभवनों सर्वेधासेव भावषानामभवनिरेज भवेत्‌ । असबृुल्पादे वा 
व्योभगप्रसवादीनामप्युत्पावः स्पात्‌ । तथा केबल संहारमारभमाणस्य मृत्पिण्डश्य संहारकारणा- 
भावादसंहरणिरेव भवेत्‌, सदवुच्छेद एवं वा तत्र मृत्पिण्डस्पासहरणों सर्विधामेथ भावानामसं 
हरणिरेव भवेत्‌ । सदुश्छेदे वा संविदादीनासप्युच्छेदः स्यात्‌ । तथा केवक्‍लां स्थितिमुपमण्छ- 
नया मृत्तिकाया व्यतिरेकाक़ान्तस्थित्यन्वथाभावादस्थानिरेव भवेत्‌, क्षणिकनित्यत्वलेब जा । 
तंत्र मृत्तिकाया अस्थानों सर्वेषामेष भाषानामस्थानिरेव भवेत्‌ । क्षणिकनित्यत्वे था चिशक्षणा- 
नामपि नित्यत्वं स्थात्‌ । तत उत्तरोत्तरव्यतिरेफाणां सर्गेण पृ्णपृर्जब्यतिरेका्ां संहारेणान्य- 
यस्यावस्थानेनाविनामृतमुद्योतमाननिविध्नत्रेलक्षण्यला5छन द्रब्यमबश्यसनुमन्तव्यम्‌ ॥१००॥॥ 

भूमिका--अब, उत्पाद, व्यय और ध्योव्य का परस्पर अविनाभाव वृढ़ करते हैं-- 

अन्वया्थ---[ भव ] उत्पाद [भज्जूविहीन'] भग (व्यय) रहित [न] नहीं होता 
[वा] और [भड्जः] व्यय [ सभवविहीन' ] उत्पाद-रहित [नास्ति] नही होता, |[उत्पादः ] 
उत्पाद [अपि च] तथा [भज्जः] व्यय [भ्रौव्येण अर्थेन बिना] प्रौव्य पदार्थ के बिना [न] 
नही होता । 

टीका--बास्तबसें उत्पाद, ब्यय के बिना नहीं होता ओर व्यय, उत्पाद के बिना 
नहीं होता तथा उत्पाद ओर व्यय, स्थिति (प्रोष्य ) के बिना नहों होते, ओर क्रौष्य, उत्पाद 
तथा व्यय के बिना नहीं होता । जो उत्पाद है वही व्यय है। जो व्य० है बही उत्पाद है, जो 
उत्पाद और व्यय है वही ध्रौष्प है, जो प्रोष्य है वही उत्पाद ओर व्यय है । वह इस प्रकार 
है कि जो कुम्भ का उत्पाद है वही मृत्तिका-पिण्ड का व्यय हे, क्योंकि भाव का भाजान्तर 
के अभाव स्वभाव से अवभासन है । (अर्थात्‌ भाव अन्य भाव के अभाव रूप स्वप्ाव से 
प्रकाशित है-दिखाई देता है।) ओर जो मृत्तिका-पिण्ड का व्यय है, बही कुम्भ का 
उत्पाद है, क्योंकि अभाव का भावान्तर के भाव-स्वभाव से अवभासन है, (अर्थात्‌ व्यय 
अन्य भाव के उत्पाद रूप स्वभाव से प्रकाशित है।) और जो कुस्भ का उत्पाद और 
पिण्ड का व्यय है, वही मृत्तिका का पश्रौष्य है, क्योंकि व्यतिरेकों के द्वारा ही अन्यय 
का प्रकाशन है। ओर जो मृत्तिका का क्रोव्य है वहो कुम्भ का उत्पाद और मृत्पिण्ड का 
व्यय है, क्योंकि व्यतिरेकों के अन्बय का उललघन नहीं हे, और यदि ऐसा न माना जाय 
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तो ऐसा सिद्ध होगा कि उत्पाद अन्य है, व्यय अन्य है, श्रौव्य अन्य है। (अर्थात्‌ तोनो 
पृथक्‌-पृथक्‌ हैं, ऐसा मानने का प्रसंग आजाथगा ।) ऐसा होने पर (क्या दोष आता है, 
सो समझाते हैं)--केवल उत्पाद-अन्वेषक को कुंध की (व्यय और प्लोव्य से भिन्‍न मात्र 
उत्पाद को जानने थाले व्यक्ति को कुंभ की), उत्पादन के (उत्पत्ति के) कारण का अभाव 
होने से, उत्पत्ति हो नहीं मिलिगी, अथवा असत्‌ का हो उत्पाद होगा । ओर वहां, (१) यवि 
कुम्भ की उत्पत्ति न होगी तो समस्त ही भावों की उत्पत्ति ही न होगी ! (अर्थात्‌ जेसे कुम्भ 
की उत्पत्ति नहीं होगी, उसहो प्रकार विश्व के किसी भी द्रव्य मे किसी भी भाव का उत्पाद 
नहीं होगा, यह दोष आयगा), अथवा (२) यदि असत्‌ का उत्पाद हो, तो आकाश के पुष्प 
इत्यादि का भी उत्पाद होगा, (अर्थात्‌ शून्य में से पदार्थ उत्पन्न होने लगेंगे,--यह दोष 
आएगा ।) ओर, केवल व्यय को आरम्भ करने वाले (उत्पाद ओर श्रोव्य से रहित केवल 
व्यय करने को उचछ्यत) मृतपिण्ड का, व्यय के कारण का अभाव होने से, व्यय ही नहीं होगा, 
अथवा सत्‌ का हो उच्छेद होगा । वहां, (१) यदि मृत्पिण्डका व्यय न होगा तो समस्त हो 
भावों का व्यय ही नहीं होगा, (अर्थात्‌ जंसे मृत्तिकापिण्डका व्यय नहीं होगा उसी प्रकार 
विश्व के किसी भी द्रव्य में किसी सी भाव का व्यय हो नहीं होगा,-यह दोष आएगा), 
अथवा (यदि सत्‌ का उच्छेद होगा तो चैतन्य इत्यावि का भो उच्छेद हो जाएगा, (अर्थात्‌ 
समस्त व्रव्यों का सम्पूर्ण नाश हो जायेगा,-यह दोष आयगा ।) भौर केबल श्रोव्य को प्राप्त 
करने को जाने वाली मृत्तिका का, व्यतिरिक सहित प्रोग्य का अन्वय (मृत्तिका) 
अभाव होने से, श्रौव्य ही नहीं होगा, अथवा क्षणिक का ही नित्यत्व आजायगा । वहां 
(१) सृत्तिका का प्लौव्य न हो तो समस्त हो भावों का प्रौद्य हो नहों होगा, (अर्थात्‌ यदि 
मिट्टी ल्रुव न रहे तो मिट्टी की ही भांति विश्व का कोई भी द्रव्य ध्रुव ही नहीं रहेगा-यह 
दोष आयगा ।) अथवा (२) यदि क्षणिक का नित्यत्व हो तो चित्त के क्षणिक-भावों का 
भो नित्यत्व होगा, (अर्थात्‌ सन का प्रत्येक विकल्प भी अ्रंकालिक ध्रुव हो जाय यह दोष 
भायषेगा ।) इसलिये उत्तर उत्तर व्यतिरेकी की उत्पत्ति के साथ, पूर्व पूर्व व्यतिरेकों के 
संहार के साथ ओर अन्यय के अवस्थान (भोव्य) के साथ अविनाभाव वाला, जिसका 
निवधिध्न (अवाधित) त्रिलक्षणतारूप चिह्न प्रकाशमान है, ऐसा द्रव्य अवश्य मानने योग्य 
है ॥१००॥ 
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तात्पयेदत्ति 

अथोत्पादव्यय भौव्याणा परस्परसापेक्षत्व द्शेशति-- 

ण भवो भगविहीणो निर्दोषपरमात्मरुचिरूपस म्यक्त्वपर्या यस्य भव उत्पाद , तद्विपरीतमिथ्यात्व- 
पर्यायस्य भज्भ विना न भवति । कस्मात्‌ ? उपादानकारणाभावात्‌, मृत्पिण्डभज्भाभावे घटोत्पाद इव । 
द्वितीय च कारण मिथ्यात्वपर्यायभड्भस्य सम्यक्त्वपर्यायरूपेण प्रतिभासनात्‌ । तदपि कस्मात्‌ ? “भावा- 
न्तरस्वभावरूपो भवत्यभाव ” इति वचनात्‌ । घटोत्पादरूपेण मृत्पिण्डभड़ इव । यदि पुनमभिध्यात्व- 
पर्यायभड्भस्य सम्यक्त्वोपादानकारणभूतस्याभावे5पि शुद्धात्मानुभूतिरुचिरूपसम्यक्त्वस्थोत्पादों भवति, 
तहा पादानकारणरहिताना खपुष्पादीनामप्युत्पादों भवतु ” न च तथा। भगो वा णत्यि स 
परद्रव्योपादेयरूपमिथ्यात्वस्य भड़ो नास्ति । कथभूत ? पूर्वोक्तसम्यक्त्वपर्यायसभवरहित । कस्मादिति 
चेत ? भड्धकारणाभावात्‌, घटोत्पादाभावे मृत्पिण्डस्येव | द्वितीय च कारण सम्यक्त्वपर्यायोत्पादस्य 
मिथ्यात्वपर्यायाभावरूपेण दर्शनात्‌ । तदपि कस्मात्‌ ? पर्यायस्थ पर्यायान्तराभावरूपत्वाद, घटपर्यायस्‍्य 
मृत्पिण्डाभावरूपेणेव । यदि पुन सम्यकत्वोत्पादनिरपेक्षो भवति मिथ्यात्वपर्यायाभावस्तहिअभाव एवं न 
स्थात्‌ । कस्मात्‌ ? अभावकारणाभावादिति, घटोत्पादाभावे मृत्पिण्डाभावस्य इव । उप्पाबोषि य भगो 
ण विणा दब्वेण अत्थेण परमात्मरुचिरूपसम्यक्त्वस्योत्पादस्तद्विपरीतमिथ्यात्वस्य भड्धो वा नास्ति। 
क विना ? तदुभयाधारभूतपरमात्मरूपद्रब्यपदार्थ विना । कस्मात्‌ ? द्रव्याभावे व्ययोत्यादाभावान्मृत्ति- 
काद्रव्यभावे घटोत्पादमृत्पिण्डभड्भाभावादिति । यथा सम्यक्त्वमिथ्यात्वपर्यायद्यये परस्परसापेक्ष मुत्पादा- 
दित्रय दर्शित तथा सर्वंद्रव्यपर्यायिषु द्रष्टव्यमित्यर्थ ॥१००॥ 


उत्थानिका--आगे उत्पाद व्यय श्रौव्य इन तीनो मे परस्पर अपेक्षापना है, ऐसा 
दिखलाते हैं-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(भगबिहीणों भवो ण) व्यय के बिना उत्पाद नहों होता 
है (वा) तथा (सभवविहीणों भगो णत्थि) उत्पाद के बिना भग या व्यय नहीं होता है 
(य) और (उप्पादों थि) उत्पाद तथा (भगो) व्यय (दब्बेण अत्येण विणा ण) प्रौष्य 
पदार्थ के बिना नहीं, होते । 

निर्दोष परमात्मा की रुचिरूप सम्यकत्व अवस्था का उत्पाद सम्यक्त्व से विपरोत 
मिथ्यात्व पर्याय के नाश के बिना नहीं होता है क्योंकि उपादानकारण के अभाव से कार्य 
नहीं बन सकेगा । जब उपादानकारण होगा तब ही कार्य हो सकता है। जैसे मिट्टी के 
पिड का नाश हुए बिना घड़ा नहीं पंदा हो सकता है। मिट्टी का पिंड उपादानकारण है। 
दूसरा कारण यह है कि जो मभिष्यात्वपर्याय का नाश है वही सम्यक्त्व की पर्याय का 
प्रतिभास है क्‍योंकि ऐसा सिद्धान्त का बचन है कि “भावान्तरस्वभावरूपो भव यभाव:' 
अभय भाव रूप स्वपाव ही अभाव होता है अर्थात्‌ अभाव नहीं होता-अन्य अवस्थारूप 
परिणमना हो अभाव है, जेसे घटका उत्पन्न होना ही मिट्टो के पिड़ का भंग (ध्यय) है। यदि 
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सिश्यात्थपर्याय के भंगरूप सम्यवत्व के उपादानकारण के अभाव में शुद्धात्मा की अनुभूति 
को राजि रूप सम्पक्त्य का उत्पाद हो जाबे तो उपादानकारण से रहित आकाश के पुष्पों 
का भी उत्पाद हो जावे सो ऐसा नहों हो सकता है। इसी तरह पर-द्रव्य उपादेय हे- 
य्राहा है, ऐसे मिथ्यात्व का नाश पृर्व में कहे हुए सम्यकत्य पर्याय के उत्पाब विना नहीं 
होता है क्‍योंकि भंग के कारण का अभाव होने से भग नहों बनेगा जेसे घटको उत्पत्ति के 
अभाव में मिट्टी के पिड का नाश नहीं बनेगा। दूसरा कारण यह है कि सम्यकत्व रूप 
पर्याव की उत्पत्ति सिथ्यात्व रूप पर्याय के अभाव रुप से ही देखने में आती है क्योंकि एक 
पर्धाय का अम्य पर्याय में पलटना होता है । जंसे घट पर्याय की उत्पत्ति मिट्टी के पिड़ के 
अभाव रुप से ही होतो है। यवि सम्यकक्‍त्व की उत्पत्ति की अपेक्षा के बिना भिध्यात्व 
पर्याय का अभाव होता है, ऐसा माना जाय तो सिश्यात्वपर्धाय का अभाव हो ही नहीं 
सकता क्योंकि अभाव के कारण का अभाव है अर्थात्‌ उत्पाद नहीं हे। जेसे घट को 
उत्पत्ति के बिना सिट्टी के पिड का असाव नहीं हो सकता इसी तरह परमात्मा की रुचि- 
रूप सम्पकत्व का उत्पाद तथा उससे विपरोत मिथ्यात्वपर्याय का नाश ये दोनों बातें 
इन दोनों के आधारभूत परसात्म-रूप द्रव्य पदार्थ के बिना नहों होतीं । क्योंकि द्रव्य के 
अभाव में व्यय ओर उत्पाद का अभाव है। मिट्टी द्रव्य के अभाव होने पर न घट की 
उत्पत्ति होतो है, न मिट्टों के पिड का भंग होता है । भंसे सम्यकत्व ओर भिथ्यात्वपर्याय 
दोनों में परस्पर अपेक्षापता है ऐसा समझकर ही उत्पाद व्यय प्रौष्य तीनों दिखलाए गए 
है । इसी तरह स्व द्रव्य को पर्यायों में देख लेना व विचार लेना चाहिये, ऐसा अर्थ 
॥१००॥ 
अथोत्पादादीनां द्रव्यादर्थान्त रत्वं संहरति--- 
उप्पावट्ठिविभंगा विज्जंते पज्जएसु पज्ञाया। 
दव्बे' हि संति णियदं तम्हा दव्वं हुवदि सब्बं ॥१०१॥ 
उत्पादस्थितिभज॒ विद्यन्ते पययिषु पर्यायी । 
द्रब्ये हि सन्ति नियत तस्मादुद्रव्य भवति सर्वेम्‌ ॥१० १॥॥ 

उत्पादव्ययश्नौ्याणि हि पर्यायानालम्बन्ते, ते पुनः पर्याया द्रव्यमालम्बन्ते । ततः 
समस्तमप्येतरदेकमेव व्रव्यं न पुन व्यात्तरस्‌ । ब्रव्यं हि तावत्पर्यायरालम्ब्यते । समुवायिनः 
समुदायात्मकत्वात्‌ पादपवत्‌ । यथा हि समुदायों पादपः स्कन्धमुलशालासमुदायात्मक:ः 
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स्कन्धमूलशाद्याभिरालम्बित एवं प्रतिधाति, तथा समुवायि व्रव्यं पर्यापसमुकाधात्मकं पर्या- 
पेरालस्बितभेध प्रतिभात्ति। पर्यायास्तृत्पावथ्ययश्रोव्येरालम्ब्पन्ते उत्पावव्यबधोव्याणामं- 
शघमंत्यात्‌ कोजां कु रपादपत्ववत्‌ । यथा किलांशिनः: पादपस्य ओजांकुरपादइपत्यथलक्षणा- 
स्त्रयोंइ्शा भड्ोत्पाद--क्रोग्यलक्षणेरात्मधर्मेरालम्बिताः समसेव प्रतिभान्ति, तथांखिकों 
द्रव्यस्थोण्छिद्यमानोत्पद्यमानावतिष्ठमानभावलक्षणास्त्रयों शा भड्धोत्पाद्सेग्पलकणरा- 
त्मधर्मे रालम्बिता. सममेव प्रतिभान्ति । यवि पुनभंज्रोत्पादश्ौव्याणि व्रव्यस्येबेथ्यस्ते तवा 
समग्रमेव विप्लबते । तथाहि भगे तावत्‌ क्षणभद्भकटाक्षितानामेकक्षण एवं सर्वेद्रव्याजां 
संहरणादृव्रव्यशन्यतावतारः सदुच्छेदो वा । उत्पादे तु प्रतिसमयोत्पावमुद्रितानां प्रत्येक ब्रब्या- 
णामानन्त्यमसदुत्पादो वा। ह्रोग्ये तु क्रभुवा भावानामभावादव्र्यस्थाभाव: क्षणिकरत्व॑ 
वा । अत उत्पावव्ययश्रौव्येरालस्व्यन्तां पर्याया: पयायिश्च व्रव्यमालम्ब्पतां, येन समस्समप्ये- 
तदेकमेव द्रव्यं भवति ॥१० १॥ 

भूमिका--अब, उत्पादादि का द्रव्य से अर्थान्तरत्व को नष्ट करते हैं, (अर्थात्‌ यह 
सिद्ध करते है कि उत्पाव-व्यय-श्रौव्य द्रव्य से पृथक पवार्थ नहों हैं)-- 

अन्ययार्थ--- [ उत्पाद-स्थिति-भड्ाः ] उत्पाद, ध्रौव्य और व्यय [परयायिषु ] पर्बायो 
में (अशो मे) [विद्यन्ते] रहते है [हि] निश्चय से [पर्याया: ]पर्याये [द्रव्ये हि सन्ति] द्रव्य 
मे होती है, [तस्मात्‌] इसलिये [नियत] नियम से [सर्व] वह सब (उत्पाद-व्यय-प्रौव्य) 
[द्रव्य भवति | द्रव्य हैं । 

टीका--उत्पाद, व्यय और श्रौष्य वाल्तव मे पर्यायों (अंशों) को आलम्बन करते 
हैं, और वे पर्यायें द्रद्य को आलम्बन करती हैं, इसलिये यह सब द्रव्य हो है, व्रष्यान्तर 
नहों (उत्पाद व्यय-प्रौव्य द्रव्य से पथक पदार्थ नहों हैं) वास्तव में प्रथम तो द्रव्य पर्यायों 
के (अंशों) के हारा आलस्बित किया जाता है, क्योंकि समुदायी (समुदायवान्‌) समुदाय 
स्वरूप होता है । वृक्ष की भांति जेसे सम॒दायों वृक्ष, स्कधमुल ओर शाखाओं का समुदाय 
स्वहृप होने से स्कंध, मूल और शाखाओं से आलम्बित हो प्रतिभासित होता है (दिखाई 
देता है), इस ही प्रकार समुदायी द्रव्य, पर्याथों का समुदाय स्वरूप होने से पर्यायों के 
द्वारा आलम्बित ही प्रतिभासित होता है। (अर्थात्‌ ज॑से स्कंघ, मूल ओर शाखायें वक्ा- 
ज्रित ही हैं--व॒क्ष से भिन्‍न पदार्थ रूप नहों हैं, उस हो प्रकार पर्यायें ्रव्याश्षित हो हैं--- 
व्रव्य से भिन्‍न पदार्थ रूप नहों हैं।) ओर पर्यायें उत्पाद-व्यय-झ्रौष्य के द्वारा आलम्बित 
हैं (अर्थात्‌ उत्पाद-व्यय-प्रोष्य पर्यायाशत हैं) क्योंकि उत्पाद-व्यय-प्रौ्य के अंश-धर्मपना 
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है, बीज, अंकुर और वक़त्व की भांति। जंसे अंशीवक्ष के बीज वृक्षत्व स्वरूप तोन अंश, 
व्यय-उत्पाद-प्रौद्य स्वरूप निज धर्मों से आलम्बित एक साथ ही भासित होते हैं, उसी 
प्रकार अंशी-व्रष्य के, नष्ट होता हुआ भाव, उत्पन्न होता हुआ भाव, और अवस्थित 
रहने वाला भाष यह हैं लक्षण जिनके ऐसे तीनों अंश व्यय-उत्पाद-प्रौष्य स्वरूप निज धर्मों 
के द्वारा आसम्बित एक साथ ही भासित होते हैं। किन्तु यदि द्रव्य का ही (१) व्यय, 
(२) उत्पाद ओर (३) क्रौव्य माना जाय तो सारी गड़बड़ी हो जायेगी । यथा (१) अकेले, 
यवि व्रव्य का हो व्यय माना जाय, तो क्षण भग से लक्षित समस्त द्रव्यों का एक क्षण में 
ही व्यय हो जाने से द्रव्य शन्यता आ जायगी, अथवा सत्‌ का उच्छेद हो जायगा । (यदि 
द्रव्य का ही उत्पाद माना जाय, तो समय-समय पर होने वाले उत्पाद के द्वारा चिन्हित 
व्रब्यों की अमन्तता आ जायगी । (अर्थात्‌ समय-समय पर होने वाला उत्पाद जिसका 
चिन्ह हो ऐसा प्रत्येक द्रव्य अनन्त द्रव्यत्व को प्राप्त हो जायगा) अथवा असत्‌ का उत्पाद 
हो भायगा, (२) यदि द्रव्य का ही श्लौव्य साना जाय तो क्रमशः होने वाले भावों के 
अभाव के कारण द्रव्य का अभाव हो जायगा, अथवा क्षणिकत्व आ जायगा । इसलिये 
उत्पाद-व्यय-प्रौग्य के द्वारा पर्यायें आलम्बित हों, और पर्यायों के द्वारा द्रव्य आलम्बित 
हो, कि जिससे यह सब एक ही द्रव्य होता है ॥१०१॥ 
तात्पयंवत्ति 
अधोत्पादव्यय ध्रौव्याणि द्रव्येण सह परस्पराधाराधेयभावत्वादन्वयद्रव्याथिकनयेन द्रव्यमेव 
भवतीत्युपदिशति,--- 
उप्पावट्ठिदिभंगा विशुद्धजानदर्शनस्वभावा त्मतत्त्वनिविकारस्वसवेदनज्ञानरूपेणोत्पादस्तस्मिन्ने व 
क्षणे स्वसवेदनज्ञानविलक्षणाज्ञानपर्यायरूपेण भड्भ , तदुभयाधारात्मद्रव्यत्वावस्थॉरूपेण स्थितिरित्युक्त- 
लक्षणास्त्रयो भड़ा कर्तार विज्जते विद्यन्ते तिष्ठन्ति। केषु ? पज्जएसु सम्यक्त्वपूर्वकनिविकारस्व- 
सवेदनज्ञानपर्याये तावदुत्पादस्तिष्ठति स्वसवेदनज्ञानविलक्षणाज्ञानपर्यायरूपेण भगस्तदुभयाधारात्म- 
द्रव्यत्वावस्थारूपपर्यायेण प्रौव्य चेत्युक्तलक्षणस्वकी यस्वकी यपर्यायेषु पज्जाया दव्ब हि सति ते चोक्त- 
लक्षणज्ञानाज्ज्ञानतदुभयाधारात्मद्रव्यत्वावस्थारूपपर्याया हि स्फूट द्रव्य सन्ति णियद निश्चित प्रदेशा- 
श्रेदेषि स्वकीयस्वकी यसज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेदेन तम्हा दव्वं हृवदि सब्ब यतो निश्चयाधाराधेयभावेन 
तिष्ठन्त्युत्पादादयस्तस्मात्कारणादुत्पादादित्रय स्वसवेदनज्ञानादिपर्यायत्रय चान्वयद्रव्याथिकनयेन सर्व 
द्रव्य भवति । पूर्वोक्तोत्पादादित्रयस्य तथव स्वसवेदनज्ञानादिपर्यायत्रयस्य चानुगताकारेणान्वयरूपेण 
यदाधारभूत तदन्वयद्रव्य भण्यते, तद्रिषयो यस्य स भवत्यन्वयद्रव्याथिकनय । यथेव ज्ञानाज्ञानपर्यायद्ये 
भगत्रय व्याख्यात तथापि सर्वेद्रव्यपर्यायेष्‌ यधासभव ज्ञातव्यमित्यभिप्राय ॥१०१॥ 
उत्थानिका---आगे यह बताते है कि उत्पाद व्यय शक्रौव्य का द्रव्य के साथ परस्पर 


आधार--आधेय भाव है इसलिये अन्वय रूप द्रव्याथिकनय से वे द्रव्य ही है-- 
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अन्वय सहित विशेषा्थ--( उप्पादट्टठिदिभंगा) उत्पाद, व्यय और प्रौव्य (पर्णएसु) 
पर्यायों में (विज्जंते) रहते हैं। (पज्जाया) पर्याय (णियदं हि) निश्चय से ही (दव्य ) 
द्रव्य मे (सति) रहती हैं। (तम्हा) इस कारण से (सव्य) वे सब पर्यायें (बव्य॑ं) द्रव्य 
(हववदि ) हैं । (वत्तिकार सम्यरदर्शन पर्याय का हृष्टात देखकर बताते हैं कि) विशुद्धतान- 
दर्शन स्वभाव रूप आत्मतत्व निविफार स्वसवेदनज्ञान रूप से उत्पाद, उसी ही समय में 
स्वसंवेदनज्ञान से विलक्षण अज्ञान पर्याय रूप से व्यय तथा इन दोनो का आधारभूत 
आत्मद्रव्यपने की अवस्था रूप से प्लौव्य ऐसे ये तीनों हो भेद पर्यायों में रहते हैं अर्थात्‌ 
सम्यक्त्व-पुवंक निविकार स्वसवेदनज्ञान पर्याय से उत्पाद है तथा स्वसवेदन-रहित अज्ञान 
पर्याय रूप से व्यय तथा इन दोनों का आधार रूप आत्मद्रव्यपने को अवस्था रुप से 
झौव्य अपनी-अपनी पर्यायो मे रहते है। और ये ऊपर कहे हुए लक्षण सहित जो ज्ञान, 
अज्ञान और इन दोनो का आधार रूप आत्म-द्रव्यपना ऐसी ये पर्यायें निश्चय करके अपने- 
अपने सज्ञा लक्षण प्रयोजन आदि के भेद से भेद रूप हैं तथापि आत्मा के प्रदेशों में होने से 
अभेद रूप हैं इसलिये जब निश्चय से ये उत्पाद व्यय श्लौष्ष आधार--आधेयभाव से द्रव्य 
में रहते हैं तब यह स्वसंवेदनशान आदि पर्याय रूप उत्पाद व्यय श्रौष्य तोनों अन्यय 
द्रव्याथिकनय से द्रव्य है। पूर्व कथित उत्पाद आदि तीनों का तेसे ही स्थसंवेदनज्ञान 
आदि तीनों पर्यायो का अनुगत आकार से व अन्वय रूप से जो आधार हो सो अन्यय 
द्रव्य कहलाता है । अन्वय द्रव्य जिसका विषय हो उसको अन्वय व्रव्याथिकनय कहते हैं । 
जसे यहां ज्ञान अज्ञान पर्यायों मे तीन भेद कहे गये तेसे हो सर्व द्रव्य की पर्यायों में यथा 
सम्भव जान लेना चाहिये, यह अभिप्राय है ॥१०१॥ 


अथोत्पादादीनां क्षणभेदमुदस्य द्रव्यत्वं द्योतपति--- 
समवेदं खलु दव्वं संभवठिदिणाससण्णिवट्ठोह । 
एक्कम्सि चेव समये तम्हा दव्वं खु तत्तिदयं ॥१०२॥ 
समवेत खलु द्रव्य सभवस्थितिनाशसत्ितार्थे । 
एकस्मिन्‌ चैव समये तस्मादूद्रव्य खलु तत्त्रितयम्‌ ।॥१०२॥ 
इह हि यो नाम बस्तुनो जन्मक्षण स जन्मन॑व व्याप्तत्वात्‌ स्थितिक्षणो नाशक्षणश्थ 
न भवति । यश्च स्थितिक्षण: स खलभयोरनन्‍्तरालदुलंलितत्वाज्जन्मक्षणो माशक्षणश्व 
न भवति । यश्च नाशक्षण: स॒तुत्पद्यावस्थाय च नश्यतो जन्मक्षण स्थितिक्षणश्व न 
भवति । इत्युत्पादादीनां वितक्‍यंमाण: क्षणमेवों हृदयभूमिभवतरति। अवतरत्येब॑ यदि 
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ब्रष्यभरत्मनंधोत्पशले आत्मनंवावतिष्ठते आत्मनंव नश्यतोत्यस्युपगस्यते । तत्त नाभ्युपग- 
तस्‌ । परमधाणासेजोत्यादादयः कुतः क्षणभ्ेद: । तथाहि---यथा कुलालदण्डजक्रचोवरारो- 
व्यनाणसंस्कारसन्तधो यथ एवं बर्धभानस्थ जन्मक्षण: स एवं मृत्पिण्डस्थ नाशक्षण: स एज 
लू कोट्वियाधिरुदस्थ भृत्तिकात्वस्य स्थितिक्षण: । तथा अन्तरडूुबहिरड्भसाधतारोप्यमाण- 
संस्कारसन्निधों य एकोत्तरपर्यापस्थ अन्मक्षण: स एव प्राक्तनपर्यावल्थ नाशक्षण: स एव 
थे फोटिवृपाधिरुदत्य द्रव्यत्वस्थ स्थितिक्षण. । यथा च॒ बधं मानमृर्पिण्डमृत्ति कात्वेषु प्रत्ये- 
कवतोन्यप्युत्पादव्ययक्रोग्याणि त्रिस्वधावस्पशिन्यां मृत्तिकाय्यां सामस्त्येनेकलमय एवावलो- 
क्यम्ते, तथा उत्तरप्राक्तनपर्यायद्रव्यत्वेष प्रत्येकयर्तोन्यप्युत्पादव्ययध्रोष्याणि तिस्वभावस्प- 
शिनो द्र्ये सामस्त्येनेकसक्‍सयथ एवावलोक्यन्ते । यर्थथ व वर्धमानपिण्डमृत्तिकात्वबर्तोन्यु- 
त्यादव्ययप्रोष्याणि मृलिकंज न वस्ट्वच्तरं, तथवोत्त रप्राक्तनपर्यायद्रव्यत्ववतीन्यप्युत्पादव्य- 
यश्नोव्याथि द्रव्यसेव न खल्वर्थान्तरस्‌ ॥१० २॥ 
भूसिका--अब उत्पयवादिमि के समय-भेव को निराकृत करके, (उनके) द्रव्यपने को 

(एक हो व्रध्य हैं) प्रगट करते हैं--- 

अन्ययायं--[ द्रव्य | द्रव्य [एकस्मिन्‌ च एवं समये] एक ही समय में [सभव- 
स्थितिनाशसज्षितार्थें: | उत्पाद, श्रौव्य और व्यय नामक अर्थों के साथ [खलु] वास्तव में 
[समवेत | एकमेक है, [तस्मात्‌ | इसलिये [तत्‌ त्रितय] यह त्रितव [खलु] वास्तव मे 
[द्रव्य | द्रव्य है । 

टोका--[प्रथम शंका उपस्थित की जाती है) यहां (विश्व मे) वस्तु का जो जन्म- 
क्षण है वह जन्म से ही व्याप्त होने से स्थितिक्षण ओर नाशक्षण नहीं है, (बह पृथक्‌ ही 
होता है), जो स्थितिक्षण है वह दोनों के अन्तराल में (उत्पादक्षण ओर नाशक्षण के बोच) 
वृदतया रहता है, इसलिये (बह) जन्मक्षण ओर नाशक्षण नहीं है, बह, बस्तु उत्पन्न होकर 
और स्थिर रहकर फिर नाश को प्राप्त होती है इसलिये,-जन्मक्षण ओर स्थितिक्षण नहीं 
है,--इस प्रकार तकें-पूर्वक विचार करने पर उत्पादादि का क्षणभेद हृदयमृमि में अवतरित 
होता है (अर्थात्‌ उत्पाद, व्यय ओर झौव्य का समय भिन्‍्त-भिन्‍न होता है, एक नहीं होता, 
इस प्रकार को बात हृवय में जमती हैं ।) 

यहां उपरोक्त शंका का समाधान किया जाता है--इस प्रकार उत्पादादि का क्षणभेंद 
हृद्यमूमि में तश्तो उतर सकता है, जब कि यह माना जाय कि 'द्रव्य स्वयं ही उत्पन्न होता 
है, स्वयं ही ल्रुव रहता। है ओर स्वय ही नाश को प्राप्त होता है। किन्तु ऐसा तो माना 
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नहीं गया है, (क्योंकि यह स्वीकार ओर सिद्ध किया गया है कि) पर्यायों के उत्पाद आदि 
हैं, (लब फिर) यहाँ क्षणसेद कहाँ से हो सकता है ? यह समझाते हैं--जंते कुस्हार, दण्ड, 
चक्र ओर चोबर से आरोपित किये जाने बाले संस्कार को उपस्थिति में जो अर्धभान 
(घड़ा ) का जन्मक्षण होता है वही मत्तिकापिण्ड का नाशक्षण होता है, ओर बही दोनों 
कोटियों (उत्पाव-व्यय) भें रहने बाले मृत्तिकात्व का स्थितिक्षण होता है, इसी प्रकार 
अन्तरंग (उपादान) ओर बहिरंग (निमित्त ) साधनों से आरोपित किये जाने वाले संस्कारों 
की उपस्थिति से, जो उत्तरपर्याय का जन्मक्षण होता है, बही पूर्ष-पर्याय का नाशक्षण होता 
है और वही दोनों कोटियों (उत्पाद-व्यय) से रहने वाले दव्रष्यत्वका स्थितिक्षण होता है । 
जेसे रामपात्र मे, मृत्तिकापिण्ड से और मृत्तिकात्व में प्रत्येक में (क्रमशः) 
बताते हुये भी उत्पाद, व्यय और 0छ्रोव्य त्रिस्वभावस्पर्शो मृत्तिका मे सम्पूर्णतया (सभो 
एकत्रित) एक समय मे हो देखे जाते हैं, इसी प्रकार उत्त र--पर्याय से, और पुर्वेर्याय में, 
ओर द्रव्यत्व से प्रत्येक से (क्रमशः) प्रथतंमान होने पर भी उत्पाद, व्यय और ध्लौव्य तजिस्य- 
सावस्पशों द्रब्य मे सम्पृर्णतया (तोनों एकत्रित) एक समय में हो वेखे जाते हैं ओर जेसे 
रामपात्र, मृतिकापिण्ड तथा मत्तिकात्व से प्रवतंमान उत्पाद, व्यय ओर ध्रोग्य मिट्टी हो हैं, 
अन्य, अन्य बस्तु नहों हैं, उसो प्रकार उत्तर-पर्याय, पूव-पर्याय और द्रव्यत्व से प्रबर्तमात 
उत्पाद, व्यय और क्षोग्य ही हैं, अन्य पदार्थ नहीं ॥१०२॥ 
तात्पयंब॒त्ति 
अथोत्पादादीना पुनरपि प्रकारान्तरेण द्रव्येण सहाभेद समर्थयति समयभेद च निराकरोति-- 
समयेद खलु दव्य समवेतमेकीभूतमभिन्‍न भवति खलु स्फूट | कि ? आत्मद्रव्य । के सह ? 
सभवंठिविणाससण्णिदट्ठोह सम्यक्‍त्वज्ञानपूर्वकनिश्नललनिविकारनिजात्मानुभूतिलक्ष णबीतरागचारित्रपर्या- 
येणोत्पाद तथैव रागादिपरद्रब्यैकत्वपरिणतिरूपचारित्रपर्यायेण नाशस्तदुभयाधारात्मद्रव्यत्वावस्थारूप- 
पर्यायेण स्थितिरित्युक्तलक्षणसक्षित्वोत्पादव्यय प्रौव्ये सह। तहि कि बौद्धमतवद्धिन्नभिन्नसमये त्रय 
भविष्यति ? नेव । एकम्मि लेंच ससये अगुलिद्रव्यस्थ वक्रपर्यायवत्ससारिजीवस्य मरणकाले ऋजु- 
गत्तिवत्‌ क्षीणकषायचरमसमये केवलज्ञानोत्पत्तिवदयोगिचरमसमये मोक्षवच्चेत्येकस्मिन्समय एवं । 
तस्हा दब्बं॑ खु तलिदयं यस्मात्पूर्वोक्तप्रकारेणेक्समये भगत्रयेण परिणमति तस्मात्सज्ञालक्षणप्रयोजना- 
दिभेदेडपि अदेशानामभेदात्त्रयमपि खु स्फूट द्रव्य भवति । यथेद चारित्राचारित्रपर्यायद्धये भगन्रयमभेदे 
दर्शित तथा सर्वद्रव्यपर्यायेष्ववबोद्धव्यमित्यर्थ ॥॥१०२॥। 
एवमुत्पादव्यय भ्रौव्यरूपलक्षणव्याख्यानमुख्यतया गाथात्रयेण तृतीयस्थल गतम्‌ । 
उत्थानिका---आगे फिर भी उत्पाद व्यय ध्लौ य का अन्य प्रकार से द्रव्य के साथ 
अभेद दिखाते है ओर उत्पाद व्यय ध्रौव्य का समय भेद नही है, ऐसा बताते है व जो 
समयभेद माने उसका निराकरण करते है या खण्डन करते है--- 
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अन्यय सहित विशेषाथं---(बच्बं) द्रव्य (लल) निश्चय से (एकम्मि चेव समये ) 
एक ही समय में परिणमन करने वाले (संभवदिदिणाससण्णिवट्ठेहि) उत्पाद स्थिति व 
नाश के भावों से (समवेदं) एक रूप है अर्थात्‌ अभिन्न है (तम्हा) इसलिये (दव्ब) द्रव्य 
(खु) प्रगट रूप से (तत्तिदयं) उन तीन रूप है । 

आत्मा नामा द्रव्य जब सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान पू्वंक निश्वल और 
विकार-रहित अपने आत्मा के अनुभवमय लक्षण वाले बीतरागचारित्र की अवस्था से 
उत्पन्न होता है अर्थात्‌ जब सम्यग्वृष्टि ओर ज्ञानी आत्मा में बोीतरागचारित्र को पर्याय 
का उत्पाद होता है तब ही रागादिरूप पर्याय का जो परद्रव्यों के साथ एकता करके 
परिणमन कर रहा था, नाश होता है और उसी समय इन दोनों उत्पाद और व्यय के 
आधाररूप आत्मा द्रव्य की अवस्थारूप पर्याय से श्रौष्यपना है। इस तरह वह आत्मद्रव्य 
अपने ही उत्पाद व्यय श्ौव्य की पर्यायों से एक रूप है या अभिन्न है । यही बात निश्चय 
से है। ये तीनों पर्यायें बौद्धभत को तरह भिन्‍न-भिन्‍न समय में नहीं होती हैं किन्तु एक ही 
समय में होती हैं । जेसे जब अंगुलो को टेढा किया जाबे तब एक ही समय मे टेढ़ेपने की 
उत्पत्ति और सीधेपन का नाश तथा अंगुलोीपने का ध्रौव्य है। इसो तरह जब कोई संतारी 
लीव मरण करके ऋजुगति से एक हो समय मे जाता है तब जो समय मरण का है वही 
समय ऋजुणति प्राप्ति का है तथा वह जीव अपने जीवपने से विद्यमान है ही । तेसे ही जब 
क्षीणकषाय नाम के बारहवें गुणस्थान के अन्तिम समय में केवलज्ञान की उत्पति होतो है 
तब हो अज्ञानपर्याय का नाश होता है तथा बोतरागी आत्मा की स्थिति है ही । इसी तरह 
जब अयोगकेवली के अन्त समय में मोक्ष होता हे तब जिस समय मोक्ष पर्याय का उत्पाद 
है तब हो चोवहवें गुणस्थान को पर्याय का नाश है तथा दोनों हो अवस्थाओं में आत्मा 
प्रुवरूप है ही । इस तरह एक ही समय में उत्पाद ब्यय ल्रोव्य सिद्ध होते हैं । संज्ञा, 
लक्षण, प्रयोजन आदि से भेद होते हुए भी प्रदेशों को अपेक्षा अभेद है, इसलिपे द्रव्य प्रगट 
रूप से उत्पाद व्यय श्रौव्य स्वरूप हे। जंसे यहां आत्मा मे चारित्न पर्याय को उत्पत्ति और 
अचारित्रपर्याय का नाश समझाते हुए तीनों ही भंग अभेदपने से दिल्लाएं गए हैं, ऐसे हो सर्वे 
द्रब्यों की पर्यायों में भी जानना चाहिये, ऐसा अर्थ है ॥१०२॥ 


इस तरह उत्पाद व्यय प्रोग्य रूप द्रव्य का लक्षण है। इस व्यास्यान की मुख्यता 
ते होन गाथाओं में तोसरा स्थल पूर्ण हुमा । 
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अथ द्रव्यस्पोत्पादव्यय श्रौव्याण्यनेकद्रव्यपर्यायद्वारेण चिन्तवति--- 
पाडुब्भवदि य अण्णो पज्जाओ पज्जओ वयदि अण्णों । 
दव्वस्स त॑ पि दव्वं णेव पणट्ठ ण उपच्पण्णं ॥१०३॥ 
प्रादृभवति चान्य पर्याय पर्यायों व्येति अन्य । 
द्रव्यस्य तदपि द्रव्य नैव प्रणष्ठ नोत्पन्नम्‌ ॥१०३॥ 

इह हि यथा किलेंकस्व््यणुक: समानजातीयोःनेकद्रव्यपर्यायों विनश्यत्यन्यश्चतुरणुकः 
प्रजायते, ते तु त्रयश्चत्वारों वा पुद्गला अविनष्टानुत्पन्ना एयावतिष्ठन्ते । तथा सर्वेषि 
समानजातीया द्रव्यपर्याया विनश्यन्ति प्रजायन्ते च। समानजातोनि द्रव्याणि त्वविनष्टा- 
नुत्पन्नान्येबावतिष्ठन्ते । यथा चंको मनुष्यत्वलक्षणो$समानजातीयो द्रव्यपर्यापो विनश्यत्य- 
न्यस्त्रिदशत्वलक्षण: प्रजायते तो चर जीवपुदुगलो अविनष्टानुत्पन्नावेबाबतिष्ठेते, तथा 
सर्वेष्यसमानजातीया द्रव्यपर्याया विनश्यन्ति प्रजायन्ते चल असमानजातीति द्रव्याणि त्वबि- 
नष्टानुत्पन्नान्येबावतिष्ठन्ते । एबमात्मना श्रुवाणि द्रव्यपर्थायद्वारेणोत्पादव्ययी भूतास्पुत्पा- 
दव्यय ध्रौव्याणि द्रव्याणि भवन्ति ॥१०३॥ 

भूमिका--अब, द्रव्य के उत्पाद-व्यय-ध्रोग्य को अनेक (एक से अधिक) द्रग्यों से 
होने धाली पर्याय द्वारा विचार करते हैं-- 

अन्वयार्थ-- द्रव्यस्य ] द्रव्य की [अन्य पर्याय ] अन्य द्रव्य पर्याय [प्रादुर्भवति ] 
उत्पन्न होती है [च] और [अन्य पर्याय ] कोई अन्य द्रव्य पर्याय [व्येति ] नष्ट होती है, 
[तदपि ] फिर भी [द्रव्य] द्रव्य [प्रणष्ट न एव] न तो नष्ट होता है, [उत्पन्ने न] 
न उत्पन्न होता है । (वह तो द्रव्यपने से ध्रूव रहता है ।) 

टीका--यहां (विश्व मे) वास्तव से जेसे एक त्रि-अणुक की समानजातोय अनेक- 
द्रव्यपर्याय विनष्ट होती हैं और दूसरो चतुरणुक (समानजातीय अनेकद्रव्यपर्याय ) उत्पम्न 
होती हैं, परन्तु वे तीन या चार पुद्गल (परमाणु) तो अविनष्ट और अनुत्पन्न ही रहते हैं 
(प्रूव है) इसी प्रकार सब ही समानजातीय द्रव्यपर्यायें विनष्ट होती हैं, किन्तु समानजातीय 
द्रव्य तो अविनष्ट और अनुत्पन्न ही रहते हैं (ध्रव हैं) और, जेसे एक मनुष्यत्वस्वरूप 
असमानजातोय द्रव्य-पर्याय विनष्ट होती है ओर दूसरो देवत्वस्वरूप (असमानजातोय व्रव्य- 
पर्याय) उत्पन्न होती है, परन्तु वे जीव पुद्गल तो अविनष्ट और अनुत्पन्न ही रहते हैं, 

इसी प्रकार सब ही असमानजातीय व्रव्य-पर्यायें विनष्ट होती हैं ओर उत्पन्न होती हैं, 
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परन्तु असमान-जातोय व्रव्य तो अविनष्ट ओर अनुत्पन्त ही रहते हैं । इस प्रकार स्वतः 
(ब्रव्यत्थेन) प्रूब और हष्य-पर्यायों हारा उत्पाद-ध्ययरूप द्रब्य उत्पाद व्यय झौष्य 
है ।१०३॥। 
तात्पयंदुसि 

अथ द्रव्यपर्यायिणोत्पादव्यय भ्रौग्याणि दर्शयति,-- 

पाडग्भवदि य प्रादुर्भभति च जायते अण्णों अन्य कश्चिदपूर्वानन्तज्ञानसुखादिगुणास्पद्भूत 
शाश्वतिक. । स क ? पड्जाओ परमात्मावाप्तिरूप स्वभावद्रव्यपर्याय पज्जओं बयदि अण्णो पर्यायो 
व्यातिविनश्यति । कथभूल ? अन्य पूर्वोक्तमोक्षपर्यायाद्धिन्नो निश्चयरत्नत्रयात्मकनिविकल्पसमाधिरूप- 
स्थैव सोक्षपर्यायस्योपादानका रणभूत । कस्य सम्बन्धी पर्याय ? दब्बस्स परमात्मद्रव्यस्थ तपि दब्व 
सदपि परमात्मद्रव्य णेब य णट्ठ ण उप्पण्ण शुद्धदव्याथिकनयेन नैव नष्ट न चोत्पन्चम्‌ । 

अथवा ससारिजीवापेक्षया देवादिरूपो विभावद्रव्यपर्यायो जायते मनुष्यादिरूपो विनश्यति तदेव 
जीवद्रव्य निश्चयेन न चोत्पन्न न च॒ विनष्ट, पुएगलद्वव्य वा दृधणुकादिस्कन्धरूपस्वजातीयविभावद्रव्य- 
पर्यायाणा विनोशोत्पादेपि निश्चयेन न चोत्पन्न न च बिनष्टमिति। तत स्थित यत कारणादुत्पादव्यय- 
प्रौव्यरूपेण द्रव्यपर्यायाणा विनाशोत्पादे5पि द्रव्यस्थ विनाशो नास्ति, तत कारणादद्रव्यपर्याया अपि 
दरव्यलक्षण भवन्तीत्यभिप्राय ॥१०३॥। 


उत्थानिका---आगे इस बात को दिखलाते है कि द्रव्य मे पर्यायो की अपेक्षा 
उत्पाद व्यय भ्रौव्य है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(दव्बस्स) द्रव्य की (अण्णो पज्ञाओ ) अन्य फोई पर्पाय 
(पाड्ठभजदि ) प्रगट होती है (५) और (अण्गो पज्ञाओ) अन्य कोई पूरब पर्याय (बयदि) 
नष्ट होती है (तंपि) तोभी (बव्यं) द्रव्य (णेब पणदूठण उप्पण्ण) न तो माश हुआ है और 
न उस्पन्न हुआ है । 

शुद्ध आत्मा द्रव्य के जब कोई अपूर्व और अनन्तज्ञान सु्च आदि गुणों के 
स्थान तथा अजिनाशी परमात्म-स्वरूप फो प्राप्तिरूप स्वभाव द्रव्य-पर्याथ अथवा सोक्ष- 
अवस्था प्रगट होती है तब इस मोक्ष-पर्याय से भिन्‍न तथा निश्चय रत्नत्रयमयों निविकल्प 
समाधिरूप मोक्ष पर्याय को उपादानफारणरूप पूर्व पर्याय नाश होती है। तथापि वह 
प्ररमात्मा द्रव्य शुद्ध द्रव्याथिकनय को अपेक्षा न नष्ट होता है न उत्पन्न होता है । 

अथवा संसारी जीव की अपेक्षा जब देव आदि रूप विभाव-द्रथ्य-पर्याय उत्पन्न 
होती है तब हो मनुष्य आदि रूप पर्याय नष्ट होतो है । तथा वह जीष द्रव्य निश्चय से न 
उपभा है, न विगष्ट है। इसी तरह पुद्गल द्रव्य पर जब विचार किया जाय तो मालूम 
होगा कि दो अणु का स्कन्ध, चार अणु का स्कन्‍्ध आदि स्कन्धरूप स्वजातीय विभाव-द्रव्य 
पर्याय जब कोई उत्पन्न होती है तब पूर्ण पर्याय को नाश करके ही पेदा होती है। तो भी 
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पुद्गल द्रव्य निश्चय से न उपजता है न नष्ट होता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि उत्पाद 
व्यय श्रौज्य रूप होने के कारण द्रव्य को पर्यायों का नाश और उत्पाद होने पर भी व्रव्य 
का नाश नहीं होता है । इस हेतु से द्वव्य-पर्यायें भी व्रव्य लक्षण होती हैं, ऐसा अभिष्राय 
है ॥१०३॥ 

अथ द्रव्यस्योत्पावव्यय ध्रौव्याण्येकद्र व्यपर्यायद्वारेण चिन्तपति--- 

परिणमदि सं दव्ब॑ गुणदों य गुणंतरं सदविसिट्ठं । 
तम्हा गुणपज्जाथा भणिया पुन दव्वमेब त्ति ॥१०४॥ 
परिणमति स्वय द्रव्य गुणतश्च्‌ युणान्तर सदविशिष्टम्‌ । 
तस्माद्‌ ग्रुणपर्याया भणिता पुन द्र॒व्यमेवेति ॥१०४।॥ 

एकद्रव्यपर्याया हि गुणपर्याया:, गुणपर्यायाणामेकद्र व्यत्वात्‌ । एकद्रव्यत्वं॑ हि तेषां 
सहकारफलवत्‌ । यथा किल सहकारफल स्वयमेत हरितभावात्‌ पाण्ड्भावं परिणमत्यूर्वो- 
त्तरप्रवृत्तहरितपाण्डभावाध्यामनु मुतात्मसत्ताक॑ हरितपाण्ड्सावासभ्या सममविशिष्टससाक- 
तथेकमेव वस्तु न वस्त्वन्तरं, तथा द्रव्य स्वयमेष पुर्बावस्थावस्थितिगुणादुत्त रावस्थाबस्थि- 
तगुणं परिणमत्पूर्वोत्त रावस्थावस्थिगुणाभ्यां. ताभ्यामनुभृतात्मसत्ताक॑ पूर्बोत्त रावस्थ(व- 
स्थितगुणाभ्यां सममविशिष्टसत्ताफतरयेकरमेष द्रव्यं न द्रव्यान्तरस्‌ । पर्थेथ धोत्पह्ायममानं 
पाण्ड्भावेन, व्ययमानं हरितभावेनावलिष्ठमानं सहकारफलत्वेनोत्पादव्ययश्रौव्याण्येकवस्तु- 
पर्यायद्वारेण सहकारफलं तथंबोत्पद्यममानमुत्तरावस्थावस्थितगुणेन, व्ययमान पुर्वावस्थावस्थित- 
गुणेनावतिष्ठमान द्रव्यत्वगुणेनोत्यावव्ययश्रोव्याण्येकद्रव्यपर्यायद्वारेण द्र॒व्यं भवति ॥॥१०४॥ 

भूमिका--अब, द्रव्य के उत्पाद-व्यय-प्रौव्य एक पर्याय के द्वारा विचार करते हैं--- 

अन्वयार्थे-- | सदविशिष्ट ] सत्‌ से अभिन्न [द्रव्य स्वय ] द्रव्य स्वय ही [गुणत. च 
गुणान्तर | गुण से गुणान्तररूप (एक गुणपर्याय से अन्य गुण पर्याय रूप) [परिणमते] 
परिणमता है, (द्रव्य की सत्ता गुण पर्यायो की सत्ता के साथ अविशिष्ट अभिन्‍न एक ही 
रहती है) [तस्मात्‌ पुन] और इस कारण से [गुणपर्याया | गुणपर्याये [द्रव्यम एव | 
द्रव्य ही है [इति भणिता.] ऐसा कहा गया है । 

टीका--जो एक द्रव्य को पर्यायें है वह वास्तव से गुण-पर्यायें हैं, क्योंकि गुण- 
पर्यायों के एक द्रव्यत्व है । उनका व्रव्यत्व आज्रफल की भाति है। जैसे आम्रफल स्वयं हो 
हरितभाव से पोत्तावरूप परिणत होता हुआ, प्रथम ओर पश्चात्‌ प्रवर्तमान हरितभाव 


१ दब्बमेवेत्ति । (ज० बृ०) । 
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ओर पीतभाव के हारा अपनी सत्ता का अनुभव करता है, इसलिये हरितभाव और पोीत- 
भाव के साथ अभिन्‍न सत्ता बाला होने से एक ही वस्तु, अन्य वस्तु नहीं, इसी प्रकार द्रव्य 
स्वयं हो पूर्व अवस्था में अवस्थित गुण में से उत्तर अवस्था में अवस्थित गुणरूप परिणत 
होता हुआ, पर्व ओर उत्तर अवस्था में अवस्थित उन गुणों के हारा अपनी सस्ता का 
अनुभव करता है, इसलिये पूर्व ओर उत्तर अवस्था में अवस्थित गुणों के साथ अभिन्‍न 
सत्ता बाला होते से एक हो द्रव्य है, द्रव्याग्तर नहीं हे (अन्य द्रव्य नहों है) + 

जंसे पीतभाव से उत्पन्न होता है, हरितभाव से नष्ट होता है, ओर आन्र- 
फल रूप से स्थिर रहता है, इसलिए आस््रफल एक बस्तु की पर्याय के द्वारा उत्पाद- 
व्यय-प्रोग्य रूप है, उसी प्रकार उत्तर अथस्था मे अवस्थित गुण से उत्पग्न, पूर्व अवस्था मे 
अवस्थित गुण से नष्ट ओर द्रव्यत्व गुण से स्थिर होने से द्रव्य पर्याय के द्वारा उत्पाद-व्यय- 
प्रौग्य रूप है (१०४॥ 

ताल्पयंब॒त्ति 

अथ द्रव्यस्योत्पादव्यय ध्रौ्याणिगु णपर्यायमुख्यत्वेन प्रतिपादयति-- 

परिणमदि सय॑ दव्ज॑ परिणमति स्वय स्वयमेवोपादानकारणपझुत जीवद्रव्य करत । क परिणमति ? 
गुणदों य गुणंतरं निरुपरागस्वसवेदनज्ञानगुणात्केवलज्ञानोत्पत्तिवीजभूतात्सकाशात्सकलविमलकेव लज्ञान- 
गुणाम्तर। कथभूलत सत्परिणमति ? सदविसिठ्ठ स्वकीयस्वरूपत्वान्चिद्रपास्तित्वादविशिष्टमभिन्न । 
लम्हा गुणपण्ञाया भणिया पुण दब्वसेवत्ति तस्मात्कारणान्न केवल पूर्बसूत्रोदिता द्रव्यपर्याया द्रव्य 
भवन्ति, गुणरूपपर्याया ग्रुणपर्याया भण्यन्ते तेपि द्रव्यमेव भवन्ति । अथवा ससारिजीवद्रव्य मतिस्मृत्या- 
दिविभावगुण त्यक्त्वा श्रुतज्ञानादिविभावगुणान्तर परिणमतति, पुदुगलद्रब्यं वा पूर्वोक्तशुक्लवर्णादिगुण 


त्यक्वा रक्तादिगुणान्तर परिणमति हरितगुण त्यक्त्वा पाण्डुरगू णान्तरमा म्रफलमिवेति भावार्थ ॥ १ ०४॥ 
एब स्वभावविभावरूपा द्रव्यपर्याया गुणपर्यायाश्व नयविभागेन द्रव्यलक्षण भवन्ति इतिकथन- 


मुख्यतया गाथाद्वयेन चतुर्थेस्थल गतम्‌ । 
, उत्थानिका--आगे द्रव्य के उत्पाद व्यय ध्रोव्य स्वरूप को ग्रुण पर्याय की मुख्यता 


से बताते हैं । 

अन्वय सहित विशेषांर्थ--(सदबिसिट्ठ) अपनो सत्ता से अभिन्‍न (दव्जं) द्रव्य 
(गुणदो) एक गुण से (गुणणंतरं) अन्य गुणरूप (सयं) स्वयं आप हो (परिणसदि) परिणमन 
कर जाता है। (तम्हा) इस कारण से (य पृण) ही तब (गणपक्जाया) गुणों की पर्यायें 
(बग्वमेवेति ) #ब्य ही हैं ऐसी (सणिया) कही जाती हैं । 

एक शीय द्रव्य अपने चेतन्य स्वरूप से अभिनत रहकर अपने ही उपादानकारण 
ले आप ही केवलजशान की उत्पत्ति का बीज जो वीतराग स्वसंवेदन गणरूप अवस्था उसको 
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छोड़कर सर्व प्रकार से निर्मल केवलशान गुण को अवस्था को परिणमन कर जाता है इस 
कारण से जो गुण की पर्यायें होती हैं वे भी ब्रव्य हो हैं, पूर्थ सृत्र में कहे प्रमाण केवल 
द्रव्य-पर्यायें हो व्रव्य नहीं हैं अथवा ससारी-जीव-द्रव्य मति स्पृति आदि विभावशानगुण 
को अवस्था को छोड़कर श्रुतज्ञानादि विभावशञानगुण रूप अवस्था को परिणमन कर 
जाता है ऐसा होकर भी जीव द्रव्य ही है । अथवा पुद्गल व्रव्य अपने पहले के सफेद बर्णे 
आदि गुण पर्याय को छोड़कर लाल आदि गुण पर्याय में परिणमन करता है ऐसा होकर 
भी पुद्गल व्रब्य ही है। अथवा आम का फल अपने हरे गण को छोड़कर वर्ण गुण को 
पीत पर्याय में परिणमन कर जाता है तो भी आज्र फल ही है। इस तरह यह भाव है कि 
गुण की पर्यायें भी द्रव्य ही हैं ॥१०४।॥। 
इस तरह स्वभावरूप या विभावरूप द्रव्य की पर्यायें तथा गुणों की पर्यायें नय को 
अपेक्षा से द्रव्य का लक्षण हैं । ऐसे कथन की मुख्यता से दो गाथाभ्षों से चौथा स्थल पूर्ण 
हुआ । 
अथ सत्ताद्रव्ययो रनर्थान्तरत्वे युक्तिमुपन्‍्यस्यति--- 
ण हवदि जदि सह॒व्यं असदुधुव्वं हवदि तं कह दव्यं । 
हवदि पुृणो अण्णं वा तम्हा दर्व्व सयं सत्ता ॥१०५॥ 
न भवति यदि सद्द्रव्यमसद ध्रुव भवति तत्कथ द्रव्यम्‌ । 
भवति पुनरन्यद्वा तस्माद्द्रव्य स्वयय सत्ता ॥१०५॥॥ 


पदि हि द्रव्यं स्वरूपत एवं समन स्थात्तदा द्वितयी गतिः असद्ा भवति, ससातः 
पृथरवा भवति । तत्रासज्भूवद्धशौव्यस्यासभवादात्मानमधारयद्द्रव्यमेबास्तं गश्छेत ॥ सत्तात: 
पथर्भवत्‌ ससामन्‍्नरेणात्मानं धारयतावम्मात्रप्रयोजनां सत्तामेवास्तं गसयेत्‌ । स्वरूपलस्खु 
सजा वद्धोव्यस्थ संभवादात्मानं धारयदृद्रव्यमुद्गब्छेत्‌। सत्तातोःपुथग्मुत्वा चात्मानं धार- 
यत्तावस्मात्रप्रयोजनां सत्तामुदुग्मयेत्‌ । ततः स्वयम्रेव द्रव्यं सस्‍्वेनाभ्युपगन्सतव्यं, भावभाव- 
बतोरपृथक्त्वेनान्यत्वात्‌ ॥॥१०५।। 

भूमिका--अब, सत्ता ओर द्रव्य के अभिन्‍नपने में (प्रदेश सेद न होने से) युक्ि 
उपस्थित करते हैं--- 

अन्ययार्थ--- | यदि ] यदि [द्रव्य | द्रव्य [सत्‌ न भवति ] (स्वरूप से ही) सत्‌ न हो तो + 

+ सत्ता का कार्य इतना ही है कि वह द्रव्य को विद्यमान रश्षे । यदि द्रव्य सत्ता से भिन्‍न रहकर भी स्थिर 

रहे तो फिर सत्ता का प्रयोजन ही नहीं रहता, अर्थात्‌ सत्ता के अभाव का प्रसंग आ जायगा। 


फ्क 
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(१) [भव असत्‌ भवत्ति] निश्चित असत्‌ होगा, [तत्‌ कथ द्रव्य| (जो असत्‌ होगा) 
वह द्रव्य कंसे हो सकता है ? (अर्थात्‌ नही हो सकता) [पुनः वा] अथवा [यदि असत्‌ 
न हो) तो (२) [अन्यत्‌ भवति ] वह सत्ता से अन्य [पृथक] होगा ? (सो भी कैसे हो 
सकता है ?) [तस्मात्‌] इसलिये [द्रव्य स्वय] द्रव्य स्वयं ही [सत्ता] सत्ता रूप है । 

टीका--यदि द्रव्य स्वरूप से ही सत्‌ न हो तो उसकी दो गति यह होंगी कि वह 
(१) असत्‌ होगा, अथवा (२) सत्ता से पथक होगा। उनमें से यदि असत्‌ होगा तो, 
भौव्य के असम्भव होने से स्वय को स्थिर न रखता हुआ द्रव्य ही लोप हो जायगा, और 
(२) यवि सत्ता से पुथक्‌ होगा तो क्त्ता के बिना भी अपनो सत्ता रखता हुआ, इतने 
(द्रव्य को सत्ता रखने) सात्र प्रयोजन वालो सत्ता का लोप कर देगा । 

स्वरूप से ही सत्‌ होता हुआ (१) श्रौव्य के सदृभाव के कारण स्वयं को स्थिर 
रखता हुआ, व्रव्य उदित होता है, (अर्थात्‌ सिद्ध होता है). और (२) सत्ता से पृथक्‌ 
रहकर (द्रव्य) स्वयं को स्थिर (विद्यमान) रखता हुआ, इतने ही मात्र प्रयोजन बाली 
सत्ता को उदित (सिद्ध) करता है । 

इसलिये द्रव्य स्वयं ही सत्त्व (सत्ता) रूप से स्वीकार करना चाहिये । क्योंकि भाव 

ओर भाववान्‌ (द्रव्य) का अप्‌थक्त्व द्वारा अभ्यत्व हे (प्रदेश भेद न होते हुये संज्ञा-सख्या 
लक्षण आदि हारा अन्यत्व है ॥१०५॥ 
ताप्पर्यवृत्ति 

अथ सत्ताद्रव्ययोरभेदविषये पुनरपि प्रकारान्तरेण युक्ति दर्शयति,-- 

ण हवदि जदि सहृव्य परमच॑तन्यप्रकाशरूपेण स्वरूपेण स्वरूपसत्तास्तित्वगुणेन यदि चेत्‌ सन्न 
भवति । कि कतृ ? परमात्मद्रव्य तदा असद्धवं होदि असदविद्यमान भवति श्रूव निश्चित । अविद्य- 
मान सत्‌ ते कह दब्बं तत्परमात्मद्रव्य कथ भवति ? किन्तु नैव । स च प्रत्यक्षविरोध । कस्मातु ? स्व- 
सवेदनज्ञानेन गम्यमानत्वात्‌ । अथाविचारितरमणीयन्यायेन सत्तागुणाभावेष्यस्तीति चेत्‌ तत्र विचायते-- 
यदि केवलज्ञानदर्शनगुणाविनाभूतस्वकी यस्वरूप स्तित्वात्यृथग्भूता तिष्ठति तदा स्वरूपास्तित्व नास्ति 
स्वरूपास्तित्वाभावे द्रव्यमपि नास्ति । अथवा स्वकीयस्वरूपास्तित्वात्सज्ञालक्षणप्रयोजनादिशभेदेपि प्रदेश- 
रूपेणाभिनन तिष्ठति तदा समतमेव। अत्रनावसरे सौगतमतानुसारी कश्विदाह--सिद्धपर्यायसत्तारूपेण 
शुद्धात्मद्रव्यमुपचारेणास्ति, न च मुख्यवृत्त्येति,। परिहारमाह--सिद्धपर्यायोपादानकारणभूतपरमात्म- 
द्रव्याभावे सिद्धपर्यायसत्तेव न सभवति | वृक्षाभावे फलमिव। अत्र प्रस्तावे नैयायिकमतानुसारी 
कश्चिदाह---हवदि पुणों अण्ण वा तत्परमात्मद्रव्य भवति पुन किन्तु सत्ताया सकाशादन्यद्धिन्न भवति 
पश्चात्सत्तासमवायात्सद्भवति। आचार्या परिहारमाहु --सत्तासमवायात्पूर्व द्रव्य सदसद्गा ? यदि सत्तदा 
सत्तासमवायो वृथा पूर्वमेवास्तित्व तिष्ठति, अथासत्तहिं खपुष्पवदविद्यमानद्रव्येण सह कथ सत्तासमवाय 
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करोति, करोतीति चेत्तहि खपुरुपेणापि सह सत्ताकतृ समवाय करोतु न च तथा। तम्हा दब्बं सय ससा 
तस्मादभेदनयेन शुद्धचैतन्यस्वरूपसत्तेव परमात्मद्रव्य भवतीति । यथेद परमात्मद्रव्येण सह शुद्धचेतना- 
सत्ताया अभेदव्याख्यान कृत तथा सर्वेषा चेतनाचेतनद्रव्याणा स्वकीयस्वकीयसत्तया सहाभेदव्याख्यान 
क॒र्तव्यमित्यभिप्राय ॥१०५।। 


उत्थानिका--आगे सत्ता और द्रव्य का अभेद है इस सम्बन्ध मे फिर भी अन्य 
प्रकार से युक्ति दिखलाते है--- 


अन्वय सहित विशेषा्थ--(जदि) यदि (सहृव्य) सत्ता रूप द्रव्य (ण हवबि) नहीं 
होये तो (तं दव्बं असदृद्धुव्व॒ कहं हवदि) बह द्रव्य निश्चय से असत्ता रूप होता हुआ 
किस तरह हो सकता है (वा पुणो अण्णं हवदि) अथवा फिर वह द्रव्य सत्ता से भिन्‍न 
हो जाबे, क्योंकि ये दोनो बातें नहीं हो सकतीं (तम्हा दब्ब सयं) सत्ता इसलिये द्रव्य 
स्वयं सत्ता स्वरूप है । 

यहाँ वृत्तिकार परमात्म-द्रव्य पर घटाकर कहते हैं--यदि बहु परमात्म द्रव्य 
परम-चंतन्य प्रकाशसयी स्वरूप से व अपने स्वरूप सत्ता के अस्तित्व गुण से सत्‌ रूप न 
होवे तब वह निश्चय से नहीं होता हुआ किस तरह परमात्म द्रव्य हो श्षके ? क्षर्थात्‌ 
परमात्म द्रव्य ही न होवे । यह बात प्रत्यक्ष से विरोध रूप है, क्योंकि स्वसंवेदनज्ञान से 
अनुभव मे आता है। यदि कोई बिना विचारे ऐसा माने कि सत्ता से द्रव्य जुदा है तो 
उसकी अपेक्षा से, यदि द्रव्य सत्ता गुण के अभाव में भी रहता हे ऐसा माना जावे तो 
क्या-क्या दोष आवंगे उसका विचार किया जाता है। यदि केवलज्ञान, केवलद्शंन गुणों 
के साथ अवश्य रहने वाले अपने स्वरूप की सत्ता से जुदा ही द्रव्य ठहर सकता है, ऐसा 
साना जावे तो जब उसके स्थरूप का अस्तित्व नहीं है तब अपने स्वरूप की सत्ता के बिना 
द्रव्य नहीं रह सकता अर्थात्‌ द्रव्य का ही अभाव मानना पड़ेगा । अथवा यदि ऐसा माना 
जाता है कि अपने-अपने स्वरूप के अस्तित्व से सत्ता और द्रव्य में संज्ञा, लक्षण तथा 
प्रयोजनादि की अपेक्षा भेद होते हुए भी प्रदेशों की अपेक्षा भिन्‍नता नहीं है--एकता है, 
तब तो हमको भो सम्मत है क्योकि द्रव्य का ऐसा ही स्वरूप हे । इस अवसर पर बोद्ध 
मत के अनुसार कहने वाला तक करता है कि ऐसा मानना चाहिये कि सिद्ध पर्याय की 
सत्ता रूप से द्रव्य उपचार मात्र है, मुख्यता से नहीं है। इसका समाधान आच।य॑ं करते 
हैं-कि यदि सिद्ध पर्याधथ का उपादानकारण रूप परमात्मा द्रव्य का अभाव होगा तो 
सिद्धपर्याय की सत्त। ही नहीं सम्भव है। जेसे वृक्ष के बिना फल का होता सम्भव नहों 
है । इसी प्रस्ताव में नेपायिकमत के अनुसार कहने वाला कहता है कि परमात्मा द्रव्य 
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है किन्तु वह सत्ता से भिन्‍न रहता है, पीछे सत्ता के समवाय (सम्बन्ध) से वह सत्‌ होता 
है। आचायें इस पर प्रति-शंका करते हैं कि सत्ता के समवाय के पूर्व द्रव्य सत्‌ या असत्‌ 
है ? यदि सत्‌ है तो सत्ता का समवाय वृथा है क्योंकि द्रव्य पहले से ही अपने अस्तित्व 
में है। यदि सत्ता के समवाय से पहले द्रव्य नहीं था तब आकाश पुष्प को तरह अविद्यमान 
उस द्रव्य के साथ किस तरह सत्ता का समवाय होगा ? यदि कहो कि सत्ता का समधाय 
हो जावेगा, तब फिर आकाश पुष्प के साथ भो सत्ता का समवाय हो जावेगा, परन्तु ऐसा नहीं 


है। इसलिए जैसे असेदनय से शुद्ध स्वरूप को सत्ता रूप ही परमात्म द्रव्य की के साथ शुद्ध 
चेतना स्वरूप सत्ता का अभेद व्यास्यान किया गया तेसे ही स्व चेतन द्रव्यों का अपनो- 
अपनी सत्ता से अभ्ेद व्याख्यान करना चाहिये । ऐसे ही अचेतन द्रव्यों का अपनी सत्ता से 
अभेद है, ऐसा समझना चाहिये ॥१०४५॥ 


अथ पभ्व॒त्वान्यत्वलक्षणमुन्ुद्रपति-- 
पविभत्तपदेसत्तं पुधत्तमिदि' सासणं हि वोरस्स । 
अण्णत्तमतब्भावों ण तब्भवं होदि कधमेगं ॥॥१०६॥ 


प्रविभक्तप्रदेशत्व पृथकत्वमिति शासन हि वीरस्य । 
अन्यत्वमतद्भावो न तद्भ्वत्‌ भवति कथमेकम्‌ ॥१०६।॥ 


प्रविभकतप्रदेशत्वं हि पृथक्त्वस्य लक्षणम्‌ ॥तत्तु सत्ताद्रव्ययोन सभाव्यते, गुणगुणिनो: 
प्रविभकतप्रदेशत्वाभावात्‌ शुक्लोत्तरीयबत्‌ । तथाहि--यथा य एवं शुक्लस्य गुणस्य प्रदे- 
शास्त एबोत्त रीयस्थ गुणिन इति तयोने प्रदेशविभाग:, तथा य एवं सत्ताया गुणस्य प्रदे- 
शास्त एब द्रव्यस्थ गुणिन इति तयोन प्रदेशविभाग: । एबमपि तयोरन्यत्वमस्ति तल्‍लक्ष- 
णसउ्भधावात्‌ । अतद्धावो ह्यन्यत्वस्य लक्षणं, तत्तु सत्ताद्रव्ययोविद्यत एवं गुणगुणिनोस्तद्‌- 
भावस्थाभावात्‌ शुक्‍लोत्तरीयवदेव । तथाहि--यथा यः किलेकचक्षुरिन्द्रिय-विषय- 
सापशथमानः समस्तेतरेन्द्रियप्रामगोचरसतिक्कान्तः शुक्लो गुणो भवत्ति, न खलु तदखिलेन्द्रि- 
यप्रामगोचरीभृतमत्तरीयं भवति, यक््च किलाखिलेन्द्रियग्रामगो चरो मृतमृत्तरीय भवति, न खलु 
स॒ एकच्क्षुरिन्द्रियविषयमापद्यमान:  समस्तेतरेन्द्रियप्रामगोच्रमतिक्रान्त  शुक्लो गुणों 
भवतीति तयोस्तद्भावस्याभाव । तथा या किलाश्रित्य वतिनी निर्मुणकगुणसपुदिता 
विशेषण विधायिका वृत्तिस्वरूपा व सत्ता भवति, न खलु तदनाश्रित्य वरति गुणवदने- 
कगुणसमुदित विशेष्यं विधीयमान वृत्तिमत्स्वरूपं॑ च द्रव्य॑ भवति यत्तु किलानाभित्य 
बलि गुणवदनेकगुणसमुदित विशेष्यं विधोयमानं वृत्तिमत्स्वरूप च॒ द्रव्य भवति, न खलु 

१ पुधत्त (ज० वृ०)। २ कहमेक्क (ज० बु०) । 
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साबित्यवतिनी निर्गुणेकगयुणसमुदिता विशेषणं विधायिका वृसिस्वरूपा ले सत्ता भवतीति 
तयोस्तजूवस्याभाव: । अत एवं चर सत्ताद्रव्ययो: कर्य चिदनर्थान्तरत्वेषपि सर्वशेकत्यं न 
शकूमीयं, तड्भावो हां कत्वस्य लक्षणम्‌ । यत्तु न तड्भुवद्धिभाव्यते तत्कथमेक स्यथात्‌ । अपि- 
तु गुणगुणिरूपेणानेकमेवेत्यर्थ: ॥ १०६॥। 

भूमिका---अब, पृथक्त्व का और अन्यत्व का लक्षण स्पष्ट करते हैं-- 

अन्वयार्थ--[ प्रविभक्तदेशत्व ] विभक्तप्रदेशत्व (भिन्न भिन्न प्रदेशपना) [प्रृथक्त्व ] 
पृयवत्व है, [इति हि] ऐसा निश्चित [वीरस्य शासन] वीर का उपदेश है। [अतद्भाव' ] 
अतद्भाव (उस रूप न होना) अन्यत्व है । (क्योकि) [न तत्‌ भवत्‌]) जो उस रूप न हो 
वह [कथ एक ] एक कंसे हो सकता है? कथज्चित्‌ सज्ञा-सख्या-लक्षण आदि की 
अपेक्षा सत्ता द्रव्य रूप नहीं है, और द्रव्य सत्तारूप नही है। इसलिए वे एक नही है अर्थात्‌ 
दोनो में तद्भाव नही अतदूभाव है। 

टीका--विभक्त (भिन्‍त) प्रदेशत्व प्रथक्त्व का लक्षण है। वह तो सत्ता और ब्रव्य 
में सम्भव नहीं है, क्योंकि गुण ओर गुणी में विभक्त प्रदेशत्व का अभाव होता है,-शुक्लत्व 
और बस्त्र की भांति । वह इस प्रकार है कि जंसे जो ही शुक्लत्व के गुण के प्रदेश हैं थे हो 
बस्त्र के गुणी के (प्रदेश भेद नहीं है, इसो प्रकार जो हो सत्ता के गृण के (प्रदेश) हैं ये हो 
द्रव्य के गुणी के हैं, इसलिये उनमे प्रदेशभेद नहीं है । ऐसा होने पर भी उनसे (सत्ता ओर 
द्रव्य मे) अन्यत्व है, क्योंकि (उनमे) अन्यत्व के लक्षण का सद्भाव है। अतद्भधाव अन्यत्व 
का लक्षण है। वहु (अतदुभाव) तो सत्ता और द्रव्य के हे ही, क्योकि गुण और गुणों के 
तद्भाव का अभाव होता है,-शुक्लत्व और वस्त्र की भांति | वह इस प्रकार है कि--जैसे 
जो निश्चय से एक चक्षुइन्द्रिय के विषय में आने वाला ओर अन्य सब इन्द्रियों के समुह को 
गोचर न होने वाला शुक्लत्व गुण है बहु समस्त इन्द्रिय समूह को गोचर होने बाला बस्श्र 
नहीं है और जो समस्त इन्द्रिय-समृह को गोचर होने वाला वस्त्र है वहु एक चक्षुइन्द्रिय के 
विषय में आने वाला तथा अन्य समस्त इन्द्रियों के समूह को गोचर ल होने वाला शुक्लत्य 
गुण नहीं है । इसलिये उत्तके सदभाव का अभाष है इसी प्रकार, क्षिसो के (द्रव्य के) भाभ्य 
रहने बाली, निर्गुण (जिनके आश्रय अन्य गुण नहीं) एक गुण की बनो हुई, विशेषणरूप 
विधायक और वृत्तिस्वरूप (अस्तित्व रूप) जो सत्ता है वह्‌ किसो के आश्रय के बिना रहने 
बाला, गुणवाला, अनेक गुणों से निमित, विशेष्य, विधोयमान (अस्तित्व वाला) स्वरूप 
द्रव्य नहीं है, तथा जो किसो के आश्रय के बिना रहने बाला, गुणबाला, अनेक गुणों से 
निर्मित, विशेष्य, विधीयमान और वृत्तिमानस्वरूप द्रव्य है बह किसो के आशित रहने वालो, 
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निर्धुण, एक गुण से निभित, विशेषण, विधायक और वृत्तिस्वरूप सत्ता नहीं है, इसलिये 
उनके तद्साव का अभाव है। इस कारण से ही, सत्ता ओर द्रव्य के कथ्थंचित्‌ अनर्थान्तरत्व 
(अभिस्नपदार्थत्व, अनन्यपदाथंत्व ) है, तथापि उनके सर्वथा एकत्व होगा, ऐसी शंका नहों 
करनी चाहिये क्योंकि तद्भाव एकफत्व का लक्षण है। जो उसरूप ज्ञात नहीं होता, बह 
(सर्वंया) एक कंसे हो सकता है ? (नहीं हो सकता) । परन्तु वह गुण ओर गुणी रूप से 
अनेक ही है, यह अर्थ है ॥१०६॥ 
ताप्पर्यवृत्ति 
अथ पृथक्त्वलक्षण किमन्यत्वलक्षण च किमिति पृष्टे प्रत्युत्तर ददाति-- 
पविभंत्तपदेसत्त पुधत्त प्रथत्वव भवति पृथकत्वाभिधानों भेदों भवति | किविशिष्ट ? प्रकर्षण 
विभक्तप्रदेशत्व भिन्नप्रदेशत्व | किंवत्‌ ? दण्डदण्डिवत्‌ । इत्थम्भूत प्रथत्कव शुद्धात्म शुद्धसत्तागुणयोने 
धटते, कस्माद्धेतों ? भिन्नप्रदेशाभावात्‌ । कयोरिव ? शुक्लवस्त्रशुक्लगुणयोरिव इदि सासण हि वीरस्स 
इति शासनमुपदेश आज्ञेति | कस्य ? वीरस्य वीराभिधानान्तिमतीर्थकरपरमदेवस्यथ अण्णत्त तथापि 
प्रदेशाभेदेषपि मुक्तात्मद्रव्यशुद्धसत्तागुणयोरन्यत्वभिन्नत्व भवति | कथम्भूत ? अतब्भावों अतद्भावरूप 
सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेदस्वभावम्‌ । यथाप्रदेशरूपेणाभे दस्तथा सज्ञादिलक्षणरूपेणाप्यभेदों भवतु को 
दोष इति चेतू ? नैवम्‌ । ण तब्भव होदि तन्युक्तात्मद्रव्य शुद्धात्मसत्तागुणेन सह प्रदेशाभेदेडपिसज्ञादि- 
रूपेण तन्‍्मयं न भवति कहमेक्क॑ तन्‍्मयत्व हि किलैकत्वलक्षण सज्ञादिख्पेण तन्मय त्वभावमेकत्व किन्तु 
नानात्वमेव । यथेद मुक्तात्मद्रब्ये प्रदेशाभेदेषपि सज्ञादिस्पेण नानात्व कथित तथैव सर्वद्रव्याणा स्व- 
कीयस्वकीयस्वरुूपास्तित्वगुणेन सह ज्ञातव्यमित्यर्थ ॥१०६॥ 
उत्थानिका--भआगे आचाय॑े पृथक्त्व भौर अन्यत्व का लक्षण कहते है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(प्रविभत्तपदेसत्त) जिसम्रे प्रदेशों की अपेक्षा अत्यन्त 
भिसनता हो (पुधतसिदि) वह प्रथकत्व है ऐसो (वोरस्स हि सासणं) श्री महावीर भगवान्‌ की 
भाज्ञा है । (अतब्भावो) स्वरूप की एकता का न होना (अण्णत्तम्‌) अन्यत्व है । (तब्भवं ण) 
ये सत्ता और द्रव्य एक स्वरूप नहों हैं (कहमेक्क होदि) अब किस तरह दोनों एक हो 
सकते हैं । जहां प्रदेशों की अपेक्षा एक दूसरे में अत्यन्त पृथकपना हो अर्थात्‌ प्रदेश भिन्‍न- 
भिलन हों जेसे दण्ड और दण्डी में भिन्‍नता है। इसको प्रथवत्त्वत नाम का भेद कहते है । इस 
तरह पृथवत्वथ या भिन्‍तपना शद्ध आत्मद्रव्य का शुद्ध सत्ता गुण के साथ नहीं सिद्ध होता है 
क्योंकि इनके परस्पर प्रदेश भिन्‍त-भिन्‍न नहीं हैं। जो द्रव्य के प्रदेश हैं वे हो सत्ता के 
प्रदेश हैं-मेसे शुक्ल वस्त्र ओर शुक्ल गुण का स्वरूप भेद है परंतु प्रदेश भेद नहीं है ऐसे 
गुणी ओर गुण के प्रदेश भिन्‍त-भिन्‍त नहीं होते। ऐसे श्रीवीर नाम के अंतिम तीथंडूर 
परमवेव की आज्ञा है। जहां संज्ञा लक्षण प्रयोजन आदि से परस्पर स्वरूप की एकता नहीं 
है वहां अन्यत्व ताम का भेद है ऐसा अन्यत्व या भिन्‍नपना मुक्तात्मा द्रव्य और उसके शुद्ध 


सत्ता गुण में है। यदि कोई कहे कि जेसे सत्ता ओर द्रव्य मे प्रदेशों की अपेक्षा अभेव है 
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बसे सज्ञादि लक्षण रूप से भी अभद हो, ऐसा मानने से क्या दोष होगा ? इसका समाधान 
करते हैं कि ऐसा वस्तु स्वरूप नहीं है। बह मुक्तात्मा द्रव्य शुद्ध अपने सत्ता गुण के साथ 
प्रदेशों की अपेक्षा अभेद होते हुए भी सज्ञा आदि के द्वारा सत्ता और द्रव्य तन्‍मयों नहीं 
है। तनन्‍्मय होना ही निश्चय से एकता का लक्षण है किन्तु सतल्लादि रूप से एकता का 
अभाव है । सत्ता ओर द्रव्य मे नानापना है। जंसे यहाँ मुक्तात्मा द्रव्य में प्रदेश के अभेद 


होने पर भी संज्ञादि रूप से नानापना कहा गया है, तंसे ही सर्व द्रव्यों का अपने-अपने 
स्वरूप, सत्ता गुण के साथ नानापना जानना चाहिये, ऐसा अथं है ॥१९०६॥ 


अथात-द्वावमुवाह॒त्य प्रथयति--- 
सद्दव्व॑ सच्च गुणो सच्चेव य पज्जओ त्ति वित्यारो। 
जो खल तस्स अभावों सो तदभावो अतब्भावो ॥१०७॥ 
सद्द्रव्य सश्च गुण सश्चैव च पर्याय इति विस्तार । 
य खलू तस्याभाव स तदभावोध5्तद्भाव ॥१6७॥ 

यथा खल्वेक मुक्ताफलस्रग्दाम, हार इति सूत्रमिति मुक्ताफलभिति त्रेधा बिस्तायेंते, 
तथकं द्रव्य द्रृव्यसिति गुण इति पर्याय इति त्रेधा विस्तायंते । यथा चेकस्य मुक्ताफलस्र- 
ग्दाम्त: शुक्लो गुण: शुक्‍्लो हारः शुक्ल सूत्र शुक्ल मुक्ताफलमिति त्रेधा बिस्तायंते । तथेक- 
स्थ द्रव्यय्य सत्तागुण सदृद्रव्यं सदगुण: सत्पर्याय इति बत्रेधा विस्तायंते । यथा 
चेकस्मि न मुक्ताफलस्रग्दाम्नि य. शुक्लो गुण: स न हारो न सूत्र न मुक्ताफलं, यश्व हारः 
सूत्रं मुक्ताफल बास न शुक्‍्लों गुण इतोतरेतरस्प यस्तस्थाभाव स तदभावलक्षणो$त:डू- 
वोष्न्यत्वानिबन्धनभृतः । तथकस्मिन्‌ द्रव्ये यः सत्तागुणस्तन्न द्रव्य नान्‍यों गुणो न पर्यायों 
यच्ब द्रव्यमन्यो गृणः पर्यायो वा स न सत्तागुण इतोतरेतरस्थ यस्तस्थाभावः स तवभाव- 
लक्षणोइतद्भावो5न्यत्व निबन्धन भूत: १ ०७॥। 

भूमिका--अब, अतदुभाव को उदाहरण पूर्वक स्पष्ट बतलाते हैं--- 

अन्वयाथ्थ-. | सत्द्रव्य | 'सत्द्रव्य/ [सत्‌ च गुण ] 'सत॒गुण [व] और [सत्‌ 
च एव पर्थाय ] सत्‌ पर्याय' [इति | इस प्रकार [विस्तार ] (सत्ता गुण का) विस्तार है। 
(उनमे परस्पर) [य खलु] जो वास्तव में [तस्य अभाव | उसका (उस रूप होने का) 
अभाव है (अर्थात्‌ सत्‌ का सर्वथा द्रव्य रूप, अन्य गुण रूप या पर्याय रूप होने का अभाव 
और इसी प्रकार द्रव्य का अन्य गुण का या पर्याय का स्वथा सत्‌ होने का अभाव है) 
[स ] वह [तदभाव ] उसका अभाव [अतदूभाव | अतदूभाव है । 

टीका--जैसे एक सोतियों को माला हार के रूप में सन्न (धागा) के रूप सें और 
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मोती के रुप में ऐसे तोन प्रकार से विस्तारित की हातो है, उसो प्रकार एक द्रव्य-द्रव्य 
के रूप में, गुण के रूप में और पर्याय के रूप में-ऐसे तोन प्रकार से विस्तारित किया 
जाता है। 
और जेसे एक मोतियों की माला का शुक्लत्व गुण शुक्ल हर, शुक्ल धागा, और 
शुक्ल मोती,-यों तोन प्रकार से विस्तारित किया जाता है, उसी श्रकार से द्रव्य का 
सत्तागुण-सत्‌ ब्रव्य, सतगुण और सत्‌पर्थाय,-यों तोन प्रकार से विस्तारित किया जाता है। 
तथा जैसे मोतियों की माला में जो शुक्लत्व गुण हे वह हार नहीं है, धागा नहीं 
है था मोतों नहीं है, ओर जो हार, धागा या मोतो है वह शुक्लत्व गुण नहीं है,--इस 
प्रकार एक दूसरे में जो उसका अभाव, (अर्थात्‌ 'तद्रप होने का अभाव” है) वह 'तद्‌- 
अभाव लक्षण वाला 'अतद्भाव' है, जो कि अन्यत्व का कारण है। इसो प्रकार एक 
द्रव्य में जो सत्ता गुण है बह द्रव्य नहीं है, अन्य गुण नहीं है, या पर्याय नहों है, ओर जो 
ब्रब्य अन्य गुण या पर्याय है बहू सत्ता गुण नहीं है,- इस प्रकार एक-दूसरे मे जो उसका 
अभाव! (अर्थात्‌ 'तद्॒प होने का अभाव' है) वह 'तद्‌ अभाव' लक्षण वाला “अतद्भाव, है 
जो कि अन्यत्व का कारण है१०७॥ 
तात्पयंबृत्ति 
अथातद्भाव विशेषेण विस्तार्य कथयति-- 
सहूब्य सच्च गुणो सच्चेव य पज्जओत्ति वित्थारों सद्द्रव्य सश्च गुण सश्चैव पर्याय इति सत्ता- 
गुणस्य द्रव्यगुणपयायिषु विस्तार । तथाहि यथा मुक्ताफलहारे सत्तागुणस्थानीयो योहसौं शुक्लगुण स 
प्रदेशाभेदेन कि कि भण्यते ? शुक्लो हार इति शुक्ल सूत्रमिति शुक्ल मुक्ताफलमिति भण्यते, यश्च हार 
सूत्र मूक्ताफल वा तैस्त्रिभि प्रदेशाभेदेनेन शुक्लो गुणो भण्यत इति तद्भावस्य लक्षणमिद । तद्भावस्येति 
कोर्थ ? हारसूत्रमुक्ताफलाना शुक्लग्रुणेन सह तन्मयत्व प्रदेशाभिन्नत्वमिति तथा मुक्तात्मपदार्थे योड्सौ 
शुद्धसत्तागुण स प्रदेशाभेदेन कि कि भण्यते ? सत्तालक्षण परमात्मपदार्थ इति, सत्तालक्षण केवल- 
ज्ञानादियुण इति, सत्तालक्षण सिद्धपर्याय इति भण्यते | यश्च परमात्मपदार्थ केवलज्ञानादिगुण सिद्ध- 
त्वपर्याय इति तैश्च त्रिभि शुद्धसत्तागुणों भण्यत इति तद्भावस्य लक्षणमिदम्‌ । 
तदभावस्येति को5र्य ? परमात्मपदार्थकेवलज्ञानादिगुणसिद्धत्वपर्यायाणा शुद्धसत्तागुणेन सज्ञा- 
दिभेदेषि प्रदेशैस्तन्मयत्वमपि जो खलु तस्स अभावो यस्तस्य पूर्वोक्तलक्षणतदभावस्य खलु स्फूट सन्ना- 
दिभेदविवक्षायामभाव सो तदभावजों स पूर्वोक्तलक्षणस्तदभावों भण्यते । सच तदभाव कि भण्यते ? 
धअतब्भाबो तदभावस्तन्मयत्व । किड्चातद्भाव सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेद इत्यर्थ । 
तद्यथा--यथा मुक्ताफलहारे योञ्सौ शुक्लगु णस्तद्वाचकेन शुक्लमित्यक्षरदयेन हारो वाच्यो न 


भवति चूत्र वा मुक्ताफल वा, हारसूत्रमुक्ताफलशब्देश्च शुक्लगुणो बाच्यों न भवति । एव परस्पर प्रदेशा- 
भेदेषपि योजसो सज्ादिभेद स तस्य पूर्वोक्तलक्षणतद्भावस्याभावस्तद्भावो भण्यते | स च तद्भाव पुनरपि 
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कि भण्यते ?अतद्भाव सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेद इति । तथा मुक्तजीवे योधसौ शुद्धसत्तागुणस्तद्‌वा चकेत 
सत्ताशब्देन मुक्तजीवो वाच्यो न भवति केवलज्ञानादिगुणो वा सिद्धपर्यायो वा मुक्तजीवकेवलज्ञानादि- 
गुणसिद्धपर्यायैश्च॒ शुद्धसत्तागुणो वाच्यो न भवति । इत्येव परस्पर प्रदेशाभेदेषपि योजसौं सशादिभेद 
सस्तस्य पूर्वोक्तलक्षणतद्भावस्याभावस्तदभावो भण्यते । स च तदभाव पुनरपि कि भण्यते ? अतद- 
भाव सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेद इत्यर्थ । यथात्र शुद्धात्मनि शुद्धसत्तागुणेन सहाभेद स्थापितस्तथा 
यथासम्भव सर्वंद्रव्येषु ज्ञातव्य इत्यभिप्राय ॥१०७॥ 


उत्थानिका--आगे अन्यत्त्व का विशेष विस्तार के साथ कथन करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(सहृब्ब) सत्ता रूप द्रव्य है। (सच्च गुणो) और सत्ता 
रूप गुण है, (सच्चेव पज्जओत्ति ) तथा सत्ता रूप पर्याय है, ऐसा (वित्थारो) सत्ता का 
बिस्तार है (खलु) निश्चय करके (तस्स अभावो) जो उस सत्ता का परस्पर अभाव है (सो 
तदभावो) वह उसका अभाव रूप (अतब्भावों ) अन्यत्व है । 

जेसे मोती के हार में सत्ता गुण की जगह पर जो उसमें सफेदी का गुण 
है सो प्रदेशों को अपेक्षा एक रूप है तो भी उसको भेद करके इस तरह कहते हैं कि यह 
सफेद हार है, यह सफेद सूत है, यह सफेद मोतो है तथा जो हार सूत या मोतों है इन 
तीनो के साथ प्रदेशों का भेद न होते हुए सफेद गुण कहा जाता है यह एकता या तम्मय- 
पना का लक्षण है। तत्‌-अभाव का वक्या अर्थ है? हार सृत तथा भोती का शुक्ल गुण के 
साथ तन्मयपना या प्रदेशों का अभिन्‍नपना यह अर्थ हे। तेसे मुक्त-आत्मा नाम के 
पदार्थ में जो कोई शुद्ध सत्ता गुण है वह प्रदेशों के अभेद होते हुए इस तरह कहा जाता 
है--सत्ता लक्षण परमात्मा पदार्थ, सत्ता लक्षण केवलज्ञानाबि गुण, सता लक्षण सिद्ध 
पर्याय । जो कोई परमात्म पदार्थ व केवलज्ञानादि गुण व पर्याय है इन तोनों के साथ शुद्ध 
सत्ता गुण कहा जाता है, यह तज्भाव या एकता का लक्षण है । 

तद्भाव का क्या प्रयोजन है? परमात्मा पदार्थ, केवलज्ञानादि गुण, सिद्धत्व पर्याय 
इन तीनों का शुद्ध सत्ता नामा गुण के साथ सज्ञा संख्या लक्षण प्रयोजन की अपेक्षा भेद 
होते हुए भो ओर प्रदेशों को अपेक्षा तन्‍्मयपना होते हुए भी, निश्चय करके जो इस तह- 
भाव या एकता का सज्ञा सख्या आदि को अपेक्षा से प.स्पर अभाव है उसको तद्भाव या 
उस एकता का अभाव या अतजझ्भाव या अन्यत्य कहते हैं । इस अन्यरवब का संज्ञा लक्षण 
प्रयोजनादि की अपेक्षा जो स्वरूप है उसको बुष्टांत देकर बताते हैं । 

जेसे मोती के हार मे जो कोई शक्‍ल गुण है उसका वाचक जो शुक्ल नाम का दो 
अक्षर का शब्द है उस शब्द से हार या सत्र या मोती कोई वाष्य नहीं है अर्थात शुक्ल 
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शब्द से हार, सूत्र या मोती का ज्ञान नहीं होता है केवल सफेद गुण का ज्ञान होता है 
इसी तरह हार, सत या सोतो शब्दों से शुक्ल नहीं कहा जाता है । इस तरह हार, 
सूत तथा मोती के साथ शुक्ल गुण का प्रदेशों को अपेक्षा अभेंद या एकरस्व होने पर भो 
जो संज्ञा आदि का भेद है वह भेद पहले कहे हुए तद्भाव या तन्मयपने का अभाव रूप 
क्रतदूभाव है या अन्यत्त्व हे अर्थात्‌ संज्ञा लक्षण प्रयोजद आभादि का भेद है। तेसे मुक्त जीव 
में जो कोई शुद्ध सत्तागण है उसको कहने वाले सत्ता शब्द से मुक्त जीब नहीं कहा जाता, 
न केवलज्ञानादि गुण कहे जाते हैं, न सिद्ध पर्याय कही जाती है और न मुक्त जीव केवल- 
ज्ञानादि गुण या सिद्ध पर्याय से शुद्ध सत्ता गुण कहा जाता है। इस तरह सत्ता गुण का 
मुक्त जीवादि के साथ परस्पर प्रदेशभेद न होते हुए भो जो संज्ञा आविकृत भेंद है वह भेद 
उस पूर्व में कहे हुए तद्भाव या तन्मयपने के लक्षण से रहित अतद्भाव या अन्यत्त्व कहा 
जाता है। अर्थात्‌ संज्ञा लक्षण प्रयोजन आदि-कृत भेद है, ऐसा अर्थ है। जैसे यहा शुद्धात्मा 
में शुद्ध सत्ता गुण के साथ अभेद स्थापित किया गया, तेसे हो यथा-संभव सब द्रव्यों मे 
जानना चाहिये, यह अभिप्राय हे--अर्थात्‌ आत्मा का और सत्ता का प्रदेश की अपेक्षा 


अभेद है, मात्र संज्ञादि स्वरूप की अपेक्षा भेद या अन्यत्व हु। ऐसा ही अन्य द्रव्यों मे 
समझना ॥१०७॥ 


अथ सर्वेधाइभावलक्षणत्वमतडद्भावस्य निषेधयति--- 
ज॑ं दव्वं तं ग गुणो जो वि गुणो सो ण तच्चमत्थादो । 
एसो हि अतब्भावो णेव अभावों त्ति णिहिद्ठों ॥१०८॥ 


यद्द्रव्य तन्न गुणो योडईपि गुण स न तत्त्वमर्थात्‌ । 
एप ह्ातद्भावो नेव अभाव इति निदिष्ट ॥१०८॥ 
एकस्सिन््रव्ये यदद्रव्यं गुणो न त:द्धू बति, यो गुण: स द्रव्य न भवतीत्येब यदृद्रव्यस्थ गुण- 
रुपेण गुणस्य वा द्रव्यरूपेण तेनाभवर्त सोतज्भाव: । एतावतेवान्यत्वव्यवहारसिद्धेन॑ं पुनई- 
व्यस्थाधावों गुणो, गुणस्याभावो द्रव्यमित्येबलक्षणो5मावो5त:द्धाव, एवं सत्पेकद्रव्यस्यानेकत्व- 
सुभयशून्यत्वमपोहरूपत्व॑ वा स्थात्‌ । तथाहि--यथा खलु चेतनव्रव्यस्याभावो5चेतनद्रव्य- 
मचेतनव्रव्यस्थाभावश्चेतनद्रव्यमिति तयोरनेकत्बं, तथा द्रव्यस्थाभावों गुणों गुणस्थाभावों 
द्रव्यमित्येकस्थापि व्रव्यस्थानेकत्वं स्थात्‌ । यथा सुवर्णस्थाभावे सुवर्णत्वस्थाभाव:, सुवर्ण॑त्व- 
स्थाभावे सुबर्णस्यामाव इत्युभयशुन्यत्वं, तथा द्रव्यस्थाभावे गुणस्थाभावो गुणस्याभावे द्रव्य- 


िननीननाजचगण+ा: 








१ तथ्ण (ज० बु०) । 
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स्यथाभाव इत्युभयशन्यत्व॑ स्थात्‌ । यथा पटाभावमात्र एवं घटो घटाभावमात्र एवं पट इत्यु- 
भयोरपोहरूपत्वं तथा द्रव्याभावमात्र एवं गुणो गुणासावमात्र एवं व्रव्यमित्यत्राप्यपोहरूपत्य॑ 
स्थात्‌ , ततो द्रव्यगुणयोरेक्त्वमश्न्यत्वमनपो हत्व॑ चेच्छता यथोंदित एवातद्भावो5भ्पुपगन्त- 
व्य: ॥१ ०८5॥। 

भूमिका--अब, स्वंथा अभाव अतदुभाव का लक्षण है, इसका निषेध करते हैं--- 

अन्वयार्थ -- [ अर्थात्‌ ] स्वरूपापेक्षा से [यत्‌ द्रव्य ] जो द्रव्य है [तत्‌ न गुण'] वह 
गुण नही है, [य. अपि गुण ] और जो गुण है [स न तत्त्व] वह द्रव्य नहीं है। [एपः 
हि अतदभाव. ] यह ही वास्तव मे अतदूभाव है, [न एवं अभाव ] (सर्वेथा) अभाव रूप ही 
० नही है, [इति दिदिष्ट.] इस प्रकार से (जिनेन्द्र देव द्वारा) निर्देश किया 
गया है । 

टीका---एक द्रव्य में जो द्रव्य है वह गुण नहों है, जो गुण है वह द्रव्य नहों है-- 
इस प्रकार जो द्रव्य का गुण रूप से अथवा गुण का द्रव्य रूप से न होना है, वह अतदुभाव 
है । इतने से हो अन्यत्व व्यवहार (अन्यत्व रूप व्यवहार) सिद्ध होता है। (पर्तु) द्रव्य 
का अभाव गुण है, गुण का अभाव द्रव्य है--ऐसे लक्षण वाला अभाव अतदुभाव नहीं है । 
यवि ऐसा हो तो (१) एक द्रव्य को अनेकत्व (अनेक द्रव्यपना) आ जायगा, (२) उभय 
शन्यता दोनों का अभाव (हो जायगा,) अथवा (३) अपोहरूपता (एक बूसरे का अभाव 
मात्र होना) आ जायेगी । इसी को समझाते हैं-- 

(१) जंसे भचेतन द्रव्य का अभाव चेतन द्रव्य है (ओर) चेतन द्रव्य का अभाव 
भचेतन द्रव्य है--इस प्रकार उनके अनेकत्व (द्वित्व) है, उसो प्रकार द्रव्य का अभाव गुण, 
(ओर) गुण का अभाव द्रव्य है--इस प्रकार एक द्रव्य के भो अनेकत्थ भा जायगा। 
(भर्थात्‌ द्रव्य के एक होने पर भी, द्रव्य स्वयं एक पृथक्‌ द्रव्य हो जायेगा और उसके 
गुणों मे से प्रत्येक गुण पृथक्‌-पृथक्‌ द्रव्य बन जायेंगे, इस प्रकार एक द्रव्य के अनेक व्रव्य 
बन जायेगे) । 

(२) जैसे सुवर्ण का अभाव होने पर सुवर्णत्व का अभाव हो जाता है, और सुयर्ण- 
त्थ का अभाव होने पर सुबर्ण का अभाव हो जाता है--इस प्रकार उभ्य शुन्यत्व हो जाता 
है, उसी प्रकार द्रव्य का अभाव होने पर गुण का अभाव और गुण का अभाव होने पर 
द्रव्य का अभाव हो जायेगा, इस प्रकार उभ्तय शून्यता हो जायेगी । (भ्रर्यात्‌ द्रव्य तथा गुण 
दोनों के अभाव का प्रसग आ जावेगा) । 
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(३) जेसे पटाभाव मात्र ही घट है, घटाभाव मात्र हो पट है, (अर्थात्‌ बस्त्र के 
कैबल अभाव जितना हो घट हे, ओर घट का केवल अभाव जितना ही वस्त्र है)--इस 
प्रकार दोनों के अपोहरूपता है, उस हो प्रकार द्रव्याभाव मात्र ही गुण और गुणाभाव सात्र 
ही द्रव्य होगा, इस प्रकार इसमें भो (द्रव्य-गुण सें भो) अपोहरूपता आ जायेगी, (अर्थात्‌ 
केजल नकाररूपता का प्रसंग आ जायेगा। 

इसलिये द्रव्य ओर गुण का एकत्व, अशुन्यत्व और अनपोह॒त्व चाहने वाले को 
घरयोक्‍त हो अतद्भाव सानना चाहिये ॥१०८॥ 

तात्पयंब॒त्ति 

अथ गुणगुणिनो प्रदेशभेदनिषेधेन तमेव सज्ञादिभेदरूपमतद्भाव द्रढदयति-- 

ज॑ं बब्बं तण्ण गुणों यपदद्वव्य स न गुण यन्मुक्तजीवद्रव्य स शुद्ध सन्‌ गुणो न भवति। मुक्तजीव- 
द्रष्यशब्देन शुद्धसत्तागुणो वाच्यो न भवतीत्यर्थ । जोबि गुणो सो ण तच्चमत्थादो योडषपि गुण स न 
तस्व द्रव्यमर्थत परमार्थत', य शुद्धसत्तागुण स मुक्तात्मद्रव्य न भवति शुद्धसत्ताशब्देन मुक्तात्मद्रव्य 
वाच्य न भवतीत्यर्थ । एसो हि अतब्भावो एप उक्तलक्षणो हि स्फुटमतद्भाव । उक्तलक्षण इति 
कोअरथ. ? गुणगु णिनो' सज्ञादिभेदेषपि प्रदेशभेदाभाव णेव अभावोत्ति णिहिट्ठो नैवाभाव इति निदिष्ट । 
नैव अभाव इति को<र्थ ? यथा सत्तावाचकशब्देन मुक्तात्मद्रव्य वाच्य न भवति तथा यदि सत्ताप्रदेशै- 
रपि सत्तागुणात्सकाशाइिभन्‍न भवति तदा यथा जीवप्रदेशेम्य पुद्गलद्रब्य भिन्‍न सद्द्रव्यान्तर भवतति 
तथा सत्तागृणप्रदेशेभ्यो मुक्तजीवद्रव्य सत्तागुणाद्भिन्‍न सत्पृथद्वव्यान्तर प्राप्नतोति। एवं कि सिद्ध ? 
सत्तागुणरूप पृथर्द्रब्य मुक्तात्मद्रव्य च पृथगिति द्रव्यद्य जात, न च तथा। द्वितीय च दूषण प्राप्नोति-- 
यथा सुवर्णत्वगुणप्रदेशेभ्यो भिन्‍नस्य सुवर्णस्याभावस्तथैव सुवर्णप्रदेशेभ्यो भिन्‍नस्य सुवर्णत्वगरुणस्याप्य- 

भाव , तथा सत्तागुणप्रदेशेभ्यो भिन्‍नस्य मुक्तजीवद्रव्यस्थाभावस्तथैव मुक्तजीवद्रव्यप्रदेशेभ्यों भिन्नस्य 
सत्तागुणस्याप्यभाव इत्युभयशन्यत्व प्राप्नोति | यथेव मुक्तजीवद्रव्ये सज्ञादिभेदभिन्नस्यातदृभावस्तस्य 
सत्तागुणेन सह प्रदेशाभेदव्याख्यान कृत तथा सर्वेद्रव्येषु यथासम्भव ज्ञातव्यमित्यर्थ ॥१०४८॥ 
एव द्रव्यस्यास्तित्वकथनरूपेण प्रथमगाथा पृथक्त्वलक्षणातद्धभावविधानान्यत्वलक्षणयो कथनेन 
द्वितीया सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेदरूपस्थातदृभावस्य विवरणरूपेश तृतीया तस्वैव दृढीकरणार्थ च 
चतुर्थीतिद्रव्यगू णयो रभे दविषये युक्तिकथनमुख्यतया गाथाचतुष्टयेन पचरमस्थल गतम्‌ । 

उत्थानिका--गुण और गुणी मे प्रदेश भेद नही है परन्तु सज्ञादि कृत भेद है 
इस तरह अन्यत्व को दृढ करते हैं--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जं बब्बं) जो द्रव्य है (तण्ण गुणों) वह गुण नहीं है (जो 
वि गुणों) जो निश्चय से गुण है (सो अत्यादो ण तक्ष्यं) वह स्वरूप के भेद से द्रव्य नहीं 
है (एसो हि अतब्भावो) ऐसा ही स्वरूप भेदरूप अन्यत्व है (णेव अभाजोत्ति) निश्चय से 
सर्वथा अभाव नहों है ऐसा (णिविट्ठो) सर्वेशद्वारा कहा गया है । 
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जो व्रव्य है सो स्वरूप से गुण नहीं है ! जो मुक्त जोवद्रव्य है, वह शुद्ध सत्तागुण 
नहीं है उस मुक्त जीव द्रव्य शब्द से शुद्ध सत्ता गुण बाध्य नहों होता है अर्थात्‌ नहीं कहा 
जाता है। जो गुण है बह वास्तव मे द्रव्य नहों होता । 


इसी तरह जो शुद्ध सत्ता गुण है वह परमार से मुक्तात्मा-द्रव्य नहों होता है। शुद्ध 
सत्ता शब्द से मुक्तात्मा द्रव्य नहीं कहा जाता । यही अतदूभाव का लक्षण हैं । इस तरह 
गुण और गुणी में स्वरूप की अपेक्षा या संज्ञादि को अपेक्षा भेद है तो भी प्रवेशों का भेद 
नहीं है । इसमें सर्वंथा एक का दूसरे में अभाव नहीं है ऐसा सर्वज्ष भगवान्‌ ने कहा है-- 
यदि गुणी से गुण का सर्वथा अभाव साना जावे तो क्या-क्या दोष होगे उनको समझाते हैं । 
जेसे सत्ता नाम के वाचक शब्द से मुक्तात्सा द्रव्य वाध्य नहीं होता तेसे यदि सत्ता के भ्रदेशों 
से भी सत्तागुण के मुक्तात्म द्रव्य भिन्‍न हो जावे तब जेसे जीव के प्रदेशों से पुदृगल द्रव्य 
भिन्‍न होता हुआ अन्य द्रव्य है तंसे सत्ता गुण के प्रदेशों से सत्ता गुण से मुक्त जीब द्रव्य 
भिन्‍न होता हुआ भिन्‍न हो दूसरा द्रव्य प्राप्त हो जावे । तब यह सिद्ध होगा कि सत्तागुण 
रूप भिन्‍न द्रव्य और मुक्तात्मा द्रव्य भिन्‍न इस तरह दो द्रव्य हो जायेंगे। सो ऐसा बस्तु 
स्वरूप नहीं है। इसके सिवाय दूसरा दृषण यह प्राप्त होगा कि जैसे सुबर्णपना नामा गुण 
के प्रदेशों से सुवर्ण भिन्‍न होता हुआ अभाव रूप हो जाएगा जैसे हो सुबर्ण व्रव्य के 
प्रदेशों से सुबर्णपना गुण भिन्‍न होता हुआ अभाव रूप हो जायगा बंसे सत्ता गुण के प्रदेशों 
से मुक्त जीवद्रव्य भिन्‍न होता हुआ अभावरूप हो जाएगा, तंसे ही मुक्त जोब द्रव्य के प्रदेशों 
से सत्ता गुण भिन्‍न होता हुआ अभाव रूप हो जाएगा, इस तरह दोनों का शून्यपना प्राप्त 
हो भायगा । इस तरह गुणी ओर गुण का सवंधा भेद मानने से दोष आजावेंगे | जंसे जहां 
मुक्त जीव व्रव्य मे सत्ता गुण के साथ संज्ञा आदि के भेद से अन्यपना है किन्तु प्रदेशों को 
अपेक्षा भभेद या एकपना है ऐसा व्याख्यान किया गया है तंसे हो सर्व द्रव्यो में यधासम्भव 
जान लेना चाहिये, ऐसा अर्थ है ॥१०८।॥। 


इस तरह द्रव्य के अस्तित्व को कथन करते हुए प्रथम गाया, पृथकत्थ लक्षण ओर 
अतद्भाव रूप अन्यत्व लक्षण को कहते हुए; दूसरी गाया, संज्ञा लक्षणप्रयोजनादि से भेदरूप अत- 
दृभाव को कहते हुए तीसरी गाया, उसी को हृढ़ करने के लिये चोथो गाया, इस तरह व्रब्य ओर गुण 
में अभेद है इस विषय में यक्ति द्वारा कथन की मुख्यता से चार गाथाओं से पांचवां स्थल 


पूर्ण हुआ । 
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अथ सत्ताद्रव्ययोर्गुणगुणिभाव॑ साधयति--- 

जो खलु दव्बसहावों परिणामों सो गुणो सदविसिट्ठो । 

सदवट्ठिवं सहाबे दव्ब त्ति जिणोवदेसोयं ॥१०टै॥ 

य* खलु द्रव्यस्वभाव परिणाम सगरुण सदविशिष्ट । 
सदवस्थित स्वभावे द्रव्यमति जिनोपदेशोध्यम ॥१०६॥ 

द्रव्यं॑ हि. स्वभावे नित्यमवतिष्ठमानत्वात्सदिति प्राक्‌ प्रतिपादितम्‌ । स्वभावस्तु 
व्रव्यस्थ परिणामोईभिहित: । य एव द्रव्यस्थ स्वभावभृतः परिणाम:, स एवं सदविशिष्टो 
गुण इतीह साध्यते । पदेष हि द्रव्यस्वरूपबृत्तिमुतमस्तित्वं व्रव्यप्रधाननिर्देशात्सदिति संश- 
न्चते तवचिशिष्टगुणभरूत एव द्रव्यस्थ स्वभावभूतः परिणाम: द्रव्यवृत्तेहि त्रिकोटितसमयस्प- 
शिन्याः प्रतिक्षणं तेन तेन स्वन्नावेन परिणमनादृद्रब्यस्वन्ावभत्त एवं तावत्परिणासः।स 
त्वस्तित्वसुतव्रध्यवृतत्यात्मकत्वात्सदविशिष्टो द्रव्यविधायको गुण एवेति सत्ताद्रव्ययोगुंणगु- 
णिभाव: सिद्धथति ॥१० ४६४५ 

भूमिका--अब, सत्ता और व्रव्य का गुण-गुणित्व सिद्ध करते हैं-- 

अन्वया्थ-- [ य' खलु ] जो वास्तव मे [द्रव्यस्वभाव परिणाम |] द्रव्य का स्वभाव 
भूत (उत्पादव्ययभ्रौव्यात्मक) परिणाम है [स ] वह [संदविशिष्ट गुण | 'सत्‌' से 
अविशिष्ट (सत्ता से अभिन्‍न) गुण है। [स्वभावे अवस्थित ] 'स्वभाव मे अवस्थित (होने से) 
[द्रव्य] द्रव्य [सत्‌] सत्‌ है---[इति अय जिनोपदेश ] ऐसा यह ॒जिनेन्द्र भगवान का 
उपदेश है । 

टीका--द्रव्य, स्वभाव में नित्य अवस्थित होने से, सत्‌ है,--ऐस। पहले (दैर्द्धवीं 
गाया में) प्रतिपादित किया गया है, ओर (वहा) स्वभाव तो द्रव्य का परिणाम कहा गया 
है। यहां यह सिद्ध किया जा रहा है कि जो हो द्रव्य का स्वभावमृत परिणाम है वह ही 
'सत्‌' से अधिशिप्ट (अस्तित्व से अभिन्‍न), गुण है । 

जो व्रव्य के स्वरूप का वृत्तिमूत अस्तित्व द्रव्यप्रधान कथन के द्वारा 'सत्‌' शब्द से 
कहा जाता हे, उससे अविशिष्ट (उस अस्तित्व से अन्य) गुणभूत ही द्रव्य स्वभावभूत 
परिणाम्त है, क्योंकि द्रव्य को वृत्ति (अस्तित्व) तीन प्रकार के समय को (भूत, भविष्यत, 
बहाल काल को) स्पशित करतो है, (ओर) प्रतिक्षण उस स्वभावरूप परिणसन करने के 
कारण द्रव्य का स्वभावभ्ृत परिणाम है। ओर वह (उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्मक परिणास) 
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अस्तित्यमृत द्रव्य की वत्ति स्वरूप होने से, 'सत्‌' से अविशिष्ट, व्रव्यविधायक (द्र्य का 
रचयिता) गुण ही है। इस प्रकार सत्ता ओर द्रध्य का गुण-गुणी सबंध है ॥१०६८॥ 
तात्पर्यवरत्ति 
अथ सत्ता गुणों भवति द्रव्य च गुणी भवतीति प्रतिपादयति,-- 
जो खलु दव्वसहाओ परिणामों य खलु स्फूट द्रव्यस्य स्वभावभूत परिणाम पचेन्द्रियविषयानु- 
भवरूपमनोव्यापारोत्पन्नसमस्तमनो रथरूपविकल्पजालाभावे सति यश्थचिदानन्दैकानुभूतिरूप स्वस्थ- 
भावस्तस्योत्पाद , पूर्वोक्तविकल्पजालविनाशो व्यय , तदुभयाधारभूत जीवत्व श्रौव्यमित्युक्तलक्षणोत्पा- 
दव्यय ध्रौव्यात्मकजी वद्रव्यस्य स्वभावभूतो योजसौं परिणाम सो गुणों स गुणो भवति स परिणाम । 
कथम्भूत सनन्‍्गुणो भवति ? सदविसिट्ठों सतो5स्तित्वादविशिष्टो5भिन्नस्तदुत्पादादित्रय तिष्ठत्यस्तित्व 
चैक तिष्ठत्यस्तित्वेव सह कथममिन्‍नों भवतीत्तिचेत्‌ । “उत्पादव्ययभ्ौव्ययुक्त सत्‌” इति बचनात्‌ । 
एवं सति सत्तैव गुणों भवतीत्यर्थ । इति गुणव्याख्यानं गतम्‌ । सदवद्ठिद सहाये दव्यक्ति सदवस्थित 
स्वभावे द्रव्यमिति द्रव्य परमात्मद्रव्य | कि कतृ ? सदिति। केन ? अभेदनयेन । कथम्भूत ? सत्‌ 
अवस्थित । कब ? उत्पादव्यय ध्रौव्यात्मकस्वभावे जिणोबदेसोथ अय जिनोपदेश इति “सदवद्ठिद सहावे 
दव्व दव्वस्स जो हु परिणामो” इत्यादिपूर्वसूत्रे यदुक्त तदेवेद व्याख्यान, गुणकथन पुनरधिकमिति 
तात्पयम्‌ । यथेद जीवद्रव्ये गुणगुणिनोव्याख्यान कृत तथा सर्वंद्रव्येषु ज्ञातव्यमिति ॥१०८॥ 
उत्थानिका--आगे कहते है कि सत्ता गुण है और द्रव्य गुणी है। 
अन्वय सहित विशेषाथे---(खलु) निश्चय से (जो दव्बतहाओ परिणामों) जो द्रब्य का 
स्वभावमयी उत्पाद व्यय श्लौव्य रूप परिणाम है (सो सबबविसिट्ठों गुणो) सो सत्ता से अभिन्न 
गुण है । (सहावे अवटिठ्यं दव्व त्ति सतु) जो अस्तित्त्व स्वभाव में तिष्ठता है, वह वद्रथ्य है 
(जिणो-वबरेसोय) ऐसा श्री जिनेन्द्र का उपदेश है । 
जब आत्मा में पंचेेद्रय के विषयों के अनुभव रूप मन के व्यापार से 
पदा होने वाले सब सनोरथ रूप विकल्पजालों का अभाव हो जाता है, तब चिदानंद मात्र 
की अनुभूति रूप जो आत्मा मे ठहरा हुआ भाव है उसका उत्पाद होता है ओर पूबं में कहे 
हुए विकल्पजाल का नाश सो व्यय है, तथा इस उत्पाद और व्यय दोनो का आधार रूप 
जीवपना श्लौष्य है। इस तरह त्रयलक्षण बाले उत्पाद व्यय श्लोव्य स्वरूप जोब व्रष्य का 
जो कोई स्वभावभूत परिणाम है, वही सत्ता से अभिन्‍न गुण है। जीव में उत्पादादि तीन 
रूप परिणमन है सो ही सत्‌गुण है जैसा कहा है “उत्पाबब्यक्रौष्ययुषतं॑ सत्‌” । ऐसा 
होने पर यह सिद्ध हुआ कि सत्ता हो द्रव्य का गुण है। इस तरह सत्ता गुण का व्याख्यान 
किया गया । परमात्मो द्रव्य असेदनय से अपने उत्पाद व्यय प्रोग्य रूप स्वभाव में तिष्ठा 
हुआ सत्‌ है, ऐसा श्री जिनेनद्र का उपदेश है। “सदवटिठिदं सहाबे दब्बं दव्वस्स जो हु 
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परिणामों हत्यादि निन्‍यानजे माथा में जो कहा था वही यहां कहा गया है। मात्र गुण 
का कथन किया गया है, यह तात्पयं है। जेसा जीव द्रव्य में गुण और गृणों का व्याख्यान 
किया गया है बंसा सर्व द्रव्य में जानना चाहिये ॥१०४८॥ 
अथ गुणमुणिनोर्नातात्वभुपहन्ति-- 
जत्थि गुणो त्ति व कोई पज्जाओ त्तोह वा विणा दब्वं । 
दव्वत्त पृुण भावों तम्हा दव्वं॑ साय सात्ता ॥११०॥ 
नास्ति गुण इति वा कश्चित्‌ पर्याय इतीह वा बिना उव्यम्‌ । 
द्रव्पत्व पुनर्भावस्‍तस्मादुद्रव्य स्वय सत्ता ॥ ११०॥। 

न खाल द्रव्यात्पूथग्मूतो गुण इति था पर्याय इति वा कश्चिदषि स्यात्‌ । यथा 
सुबर्णात्पृधर्मूतं तत्पीतत्थादिकमिति वा तत्कुष्डलत्वादिकसिति या। अथ तस्य तु व्रव्यस्य 
स्वकूृपयत्तिमुतसस्तित्वाख्यं यदृव्॒ब्यत्वं स खलु त:द्धावास्यो गण एवं भवन्‌ कि हि द्रव्यात्पृथ- 
रभूतत्थेन बतते । न बतेत एव । तहि द्रव्य सत्ताउस्तु, स्वयमेब ॥११०॥ 

भूमिका--अब गुणी के अनेकत्व का (प्रदेश भेद सहित भिन्न-भिन्न पदार्थ होने 
का ) छखण्डन करते हैं--- 

अन्ययार्थ--- [ इह ] इस विश्व मे [द्रव्य बिना] द्रव्य के बिना (द्रव्य से प्रदेश भेद 
सहिल पृथक) [गुण इति] गुण ऐसी [वा] अथवा [पर्याय इति] पर्याय ऐसी [कश्चित] 
कोई पदार्थ [नास्ति] नही है [पुन ] और [व्रव्यत्व | अस्तित्व [ भाव: ] स्वभावभूत गुण है, 
[तस्मात्‌ |] इसलिये [द्रव्य] द्रव्य [स्वय] आप ही [सत्ता] अस्तित्व रूप सत्ता है| 

टीका --बासस्‍्तय मे व्रव्य से पृथर्मृत (प्रदेश भेद रूप) ऐसा गुण या ऐसो पर्याय 
कोई भी नहीं हे, जेसे-सुबर्ण से प्रधग्भूत उसका पोलापन आदि या उसका कुण्डलत्वादि 
नहीं होता । अब, उस द्रव्य के स्वरूप को वत्तिभूत जो, अस्तित्व नाम से कहा जाने बाला, 
द्रग्यत्व है बह वास्तव में उसका 'भाव' नाम से कहा जाने बाला गृण हो होता हुआ क्या 
उस द्रव्य से पृणकरूप से रहता है ? (नहों ही रहता)। तब फिर द्रव्य स्वथमेष सत्ता 


हो ॥११०॥ 
तात्वयंव॒रत्ति 
अथ सह गुणपर्यायाभ्या सह द्रव्यस्थाभेद दर्शयति-- 
जत्थि नास्ति न विद्यते । सक ? मुणोत्ति य कोई गुण इति कश्चित्‌ । न केवल गुण: पञ्ञाओ- 
सीह वा पर्यायो वेतीह । कथ ? वि विना। कि विना ? दब्ब द्रव्यमिदानी द्रव्य कथ्यते बव्वसं पुण 
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भावो द्रव्यत्वभावो द्रव्यत्यमस्तित्वं | तत्पुन कि भण्यते ? भाव । कोउ्य ? उत्पादव्ययश्रौब्यात्मक- 
सद्भाव. वम्हा दब्ब॑ सं सता तस्मादभेदनयेन सत्ता स्वयमेब द्रव्य भवतीति । तद्यथा--मुक्तात्मद्रब्ये 
परमावाप्तिरूपो मोक्षपर्याय केवलज्ञानादिरूपो गृुणसभृहश्च येन कारणेन तदद्ययमपि परमात्मद्रण्य 
विना नास्ति न विद्यते। कस्मात्प्रदेशाभेदादिति ? उत्पादव्ययध्रौव्यात्मकशुद्धससारूप मुक्तात्मद्रव्य 
भवति । तस्मादभेदेन सत्तैव द्रव्यमित्यर्थ । यथा मुक्तात्मद्रव्ये गुणपर्यायाभ्या सहाभेदव्याज्यान कृत 
तथा यथासम्भव सर्वद्रव्येष्‌ ज्ञातव्यमिति ॥११०॥। 

एव गुणगुणिव्याख्यानरूपेण प्रथमगाथा द्रव्यस्य गुणपर्यायाभ्या सह भेदो नास्तीति कथनरूपेण- 
द्वितीया चेति स्वतन्त्रगाथाद्येन षष्ठस्थल गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे गुण और पर्यायों से द्रव्य का अभेद दिखलाते हैं-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ-(इह ) इस जगत में (दव्यं विणा ) द्रव्य के बिना कोई (गुणो त्ति 
पज्ञाओ त्ति जत्थि) न कोई गुण होता है न कोई पर्याय होतो है (पुण दब्यसं भाजों) तथा 
दृव्यपना या उत्पाद व्यय श्रौष्य रूप से परिणमनपना द्रव्य का स्वभाव है (तम्हा दब्यं 
सयं सत्ता) इसलिये ब्रत्य स्वयं सता रूप है । 

मुक्तात्मा द्रब्य में केवलशानादि रूप गुणों के समृह तथा परम पद की 
प्राप्ति रूप मोक्ष पर्याय ये दोनों हो परसात्मा दृव्य के बिसा नहीं पाए जाते क्योंकि गुण 
और पर्यायों का द्रव्य के प्रदेशों से भेद नहों है किन्तु एकर्व है तथा मुक्तात्मा द्रथ्य उत्पाद 
व्यय प्रौष्यमथो शुद्ध सत्तास्थरूप है । इसलिये अभेदनय से सत्ता हो द्रध्य है या हब्य हो 


सत्ता है। जंसे म्ुक्तात्मा द्रब्य मे गुणपर्यायों के साथ अभेद व्याख्यान किया तेसे यथा 
सम्भव सर्व व्रब्यों में जान लेना चाहिये ॥११०॥। 


इस तरह गुण ओर गुणों का व्याख्यान करते हुए प्रथम यारा तथा प्रब्य का 


अपने गुण व पर्यावों से भेद नहीं है ऐसा कहते हुए दूसरी गाथा इस तरह स्वतम्न्न दो 
गायाओं से छठा स्थल पूर्ण हुआ । 


अथ वद्रय्यस्य सदुत्पादासदुत्पादयोरविरोध साधयति--- 
एवंबविह सहावे दव्वं॑ दव्वत्यपज्जयत्थेंहि । 
सदसब्भावणिवद्ध पादुब्भावं सदा लभवदि ॥१११॥ 


एवविध स्वभावे द्रव्य द्रव्याथेपर्यायार्था भ्याम्‌ । 
सदसद्भावनिबद्ध  प्रादुर्भाव सदा लभते ॥११६१॥ 


एबमेतश्ाथोदितप्रकारसाकल्याकलझुलाध्छतसनादिनिधन सत्स्वभाये प्रादुर्भावभास्क- 
न्वति द्रव्यम्‌ । स तु प्रादुर्भावों व्रब्यस्थ व्रस्याधिधेयतायां सद्भावनिबद्ध एवं स्थात्‌ । पर्या- 





१ एवविहसब्भावे (ज० वु०)। २ सय। (ज० १०)। ३ लहददि (ज० बु०)। 
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यात्रिधेयतायां त्वस:्भावनिबद्ध एवं। तथाहि--यबा व्रव्यमेवासिधीयते न पर्थायास्तदा 
प्रभवावस।नवजिताभियों गपद्चप्रवृत्ताभिद्रंव्यनिष्पादिकाभिरन्वयशवित्तरति प्रभवावसानला- 
ड्छना: क़मसश्रवत्ता: पर्यायनिष्पादिका ब्यतिरेकव्यक्तोस्तास्ताः सक्रामतों व्रब्यस्थ सद्भाव- 
निबद्ध एव प्रादुर्भाव: हेमबत्‌॥ तथाहि--यदा हेमेबासिधीयते नाड्भरदादयः पर्यायास्तवा 
हेमससमानजीविताधियो गपद्यप्रवत्तालिहेंमनिष्पादिकाभिरन्वयशक्तिभिर डदादिपर्यायसमा न जी - 
विताः क्रमप्रवत्ता अद्भधदादिपययिनिष्पादिका व्यतिरेकव्यक्तोस्तास्ताः संक्रामतों हेम्नः सद्भा- 
वनिबद्ध एव प्रादुर्भाव: । यदा तु पर्याथा एवाधिधोयन्ते न द्रव्यं तदा प्रभवावसानलाछ5छ- 
नाधभिः क्रमप्रवत्ताभि. पर्यायनिष्पादिकाधिव्यंतिरेकव्यक्तिभिस्ताभिस्तासिः प्रभवावसानव- 
जिता योगपद्चप्रवत्ता द्रव्यनिष्पादिका अन्वयशक्ती: संक्रामतो द्रव्यस्थास:द्रावनिबद्ध एव 
प्रादुर्भावः हेमबदेथ । तथाहि---यदाड्भवाविपर्याया एबासिधोयन्ते न हेस तदाड्भदादिपर्याय- 
समानजीविताधि: क्रमप्रवत्ताभिरड्भ दादिपर्यायनिष्पादिकाभिव्यंतिरेकव्यक्तिभिस्ताभिस्ताभि- 
हेमसमानजीबिता घोगपश्चप्रवत्ता हेसनिष्पादिका अन्वयशक्तीः संक्रामतो हेम्नोइस:ड्भ)वनिबद्ध 
एवं प्रादृभविः । अथ पर्यायान्घियतायामप्यसदुत्पत्तो परययिनिष्पाविकास्तात्ता ध्यतिरेक- 
ध्यक्तयों योगपद्चप्रवत्तिमासाद्यान्वयशक्तित्वमापन्ना पर्यायान्‌ द्रबीकुर्य', तथाजडू दादिपर्यायनिष्पा 
दिकाभिस्ताभिस्ताभिव्यंतिरेकव्यक्तिभियों गपद्प्रवत्तिमासाधान्वयशक्तित्वमापन्चाभिरगंदादि- 
पर्याया अपि हेमीक्रियेरन्‌ । द्रव्याभिधेयतायामपि सदुत्पत्तो द्रव्यनिष्पादिका अन्वयशक्तय: 
क़मप्रवत्तिमासाश तत्तद्अतिरेकव्यत्तित्वमापन्ना द्रव्य पर्यायीकु्यं:। तथा हेमनिष्पादिका- 
भिरनन्‍्वयशक्तिधि: क्रमप्रवत्तिमासाद्य तत्तद्रधतिरेकमापन्ताभिहेमागदादिपर्यायमात्रो क्रियेत । 
ततो द्रष्यार्थावेशात्सदुत्पाद: पर्यायार्थदेशादसत्‌ इत्यनवद्यम्‌ ॥१११॥ 

भूमिका--अब, द्रव्य के सत्‌-उत्पाद और असत्‌-उत्पाद होने मे अविरोध धिद्ध 
करते हैं--- 

अम्वयाथं-- [ एवविध द्रव्यं] ऐसा (पूर्वोक्त) द्रव्य [स्वभावे] स्वभाव मे [द्रव्या- 
थेपर्यायार्थाभ्या | द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयो की अपेक्षा से [सदसदुभावनिबद्धं प्रादुर्भाव] 
सदरभावसबद्ध और असद्भावसम्बद्ध उत्पाद को [सदा लभते ] सदा प्राप्त करता है । 

टीका--इस प्रकार यह यथोचित (दृर्वकथित) सर्वप्रकार से निर्दोष लक्षणवाला 
अनादिनिधन द्रव्य सत्स्वभावष में उत्पाद को प्राप्त होता है। द्रव्य का यह उत्पाद द्रव्या- 
थिक नथ को अपेक्षा सदुभावसंबद्ध ही है और पर्यायाथिकनय की अपेक्षा असदुभावसम्बद् 
हो है । इसे स्पष्ट समझाते हैं--- 


परवयणसारों ] [ २७७ 


जब द्रव्य हो कहा जाता है, पर्यायें नहीं, तब उत्पत्ति-विनाश से रहित, युगपत्‌ 
प्रवतंमान द्रव्य को उत्पन्त करने वालो अन्वय शक्तियों के (गुणों के) द्वारा, उत्पत्ति 
विनाश लक्षण बालो, क़मशः प्रवर्ततान, पर्यायों को उत्पादक उन-उन व्यतिरेक व्यक्तियों 
को प्राप्त होने बाले द्रव्य के सदृभावसबद्ध ही उत्पाद है, सुबर्ण की भाति | जेसे--जब 


सुबर्ण ही कहा जाता है, बाजबन्ध आदि पर्यायें नहों, तब सुथर्ण जितनी स्थायी, युगपत्‌ 
प्रवतंमान, स्वर्ण की उत्पादक अन्वयशक्तियों के ढ्वारा, बाजुबन्ध इत्यादि पर्याय जितनो 


स्थ।यी, क्रमश प्रबर्तमान, बाजुबन्ध इत्यादि पर्यायों को उत्पादक उन उन वंयतिरेक 
व्यक्षितयों को प्राप्त होने वाले सुबर्ण के सदभावसम्बद्ध हो उत्पाद है। (जो द्रव्य पूर्ण पर्याष 


मे था, वह ही अगलो पर्याय को प्राप्त हुआ है, इस अपेक्षा से सत्‌ का उत्पाद है) । और 
जब पर्यायें ही कही जाती है, द्रव्य नहीं, तब उत्पक्ति-विनाश जिनका लक्षण है ऐसी, क्रमशः 
प्रवतंमान, पर्यायो को उत्पन्न करने वालो उन उन व्यतिरेक व्यक्तियों के द्वारा उत्पत्ति- 


विनाश रहित, युगपत्‌ प्रवतंमान द्रव्य की उत्पादक अन्वयशक्तियों को प्राप्त होने वाले 
द्रव्य के असद्भावप्तम्बद्ध ही उत्पाद है, सुबर्ण की ही भाति । यथा--जब बाजब॑धादि पर्यायें हो 
कही जाती है, स्वर्ण नहीं, तब बाजुबध इत्यादि पर्याय जितनो टिकने वालो, क़मशः प्रथतं- 
मान, बाजूबंध इत्यादि पर्यायो की उत्पादक उन उन व्यतिरेक व्यक्तियों के द्वारा, सुबर्ण 
जितनी टिकने वालो, युगपत्‌ प्रबतंमान, सुबर्ण को उत्पादक अन्वयशक्षितयों को प्राप्त सुवर्ण 
फे असदुभावयुक्त ही उत्पाद है। (जिस पर्पथाययुक्त अब नही है, इस अपेक्षा से असत्‌ का 
उत्पाद है । 

पर पर्यायों की अभिधेयता (अपेक्षा) के समय भो, असत्‌-उत्पाद में पर्याथों को 
उत्पन्न करने वाली वे वे व्यतिरेक व्यक्तियां, युगपत्‌ प्रवृत्ति प्राप्त करके अन्वय शक्तित्व 
को प्राप्त होती हुई, पर्यायों को, द्रव्य करती हैं (पर्यापो को विवक्षा के समय भी व्यतिरेक 
व्यक्तियां अन्वयशक्तिरूप बनती हुई पर्यायों को, द्रव्यरूप करतो हैं), जेसे बाजुबंध आदि 
पर्यायों को उत्पन्त करने वालो वे-वे व्यतिरेकव्यक्तियां, युगपत्‌ प्रवृत्ति प्राप्त करके अम्वय- 
शक्तित्व को प्राप्त करतो हुई, बाजूबन्ध हत्यादि पर्यायों को, सुवर्ण करतो हैं । द्रव्य को 
अभिधेयता के समय भो, सत्‌ उत्पादक अन्वयशक्ततियां, क्रमप्रवृत्तिको प्राप्त करके उस उस 
व्यतिरेक व्यक्तित्व को होतो हुई, द्रव्य को पर्यायरूप करती हैं, जंसे सुवर्ण की उत्पादक 
अन्वयशक््तियां क़मप्रवृत्ति प्राप्त करके उस उस व्यत्तिरेकत्ब को प्राप्त होतो हुई, सुबर्ण को 
बाजूबंधादि पर्यायमात्ररूप करतो हैं । अतः द्रध्याथिक कथन से सत्‌-उत्पाद है,-यह बात 
अनवच्ध (निर्दोष, अवाध्य) है ॥१११॥ 


२७८ ] [ प्रवयणसारो 


सूचना--इसको स्वयं प्रश्थकार आगे स्पष्ट करते हैं । 


तात्पयेबतति 

अथ द्रव्यस्य द्रव्याथिकपर्यायाथिकनयाभ्या सदुष्पादासदुत्पादौ दर्शमति-- 

एथंथिहसब्सावे एवंविधसद्धावे सत्तालक्षणमुत्पादग्यय ध्रौव्यलक्षण गृणपर्यायलक्षण द्रव्य चेत्ये- 
बविधपूर्वोक्तसद्भावे स्थित अथवा एबविह सहाथे इति पाठान्तरम्‌ । तत्रैवविध पूर्वोक्तलक्षण स्वकीयस- 
ज्लावेस्थित । कि ? दध्च द्रव्य कतूं । कि करोति ? सया लह॒दि सदासवंकाल लभते । क कर्मतापन्न ? 
पादुण्माव प्रादुर्भावमुत्पाद कथम्भूत ? सदसब्भावणिबद्धं सद्भावनिबद्धमसद्धभावनिबद्ध च । काभ्या 
कृत्वा ? बथ्बत्थपज्णयस्थेहिं द्रव्याथिकपर्यायाथिकनयाभ्यामिति । तथाहि--यथा यदा काले द्रव्याथि- 
कनयेन विवक्षा क्रियते यदेव कटकपर्याये सुवर्ण तदेव कद्धूणपर्याये नान्‍्यदिति, तदा काले सद्भाव- 
निबद्ध एवोत्पाद । कस्मादिति चेत्‌ ? द्रव्यस्थ द्रव्यरूपेणाविनष्टत्वात्‌ । यदा पुन पर्यायविवक्षा क्रियते 
कटकपर्यायात्‌ सकाशादन्यो य कड्भुणपर्याय सुवर्णसम्बन्धी स एव न भवति। तदा पुनरसदुत्पाद 
कस्मादिति चेत्‌ ? पूर्वपर्यायस्थ विनष्टत्वात्‌। तथा यदा द्रव्याथिकनयविवक्षा क्रियते य एव पूर्व 
ग्रहस्थावस्थायामेवमेव ग्रहृब्यापार कृतवान्‌ पश्चाज्जिनदीक्षा ग्रहीत्वा स एवेदानी रामादिकेवली- 
पुरुषों निश्चयरत्नत्रयात्मकपरमात्मध्यानेनानन्तसुखामृततृप्तो जात, न चान्य इति। तदा सद्भाव- 
निबद्ध एवोत्पाद । कस्मादिति चेत्‌ । पुरुषत्वेनाविनष्टत्वातू । यदा तु पर्यायनयविवक्षा क्रियते । पूर्व 
सरागावस्थाया सकाशादन्योध्य भिरतसगररामपाण्डवादिकेवलिपुरुषाणा सम्बन्धी निरुपरागपर- 
मात्मपर्याय स एव न भवति । तदा पुनरसद्भावनिबद्ध एवोत्पाद । कस्मादिति चेत्‌ ? पूर्वपर्याया- 
दन्यत्वादिति । यथेद जीवद्रब्ये सदृत्पादासदुत्पादव्याख्यान कृत तथा सर्वंद्रब्येषु यथासभ्भव ज्ञात- 
व्यमिति ॥॥१११॥ 

उत्थानिका--आगे द्रव्य का द्रव्याथिकनय से सत्‌ उत्पाद और पर्यायाथिकनय से 
असत्‌ उत्पाद दिखलाते है--- 

अन्वय सहित विशेषा्े---(एबंविह) इस तरह के (सब्सावे) स्वभाव रखते हुए (द.थ ) 
ब्रथ्य (दव्यत्थ पज्जयस्थेहि ) द्रव्याधिक ओर पर्यायाथिकनय की अपेक्षा से (सदसब्भावणिवद्ध ) 
सहभाव रूप और असदभाव रूप (पादुव्भाव) उत्पाद को (सया लह॒दि) सदा हो प्राप्त 
होता रहता है । 

जैसे सुबर्ण द्रव्य मे जिस समय ब्रव्याथिकनय को वियक्षा की जाती है 
अर्थात्‌ ब्रव्य की अपेक्षा से विजार किया जाता है, उस समय हो कटक रूप पर्याय मे थो 
सुबर्ण है वही सुबर्ण उसकी कंकण पर्याय में है-दूसरा नहीं है। इस अवसर पर सद्भाव 
उत्पाद हो है क्योंकि द्रव्य अपने व्रब्य रूप से नष्ट नहीं हुआ किन्तु बराबर बना रहा 
और जब पर्याय मात्र की अपेक्षा से बिचार किया जाता है तब सुवर्ण की जो पहले कटक- 
रूप पर्याय थी उससे अब वर्तमान की कंकण रूप पर्याय भिन्‍न ही है । इस अबसर पर अप्तत्‌ 


पदम्रंणसारी ] [ र७ह॑ 


उत्पाद है क्योंकि पृ्य पर्याय मध्ट हो गई ओर नई पर्याय पैदा हुईं। तेसे ही यदि 
ब्रध्याथिकसय के द्वारा विचार किया जावे तो जो आत्मा पहले गृहस्थ अवस्था में जो-जो 
गृह का व्यापार करता था बही पोछे जिनदीक्षा लेकर निश्चयरत्नत्रयमणी परमात्मा के 
ध्यान से अनस्त सुखामृत मे तृप्त रामचंद्र आदि केवली पुरुष हुआ अन्य कोई नहीं-यह 
सत्‌ उत्पाद है । क्योंकि पुरुष को अपेक्षा नष्ट नहीं हुआ । और जब पर्यायाथिकुमय की 
अपेक्षा को जाती है तब पहली जो सराग-अवस्था थो उससे यह भरत, सगर, रामबंप्र, 
पाड़थय आदि केजलो पुरुषो को जो बोतरागपरमात्स-पर्याय है सो अन्य है, बही नहीं है-- 
बह असत उत्पाद है । क्योकि पूर्व पर्याय से यह अन्य पर्याय है। जंसे यहां जोब द्रव्य में 
सत्त उत्पाद ओर असत्त्‌ उत्पाद का व्याख्यान किया गया तंसा सर्व द्रव्यों में यथ।संभज 
जान लेना खाहिये ७११११ 

अथ सदुत्पादमनन्यत्वेन निश्चिनोति--- 

जीवो भवं भविस्सदि णरो5मरो वा परो भवोय पुणो। 
कि दव्वत्त पंजहदि ण 'जहूं अण्णो कहं होदि' ॥११२॥ 
जीवो भवन्‌ भविष्यति नरो5्मरो वा परो भूर्वा पुन । 
कि द्रव्यत्व प्रजहाति न जहदन्य कथ भवति ॥११२॥ 

द्रव्यं हि ताबदृद्रव्यत्यमृतामन्वयशक्ति नित्यमप्यपरित्यजमू बलि सदेव। यस्तु व्रव्यस्य 
पर्यायभृताया व्यतिरेकव्यक्तेः प्रादुर्भावः, तस्सिन्नपि व्रव्यत्वमभूताबा अन्ययशक्तेरप्रण्यवनात्‌ 
द्रव्यभनम्यदेव । सतोइनन्यत्वेन निश्चोयते द्रव्यस्य सदुत्पाद: । तथाहि--जीबो व्रव्यं भव- 
न्‍तारकतियंग्मनुष्यदेवसिद्धत्वानामन्यतमेन परययिण द्रव्यस्प पर्यायदुर्ललितवुसिस्थादवश्यमेल 
भसविष्यति । स हि भूत्वा चर तेन कि द्रव्यत्वमृतामन्वयशक्तिमुज्कति, नोज्ञति। बंदि 
सोज्ञति कथ्मन्यों नाम स्मात्‌, येन प्रकटितज्िकोटिसत्ताक: स एबं न स्थात्‌ ॥११२॥ 

भूमिका--अब, (सर्वे पर्यायों में द्रव्य अनन्य है अर्थात्‌ द्रव्य बह हो रहता है- 
इसलिये उसके सत्‌ उत्पाद है,-इस प्रकार) सत्-उत्पाद को अनन्यत्व के द्वारा निश्चित 
करते हैं--- 

अन्प्यार्थ--[ जीव ] जीव [भवन्‌] परिणमित होता हुआ [नर.] मनुष्य, 
[अमर. ] देव [वा] अथवा [पर.] अन्य (तिय॑च, नारकी या सिद्ध) [भरविष््यात] होगा, 
[ पुन. ] परन्तु [भूत्वा] मनुष्य देवादि होकर [कि] कया वह [द्रव्यत्व प्रजहाति] द्र॒व्यत्व 


१ पच्रयदि इति पाठान्तरम्‌। २ जहूदि (ज० बृ०) चयदि । ३ हवदि (ज० बृ०)। 
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को छोड देता है ? [न जहत्‌] नही छोडता हुआ वह [अन्य: कथ भवति] अन्य कैसे हो 
सकता है ? (अर्थात्‌ वह अन्य नही, वह का वही है) । 
टीका--प्रथम तो द्रव्य, द्रव्यत्वभूत अन्धयशक्ति को कभी भी न छोड़ता हुआ, सत्‌ 
हो है। व्रब्य के जो पर्यायभूत्त व्यतिरेकव्यक्ति का उत्पाद होता है, उसमे भी द्रव्यत्वनभृत 
अग्ययशक्ति का अच्युतपना होने से, द्रव्य अनन्य ही है, (अर्थात्‌ उस उत्पाद में भी अन्यय- 
शक्ति अपलित अविनष्ट-निश्चल होने से द्रव्य वह ही है, अन्य नहीं ।) इसलिये अनन्यत्य 
के द्वारा द्रव्य के सत्‌ू-उत्पाद निश्चित होता है, (अर्थात्‌ उपरोक्त कथनानुसार द्रव्य का 
द्रव्पापेक्षा से, अनन्यत्व होने से, उसके सत्‌-उत्पाद है,-ऐसा अनन्यत्व के द्वारा सिद्ध होता 
है । जेसे---द्रव्य का विचित्र पर्यायों मे व्यापार होने के कारण से, जीव, द्रव्य होता हुआ, 
नारकत्व, तियंचत्व, मनुष्यत्व, देवत्व ओर सिद्धत्व में से किसी एक पर्यायरूप भवश्य ही 
(परिणत) होगा ' (परन्तु) वह जीव उस पर्यायरूप होकर क्या द्रव्यत्वनुत अन्वयशक्ति 
को छोड़ देता है? नहीं छोड़ता यदि नहों छोडता है तो अन्य कंसे हो सकता है, कि 
जिससे त्रिकोटि सत्ता (तोन प्रकार की सत्ता, त्ंकालिक अस्तित्व) जिसके प्रगट है ऐसा बह 
(जीब) वह ही न हो ? (अर्थात्‌ तोनों काल मे विद्यमान बह जीव अन्य नहों, वह हो 
है ।) ॥११२॥ 
तात्पर्यब॒त्ति 
अथ पूर्वोक्तमेव सदुत्पाद द्रव्यादभिन्नत्वेन विवृणोति,-- 
जीवो जीव कर्ता भव भवन्‌ परिणमन्‌ सन्‌ भविस्सदि भविष्यति तावत्‌ । कि कि भविष्यति ? 
निविकारशुद्धोपयोगविलक्षणाभ्या शुभाशुभोपयोगा भ्या परिणम्य णरोप्मरो वा परो नरो देवो परस्ति- 
येंड्नारकरूपो वा निविकारशुद्धोपयोगेन सिद्धो वा भविष्यति भ्रवीय पुणो एव पूर्वेक्तप्रकारेण पुनर्भ- 
वीय भूत्वापि । अथवा द्वितीयव्याख्यान । भवन्‌ वर्तेमानकालापेक्षया भविष्यति भाविकालापेक्षया धरृत्वा 
चेति भूतकालापेक्षया कालत्रये चैव भूत्वापि कि वच्वत्त पजहूदि कि द्रव्यत्व परित्यजति ” ण जह॒दि 
द्रव्याथिकनयेन द्रव्यत्व न त्यजति द्रव्यादर्भिन्‍्नो न भवति। अण्णो कह हवदि अन्यो भिन्न कथ भवति ? 
किन्तु द्रव्यान्ववशक्तिरूपेण सदभावनिबद्धोत्पाद स एवेति द्रव्यादभिन्न इति भावार्थ ॥११२॥ 
कम उत्थानिका---आगे पहले कहा हुआ सत्‌ उत्पाद द्रव्य से अभिन्‍न है ऐसा खुलासा 
कृ बा 
अन्वय सहित विशेषा्थ--(जीवो) यह आत्मा (सबं) परिणमन करता हुआ 
(णरो5मरो वा परो) मनुष्य, देव या अन्य कोई (भविस्सदि) होवेगा (पुणो भवोय) तथा 
इस तरह होकर (कि दव्बसं पजहूदि) क्‍या वह अपने द्रव्यपने को छोड़ बंठेगा ? (ण जह॒दि 
अण्णों कहूँ हवदि) नहीं छोड़ता हुआ वह घिन्‍न कंसे होवेगा ? अर्थात्‌ व्रव्यपने से अन्य नहीं 
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होगा । यह परिणसन स्वप्नाव जीव विकार रहित शूद्धोपपोग से विलक्षण शुभ या अशुभ 
उपयोग से परिणसन करके सनुष्य, देव, पशु यथा मारको अथवा निविकार शुद्धोपयोग में 
परिणमन करके सिद्ध हो जावेगा। इस प्रकार होकर के भी अथवा वर्तमान काल सें 
होता हुआ भाविकाल सें होगा व मृतकाल मे हुआ था इस तरह तीनों कालों में पर्यायों को 
बबलता हुआ भी बया अपने व्रव्यपने को छोड़ देता है ? द्रव्याथिकनय से द्रव्यपने को 
कभी नहीं छोड़ता है तब अपनी अनेक भिन्न-भिन्न पर्यायों मे दूसरा कंसे हो सकता है ? 
अर्थात्‌ दूसरा नहीं होता किन्तु द्रव्य को अन्ययरूपशक्ति से सदभाव उत्पाद रूप वही 
अपने द्रव्य से अभिन्‍न है, यह भावार्थ है ॥११२॥ 


अथासदुत्पादमन्यत्वेन निश्चिनोति--- 
सणुवों ण होदि' देवो देवों वा माणुसो व सिद्धो वा। 
एवं अहोज्जमाणो अणण्णभाव॑ कधं लह॒दि ॥११३॥ 
मनुजो न भवति देवो देवों वा मानुषो वा सिद्धो वा । 
एवमभवदन्ननन्यभाव कथ लभते ॥११३॥। 
पर्याया हि पर्यायग्रताया आत्मव्यतिरेकृष्यक्ते: काल एवं सत्त्वात्ततोप्न्यकालेबु भव- 
न्यसन्त एवं । यश्च पर्यायाणां द्रव्यत्वभृतयान्वयशक्त्यानुस्यृत: क्रमानुपाती स्वकाले प्रावु- 
भाव: तस्मिन्पर्यायभूताया आत्मव्यतिरेकध्यक्ते पुबंमसत्त्वात्पर्याया अन्य एबं। ततः 
पर्यायाणामन्यत्वेन निश्चीयते पर्यायस्वरूपकत करणाधिकरणमूतत्वेन पययिभ्यो5पृथरमृतस्य 
द्रव्यस्थासदुत्पाद । तथाहि---न हि मनुजस्त्रिदशशो वा सिद्धो वा स्यथात्‌ न हि त्रिदशों 
सनुजो वा सिद्धो वा स्यथात्‌ । एयमसन्‌ फथमनन्यों नाम स्यात्‌ येनानय एवं न स्थात्‌ । 
येन च॒ निष्पद्ममानमनुजादिपर्यायं जायमानवलयादिविकारं काउचनसिव जोबद्रव्यसपि प्रति- 
पदमन्यन्न स्थात्‌ ॥११३॥ 
भूमिका---अब, असत्‌-उत्पाद को अन्यत्व के द्वारा निश्चित करते हैं-- 
अन्वयार्थ--[ मनुज ] मनुष्य [देव. न भवति] देव नही है, [वा] अथवा [देवः | 
देव [मानुष वा सिद्ध वा] मनुष्य या सिद्ध नहीं है, [एवं अभवन्‌ |] इस प्रकार (मनुष्य, 
देवादिक या देव, मनुष्यादिक) न होता हुआ [अनन्यभाव कथ लभते | अनन्यभाव को 
कंसे प्राप्त हो सकता है ? 


१ मणुओ ण हवदि (ज० बृ०)। २ कह (ज० बृ०)। 
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टीका--पर्यायें, पर्यायमुत स्वव्यतिरेकव्यक्ति के काल में ही सत्‌ (विद्यमान) होने 
से, उससे अम्प कालो में असत्‌ (अविद्यमान) हो हैं। पर्यायों का व्रव्यस्वश्वत अन्यय- 
शक्ति के साथ गुंथा हुआ (एकरूपता से युक्त) जो क्रमानुपातो (क्रमानुसार) स्वकाल में 
उत्पाद होता है, उसमें, पर्यायमूल स्थव्यतिरेकब्यक्ति का पहले असत्त्व होने से, पर्यायें अम्प 
हैं। इसलिये पर्यायों को अन्यता के द्वारा, पर्यायों के स्वरूप का कर्ता, करण ओर अधि- 
करण होने से पर्यायों से अपृथक्भत द्रव्य का असत्‌-उत्पाव निश्चित होता है । जेसे-- 
सनुष्य, देव था सिद्ध नहों है, ओर देव, मनुष्य या सिद्ध नहीं है, ऐसा न होता हुआ 
अनन्य (यह का बही) कंसे हो सकता है, कि जिससे अन्य हो न हो और जिससे जिसके 
अनुध्यादि पर्यायें उत्पन्न होती हैं ऐसा जीव द्रव्य भी, जिसको ककणादिक पर्याय उत्पन्न 
होती हैं ऐसे सुबर्ण को भांतिपव-पद पर (प्रति पर्याय पर) अन्य न हो ? (अर्थात्‌ अन्य ही 
होगा) ।।११३॥ 

तात्पयंब॒त्ति 

अथ द्वव्यस्यासदुत्पाद पूर्वपर्यायादन्यत्वेन निश्चिनोति,--- 

सणुओ ण हवदि देवो आकुलत्वोत्पादकमनुज देवादिविभावपर्यायविलक्षणमनाकुलत्वरूपस्व- 
भावपरिणतिलक्षण परमात्मद्रव्य यद्यपि निश्चयेन मनुष्यपर्याये देवपषर्याये च समान तथापि मनुजो देवों 
न भवति । कस्मात्‌ ? देवपर्यायकाले मनुष्यपर्यायस्यानुपलम्भात्‌ | देवो वा साणुसो व सिद्धो वा देवो वा 
मनुष्यों न भवति स्वात्मोपलब्धिरूपसिद्धपर्यायो वा न भवति । कस्मात्‌ ? पर्यायाणा परस्पर भिन्नकाल- 
त्वात्‌, सुवर्णद्रव्ये कुण्डलादिपर्यायाणामिव | एबं अहोज्जमाणों एवमभवन्सन्‌ अणण्णभाव कहूं लहूदि 
अनन्यभावमेकत्न कथ लभते ? न कथमपि । तत एतावदायाति असइभावनिबद्धोत्पाद पूर्बपर्यायाद- 
भिन्नो भवतीति ॥११३॥। 


उत्थानिका---आगे द्रव्य के असत्‌ उत्पाद को पूर्व पर्याय से भिन्‍न निश्चय करते है- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--( मणुओ) मनुष्य (देबो ण होदि) देव नहीं होता है। 
(वा देवों) अथवा देव (साणुसो व सिड्धो व!) सनुष्य या सिद्ध नहीं होता है। (एवं अहो ज्ज 
माणों ) ऐसा नहों होने पर भो (अणण्णभाव कहूं लह॒दि) एकपने को कंसे प्राष्त हो 
सकता है ? आकुलता-जनक देव मनुष्यादि पर्यायों से बिलक्षण तथा निराकुल-स्वरूप 
अपने स्वप्ताथ में परिणमन रूप लक्षण को धरने बाला परमात्मा व्रव्य यहपि निश्चय से 
मनुष्य पर्याय में तथा देव पर्याय में समान है तथापि मनुष्य देव नहीं होता है क्योंकि देव 
पर्याय के काल में मनुष्य पर्याय को प्राप्ति नहीं है, सनुष्य पर्याय के काल में देव पर्याय की 
सजा लिज-प्रात्म-उपलब्धिरूप सिद्ध पर्याय को प्राप्ति नहों है, क्योंकि पर्यापों का परस्पर 
लिल्म घिस्त काल है । ज॑से सुबर्ण द्रव्य में कुण्डल कंकण आदि पर्यायों का भिन्‍न-सिन्‍्स 
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काल है । इस तरह एक पर्याय रूप व्रब्य दूसरे-रहूप न होता हुआ एकफ्ने को कंसे प्राप्त हो 
सकता है ? किसी सो तरह प्राप्त नहीं हो सकता । इससे यह लिड हुआ कि असलदुभाव 
उत्पाद या सत्‌ रूप उत्पाद पूर्व पूर्व पर्याय से भिन्‍न होता है ॥११३॥ 
अथंकव्रव्यस्यान्यत्वानन्यत्वविध्र तिषेधमुद्धुनो ति--- 
दव्वट्ठिएण' सव्यं दव्यं त॑ पज्ञयट्ठिएण पणो । 
हवदि य अण्णमणण्णं तक्‍काले तम्मयतादो ॥११४।॥ 


द्रव्याथिकेन सर्व द्रव्य तत्पर्यायाथिकेन पुन । 
भवति चान्यदनन्यत्तत्काले तन्मयत्वात्‌ ॥११४।॥ 


सर्वस्य हि बस्तुनः सासान्यविशेषात्मकत्वात्तत्स्वरूपमुत्पश्यतां यथाक्रमं सामान्यवि- 
शेषों परिच्छिन्दती दें किल चक्षुषी, व्रव्याथिक पर्यायाथिक चेति । तत्र पर्यायाधथिकमेका- 
न्तनिभोलित विधाय केवलोन्मीलितेन द्रव्याधिकेन यदावलोक्यते तदा नारकतियंढः सनु- 
ष्यदेवसिद्धत्वपर्यायात्मकेषु विशेषेषु व्यवस्थित जीव सामान्यमेकमलोकयतामनवलोकितबि- 
शेषाणां तत्सर्व जीवद्रव्यमिति प्रतिभाति । यदा तु द्रव्याथिकमेकान्तनिभोलित केवलोन्सी- 
लितेन पर्यायाथिकेनाबलोक्यते तदा जोयद्रव्पे -थवस्थितान्तारकतिपंगस्मनुष्यरेव सिद्धत्वपर्यो- 
यात्मकात्‌_ विशेषाननेकानवलोकयतामनवलोकितसामान्यानासन्यवन्यत्प्रतिभाति, . व्रव्यस्य 
तत्तद्विशेषकाले तत्तदिशेषेष्यस्तन्मयत्वेनानन्यत्वात्‌ गणतृणपर्णदारमयह॒ब्यवाहुबल्‌ू । यथा 
तु ते उभे अपि व्रव्याथिकपर्यायाथिके तुल्यकालोन्मीलिते विधाय तत्‌ इतश्चावलोक्यते तदा 
नारकतियंड्मनुष्यदेवसिद्धत्वपयंयिषु व्यवस्थित जोबसामान्यं जीबसामान्ये ल व्यवस्थिता 
नारकतियंग्मनुष्यरेवसिद्धत्वपर्याणात्सका विशेषाश्य तुल्यकालमेबावलोक्यन्ते । तत्रकचक्ु 
रदलोकनमेकदेशावलोकनं, द्विघ्रक्षुरव॒लोकन सर्वावलोकनं । ततः स्वावलोकने व्रव्यस्यथास्य- 
त्यानन्यत्य ले न विभतिधिध्यते ॥११४॥। 

भूमिका--अब एक ही द्रव्य के अन्यत्व और अनम्यत्व होने में जो बिरोध है, उसे 
दूर करते हैं। (भर्थात्‌ उसमे बिरोध नहीं आता, यह बतलाते हैं)-- 

अन्वयार्थ---[ द्रव्याथिकेन | द्रव्याथिकनय से [तत्‌ सर्ब॑] वह सब [द्रव्य ] द्रव्य है, 
[पुन॒ च) और फिर [पर्यायाथिकेन ] पर्यायाथिक नय से (बह सब) [अन्यत्‌ ] अन्य-अन्य 
है, क्योकि [तत्काले तन्मयत्वात्‌] उस समय ((्रव्य, पर्यायो से) तन्‍्मय होने के कारण से 
[अनन्यत | (द्रव्य, पर्यायो से) अनन्य है । 


१. दब्बट्डियेण (ज० बृ०)। २ पज्जयद्ठ्येण (ज० बु०) । 


रपट ] [ परवयणसारो 


टीका--वास्तव में सभी वस्तु के सामान्यविशेषात्मकपना होने से, वस्तु के स्वरूप 
को देखने वालों के क्रमशः (१) सामान्य ओर (२) विशेष को जानने वालो दो आांखें हैं-- 
(१) व्रष्याथिक ओर (२) पर्यायाथिक । 
इनमे से पर्यायाथिक चक्षु को सवंधा बन्द करके, जब मात्र खुली हुई द्रव्याथिक 
जल्तु के द्वारा देखा जाता है, तब नारकत्व, तियंचत्व, मनुष्यत्व, देवत्व और सिद्धत्व-पर्याय- 
स्वरूप विशेषों मे रहने बाले एक जीवसामान्य को देखने वाले जीवों के यह सब 'जीव 
द्रव्य है! ऐसा भासित होता है । जब, द्रव्याथिक चक्षु को स्वंथा बन्द करके, मात्र खुली 
हुई पर्यायाथिक चक्षु के द्वारा देखा जाता है, उस समय जीव द्रव्य मे रहने वाले नारकत्ब, 
तियंचत्व, मनुष्यत्य, देवत्व ओर सिद्धत्व पर्याप स्वरूप अनेक विशेषों को देखने वाले ओर 
सामान्य को न देखने वाले जीवों के (वह जोब द्रव्य) अन्य-अन्य भासित होता है, क्योंकि 
ब्रव्य का उन-उन विशेषों के समय में उन-उन विशेषों से तन्‍्मयपने से अनन्यपना है; 
उपले, घास, पे ओर काष्ठमय अग्नि की भांति । (जंसे घास, लक्कडी दृत्यादि की अग्नि 
उस-उस समय धासमय, लकड़ीमय इत्यादि होने से घास लकडो इत्यादि से अनम्य है, 
उधी प्रकार व्रव्य उन-उन पर्याय रूप विशेषों के समय तस्मय होने से उनसे अननन्‍्य है, 
पृथक्‌ नहों है ।) जब, उन द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दोनों आंघो को एक हो काल में 
खोलकर, उसके ओर इसके (अर्थात्‌ द्रव्याथिक तथा पर्यायाथिक चक्षु के) हवारा देखा जाता 
है तब नारकत्व, लियंचत्य, मनुष्यत्व, देवत्व और सिद्धत्व पर्यायों मे रहने वाला जीव 
सामान्य तथा जोव सामान्य में रहने वाले नारकत्व, तिय॑चत्व, देवत्व और सिद्धत्व पर्याय 
स्वरूप विशेष एक काल से हो (एक हो साथ) दिखाई देते हैं । 
यहां एक आंख से देखना एक देश अवलोकन है और दोनों आंखों से देखना सर्वा- 
वलोकन (सम्पूर्ण अवलोकन ) है। इसलिये सर्वावलोकन में द्रव्य के अन्यत्व ओर अनन्यत्व 
विरोध को प्राप्त नहीं होते ॥११४।॥ 
तात्पयेब॒त्ति 
अथैकद्रव्यस्य पर्यायैस्सहानन्यत्वाभिधानमेकत्वमन्यत्वाभिधानमनेकत्व च नयविभागेन दर्शयति, 
अथवा पूर्वोक्तसद्भावनिबद्धासद्धावमुत्पादद्वय प्रकारान्तरेण समर्थयति--- 
हवदि भवति । कि कतृ ? सब्ब दब्बं सर्व विवक्षिताविवक्षितजीवद्रव्य । किविशिष्ट भवति ? 
अणण्णं अनन्यमभिन्नमेक तन्‍्मयमिति । केन सह ? तेन नारकतियंड्मनुष्यदेवरूपविभावपर्यायसमूहेन 
केवलज्ञानाद्यनन्तचतुष्टयशक्तिरूपसिद्धपर्यायेण च । केन कत्वा ? दष्बटिठपेण शुद्धान्वयद्रव्याथिकनयेन । 
कस्मात्‌रे कुण्डलादिपययिषु सुवर्णस्येव भेदाभावात्‌ त॑ पज्जयटि्ठ्येण पुणो तद्द्॒व्यं पर्यायाथिकनयेन पुन 
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अष्णं अन्यद्धिक्षमनेक पर्याय सह पृथग्भवति । कस्मादिति चेत्‌ ? तक्काले तसम्भयत्तादों तृणास्नि- 
काष्ठाग्निपत्नाग्निवत्‌ स्वकीयपर्याय॑ सह तत्काले तन्मयत्वादिति। एतावता किमुक्त भवति ? द्वव्या- 
थिकनयेन यदा वस्तुपरीक्षा क्रियते तदा पर्यायसन्तानरूपेण सर्वपर्यायकदम्बक द्रव्यमेव प्रतिभाति। 
यदा तु पर्यायनयविवक्षा क्रियते तदा द्रव्यमपि पर्यायरूपेण भिन्‍न॑ भिन्‍न प्रतिभाति। यदा च परस्पर 
सापेक्षया नयद्वयेन युगपत्समीक्ष्यते, तदैकत्वमनेकत्व च युगपत्प्रतिभातीति । यथेद जीवद्रग्ये व्याख्यान 
कृत तथा सर्वद्रव्येष्‌ यथासम्भव ज्ञातव्यमित्यर्थ ॥११४।। 

एवं सदुृत्पादकथनेन प्रथमा सदुत्पादविशेषविवरणरूपेण द्वितीया तथैवासदुत्पादविशेषविवरण- 
रूपेण तृतीया द्रव्यपर्याययोरेकत्वानेकत्वप्रतिपादनेन चतुर्थीति सदुत्पादासदुत्पादब्याख्यानमुख्यतया 
गाथाचतुष्टयेन सप्तमस्थल गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे एक द्रव्य का अपनी पर्यायो के साथ अनन्यत्व नाम का एकत्व 
है तथा अन्यत्व नाम का अनेकत्व है ऐसा नयो को अपेक्षा दिखलाते है। अथवा पूर्व में 
कहे गए सद्भावउत्पाद और असद्भाव-उत्पाद को एक साथ अन्य प्रकार से दिखाते हैं-- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(दव्वट्ठियेण ) द्रव्याथिकनय से (तं समन्वय) धहु सब 
(दब्बं) द्रव्य (अणण्णं) अन्य नहीं है, षहो है (पुणो) परन्तु (पज्जयट्ठियेण) पर्यायाधिक 
नय से (अप्णं य) अन्य भो (हवदि) है क्‍योंकि (तवकाले तम्मयत्तावो) उस काल में द्रव्य 
अपनी पर्याय से तन्‍्मय हो रहा है। शुद्ध अन्बयरूप द्रव्याथिकनय से यदि विचार किया 
जाय तो विवक्षित अविवक्षित स्व ही जीव नामा द्रव्य अपनी नारक, तियंच, मनुष्य, देव 
रूप विभाव पर्यायों के साथ तथा केवलज्ञान दर्शन सुख बोर रूप अनन्त चहुष्टयशक्ति 
रूप सिद्ध पर्याय के साथ अन्य-अन्य नहों हे किन्तु तन्‍्मय है एक है। जंसे कुण्डल कंकण 
आदि पर्यायों से सुबर्ण का भेद नहों है । बही सुबर्ण हैे। परन्तु यदि पर्याय की अपेक्षा से 
विद्यार किया जावे तो अपनी अनेक पर्यायों के साथ बह द्रव्य भिन्‍न-भिन्‍न हो है, कर्योंकि 
जैसे भग्नि तुण की अग्नि, काष्ठ की अग्नि, पत्र की अग्नि रूप से भिन्‍न-भिन्‍न है, अपनो 
पर्यायों के साथ उस समय तन्‍्मय है। इससे यह बात कही गई कि जब द्रव्याथिकनय 
से बस्तु फी परीक्षा की जातो है तब पर्यायों मे सन्‍्तान रूप से सब पर्यायों का समूह द्रव्य 
ही प्रगट होता है। परन्तु जब पर्यायाथिकनय की विवक्षा की जातो है तब पर्याय रुप 
से बही व्रव्य भिन्‍न-सिन्‍न कझ्लकता है। और जब परस्पर अपेक्षा से बोनों नयों के हारा एक 
ही काल सेबिचार किया जाता है तब वह द्रव्य एक ही साथ एक रूप ओर अनेक रूप सालम 
होता है। ज॑ंसे यहां जीब द्रव्य के सम्बन्ध से व्या्यान किया गया है तंसे सब द्रव्यों के 
यथासम्भव जान लेना चाहिये, यह अर्थ है ॥११४।॥ 
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अब सबबंधिप्रतिवंधनियेधिकां सप्तभंभीमवतारयति--- 
अत्थि त्ति य जत्यि त्ति य हवदि अवत्तव्वभिदि पुृणो दव्वं । 
'पज्जाएण दु केण वि तदुमभयमादिट्ठमण्णं वा ॥११५॥ 


अस्तीति व नास्तीति च भवत्यवक्तव्यमिति पुनर्द्व्यम्‌ । 
पर्यायेण तु केनचित्‌ तदुभयमादिष्टमन्यद्वा ॥ ११५॥ 


स्थावस्त्येव १, स्पान्तास्त्येव २, स्पादवक्तब्यसेव २, स्य।वस्तिनास्त्येब ४, स्पादस्त्य- 
वरतव्यमेद ५, स्यान्नास्त्यवक्तव्यमेब ६, स्पादस्तिनास्त्यबक्तथ्यमेव ७, स्वरूपेण ९, परख्पेण 
२, स्वपररूपयोगपश्चेन २, स्वपररूपक्रमेण ४, स्वरूपस्वपररूपयौगपद्चाभ्यां ५, पररूपस्थपर- 
रूपयोगपश्चास्यां ६, स्वरूपपररूपस्थप्ररूपयोगपश्चेराविश्यमानस्थ स्वरूपेण सतः, परकपे- 
जासत:, स्वपरस्पाध्यां युगपद्क्तुमशक्यस्य, स्वपरलू्पार्भ्या क्रमेण सतोइ्पतश्ख, स्वरूप- 
स्थपररूपयोतपश्चाभ्यां सतो वक्‍तुमशक्यस्थ ज, पररूपस्वपररूपयोगपश्चाभ्यामसतो वक्‍तु- 
मशवशस्थ जल, स्थरूपपररूपस्थप ररूपयोगपदञ्य सतोप्ततो वक्‍तुमशक्यस्थ चानन्तधर्मंणों 
द्रण्यस्येकेके॑ घर्मंमाश्चित्य विवक्षिताविवक्षितविधिप्रतिषेधाभ्यामवत रन्ती सप्तर् गिकेवकार- 
विश्वास्तमश्रान्तसमुच्चायं माणस्यात्कारामोघमम्त्रपदेतन समस्तम्पि विप्रतिषेधविषमोह मुद- 
स्थति ॥११५।। 

भुमिका---अब, समस्त बिरोधों को दूर करने वालो सप्तभंगो प्रथट करते हैं--- 

अन्वयर्थ--- द्रव्य | द्रव्य [ केनचित्‌ पर्यायेण तु] किसी पर्याय से तो [अस्ति इति 
थ] 'अरित' [नास्ति इति न्ञ] (किसी पर्याय से) 'नास्ति [पुन] और [अवक्तव्यम्‌ 
इलि भवत्ति] (किसी पर्याय से) 'अवक्तव्य' है, [तदुभय ] (और किसी पर्याय से) अस्ति 
नास्ति (दोनो रूप) [वा] अथवा [अन्यत्‌ आदिष्टमु] (किसी पर्याय से) अन्य (तोन 
भगरूप) कहा गया है । 

टीका--द्रब्य (१) स्वरूपापेक्षा से 'स्थात्‌ अस्ति ही' (२) पररूप की अपेक्षा से 
शस्यात्‌ नाध्ति ही, (३) स्वरूप-पररूप को युगपत्‌ अपेक्षा से 'स्थात्‌ अवक्तव्य ही (एक ही 
साथ व्रध्य स्वरूप-पररूप से नहीं कहा जा सकता, अतः अवक्तव्य हे), (४) स्वरूप-पररूप 
के क्रम को अपेक्षा से स्थात्‌ अस्ति-नास्ति हो', (५) स्वरूप को और स्वरूप-पररूप को 
यगपत अपेक्षा से 'स्थात्‌ अस्ति-अवक्तव्य ही', (६) पररूप को और स्वरूपपररूप को 
युगपत्‌॒अपेक्षा से 'स्थात नास्ति अवक्तव्य हो! और (७) स्वरूप की, परकप की तथा 
स्वरूप-पररूप को युगपत्‌ अपका से 'स्यात्‌ अस्ति-नास्ति-अवक्तव्य ही' है । 

(१) जो स्वरूप से 'सत' है, (२) जो पररूष से 'असत्‌' है, (२) जिसका स्वरूप 
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और परख्यष से युगपत्‌ कथन अशक्य है, (४) जो स्वरूप से और पररूुप से क्रमशः 'सत 
और असत” है, (५) जो स्वरूप से ओर स्वरूप-पररूप से युगपत्‌ सत्‌ ओर अवक्‍तव्य' है; 
(६) जो पररूप से ओर स्वरूप-पररूप से युगपत्‌ 'असत्‌ ओर अवक्तव्य' है; तथा (७) जो 
स्वरूप से-पर-रूप से और स्वरूपपररूप से युगपत्‌ 'सत, असत्‌ और अवक्तव्य' है,-ऐसे अनन्त 
धर्मों बाले कथनोय द्रव्य के एक-एक धर्म का आश्रय लेकर विवर््षित रूप विधि-नियेध के 
द्वारा प्रमट होने बालो सप्तभंगी सतत सम्यकतया उच्चारित स्थात्‌कार रूपी असोध संत्र 
पद के द्वारा 'एवं कार (एकान्त) रहने वाले समस्त विरोध-विय के मोह को दूर करतो 


है ॥११५॥ 
तात्पयंब॒त्ति 

अथ समस्तदुनंयकान्तरूपविवादनिषेधिका नयसप्तभज्भी विस्तारयति-- 

अल्थित्ति य स्यादस्त्येव । स्यादिति को5थ ? कथड्चित्‌ कथचित्कोर्थ्य ? विवक्षितप्रकारेण 
स्वद्रव्यादिचतुष्टयेन | तच्चतुष्टय, शुद्धजीवविषये कथ्यते । शुद्धगुणपर्यायाधारभूत शुद्धात्मद्रव्य भण्यते, 
लोकाकाशप्रमिता शुद्धासख्येयप्रदेशा क्षेत्र भण्यते, वर्तमानशुद्धपर्यायरूपपरिणतो वर्तमानसमय कालो 
भण्यते, शुद्धचेतन्‍्य भावश्चे त्युक्तलक्षणद्रव्यादिचतुष्टयेन इति प्रथमभज्ज १ । णल्थित्ति य स्यान्नास्त्येव 
स्यादिति को४<र्थ कथचिद्विवक्षितप्रकारेण परद्रव्यादिचतुष्टयेन हवाबि भवति २ । कथम्भूत ? अवत्तज्य- 
सिदि स्यादवक्तव्यमेव ३ स्यादिति को४र्थ ? कथचिद्विवक्षितप्रकारेण युगपत्स्वपरद्रव्यादिचतुष्टयेन 
स्यादस्ति स्यान्नास्ति, स्यादवक्तव्य, स्यादस्तिनास्ति, स्यादस्त्येबावक्तब्यम्‌, स्यान्नास्त्येवावक्तब्य 
स्यादस्तिनास्त्यवक्तव्यम्‌ । पुणो पुन इत्थभूत। कि भवति ? बब्ब परमात्मद्रव्य कत्‌ ? पुनरपि 
कथम्भूत भवति ? तदुभय स्यादस्तिनास्त्येबव । स्यादिति को४र्थ ? कथचिद्विवक्षितप्रकारेण क्रमेण 
स्वपरद्रव्यादिचतुष्टयेन ४ । कथम्भूत ? सदित्थमित्थ भवति । आदिदठ आदिष्ट विवक्षित सत्‌ । केन 
कृत्वा ? पज्जायेण दु पर्यायेण तु प्रश्नोत्तररूपनयविभागेन तु । कथम्भूतेन ? केणवि केनापि विवक्षितेन 
नैगमादिनयरूपेण अण्ण वा अन्यथा सयोगभद्भुगअयरूपेण । तत्कथ्यते-स्यादस्त्येबावक्तव्य स्यादिति कोष्थें 
कथड्चित्‌ विवक्षित प्रकारेण स्वद्र व्यादिचतुष्टयेन युगपत्स्वपरद्रव्यादिचतुष्टयेन च ५। स्यान्नास्त्ये- 
वावक्तव्य परद्रव्यादिचतुष्टयेन युगपत्स्वपरद्रव्यादिचतुष्टयेन च ६ । स्यादस्तिनात्स्येवावक्तव्य क्रमेण 
स्वपरद्रव्यादिचतुष्टयेन युगपत्स्वपरद्रव्यादिचतुष्टयेन च ७ । पूर्व पण्चास्तिकाये स्यादस्तीत्या- 
दिप्रमाणवाक्येन प्रमाणसप्तभड्डी व्याख्याता, अत्र तु स्यादस्त्येव यदेवकारग्रहण तन्नयसप्तभज्ञी- 
ज्ञापना्थमिति भावार्थ । यथेद सप्तभज्ीव्याख्यान शुद्धात्मद्रव्ये दशित तथा यथासम्भव सर्वेपदार्थेषु 
द्रष्टव्यमिति ॥।११५॥। 

एव नयसप्तभज़ी व्याख्यानगाथयाष्टमस्थल गतम्‌ । 


एव पूर्वोक्तप्रकोरेण प्रथमा नमस्कारगाथा, द्रव्यगुणपर्यायकथनरूपेण द्वितीया, स्वसमयपर- 
समयप्रतिपादनेन तृतीया, द्रव्यस्य सत्तादिलक्षणत्रयसूचनरूपेण चतुर्थीति, स्वत्तन्त्रगाथाचतुष्टयेन पीठि- 
कास्थल तदनन्तरमवान्तरसत्ताकथनरूपेण प्रथमा महासत्तारूपेण द्वितीया, यथा द्रव्य स्वभावसिद्ध तथा 


श्षय |] [ प्रवयणसारो 


सत्तागुणो5पीति कयनरूपेण तृतीया, उत्पादव्यय श्रौव्यत्वेषि सत्तेव द्रव्य भवतीति कथनेन चतुर्थीति 
गायाचतुष्टयेन सत्तालक्षणविवरणमुख्यता । तदनन्तरमुत्पादव्यय भ्रौव्यलक्षणविवरणमुख्यत्वेन गाथात्रय, 
तदनन्तर  द्वव्यपर्यायकथनेन गुणपर्यायकथनेन च गाथाद्य, ततश्च द्र॒व्यस्यास्तित्वस्थापनारूपेण 
प्रथमा, प्रथक्त्वलक्षणस्यातद्भावाभिधान्यत्वलक्षणस्य च कथनरूपेण द्वितीया, सज्ञालक्षणप्रयोजना दिभेद- 
रूपस्थातद्भावस्य विवरणरूपेण तृतीया, तस्यैव दुढीक रणाथ चतुर्थीति गाथाचतुष्टयेन सत्ताद्रव्ययोरभेद- 
विषये युक्तिकथनमुख्यता । तदनन्तर सत्ताद्रव्ययोर्गूणगगुणिकथनेन प्रथमा, गुणपर्यायाणा द्र॒ग्येण सहा- 
भेदकथनेन द्वितीया चेंति स्व॒तन्त्रगाथाद्यय । तदनन्तर द्रव्यस्य सदुत्पादासदुत्पादयों सामान्यव्याख्यानेन 
विशेषव्याख्यानेन च गाथाचतुष्टय, ततश्च सप्तभड़्ीकथनेन गाथैका चेति समुदायेन चतुविशतिगाथा- 
भिरष्टमि स्थलै सामान्यज्ञेयव्याख्यानमध्ये सामान्यद्रव्यप्ररूपण समाप्तम्‌ । 

अत पर तजत्रैव सामान्यद्रव्यनिर्णयमध्ये सामान्यभेदभावनामुख्यत्वेनैकादशगाथापयन्त 
व्याख्यान करोति । तत्र क्रमेण पञ्चस्थानानि भवन्ति। प्रथमस्तावद्वातिकव्याख्यानाभिप्रायेण साख्यै- 
कान्तनिराकरण, अथवा शुद्धनिश्वयनयेन जैनमतमेवेति व्याख्यानमुख्यतया एसो त्ति णत्थि कोई इत्यादि 
सूत्रागायैका | तदतन्तर मनुष्यादिपर्याय निश्वयनयेन कर्मफन भव ति, न च शुद्धात्मस्वरूयमिति तस्वैवाधि 
कारसूत्रस्य विवरणार्थ कम्म णामसमक्ख दइत्यादिपाठक्रमेण गाथा चतुष्टय, तत पर रागादिपरिणाम 
एव द्रव्यकम्मं का रणत्वादभावकर्म्म भण्यत इति परिणाममुख्यत्वेन आदा कम्ममलिमसो इत्यादि- 
सुत्रद्यय, तदनन्तर कर्मफलचेतना कर्मचेतना ज्ञानचेतनेति त्रिविधचेतनाप्रतिपादनरूपेण परिणमतति 
चेदगाए इत्यादिसू त्रद्यय तदनन्तर शुद्धात्मभेदभावनाफल कथयत्र्‌॒ सत्र कत्ताकरण दइत्याद्येकसूत्रेणो- 
पसहरति । एवं भेदभावनाधिकारे स्थलपञ्चकेन समुदायपातनिका । 

उत्थानिका--आगे सब खोटी नयो के एकान्त रूप विवाद को मेटने वाली सप्तभगी 
नय का विस्तार करते है-- 

अम्वय सहित विशेषार्थ--(दब्यं ) द्रव्य (केणवि पज्जायेण) किसी एक पर्याय से 
(बु) तो (अत्थि त्ति) अस्ति रूप हो है (4) ओर किसी एक पर्याय से (णत्यित्ति य) नास्ति 
रूप हो है तथा किसी एक पर्याय से (अवत्तव्यमिदि ) अवक्तव्य रूप हो (हुअदि) होता है । 
(पुणो तदुभबस) तथा किसी एक पर्याय से अस्ति नास्ति दोनों रूप हो है। (वा अण्ण) 
अथवा किसी अपेक्षा से अग्य तीन रूप अस्ति एवं अवक्तव्य, नास्ति एवं अवक्तव्य तथा 
अस्ति नात्ति एवं अवक्तद्य रूप (आदिदठमु) कहा गया है। यहां स्थाहाद का कथन है, 
स्थात्‌ का अर्थ कथ खित्‌ है, अर्थात्‌ किसी एक अपेक्षा से, वाद का अर्थ--कैथन करना है । 
बुत्तिकार यहां शुद्ध जीव के सम्बन्ध में स्थाद्ाद का या सप्तभंग का प्रयोग करके बताते 
हैं । शुद्ध जोब ब्रव्य अपने हो स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल, स्वभाव के चतुष्टय को अपेक्षा 
स्पात्‌ अस्तिरूप ही है अर्थात्‌ जीव में अस्तिपना है । शुद्ध गुण तथा पर्यायों का आधारभूत 
जो शुद्ध आत्मद्रष्य है वह स्वद्रच्य है, लोफकाकाश प्रमाण शुद्ध असंख्यात प्रदेश हैं सो स्वक्षेत्र 
कहा जाता है। बर्तेमान शुद्ध पर्याय में परिणमन करता हुआ वर्तेमान समय स्वकाल कहा 
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पनता है। शुद्ध चेतन्य यह स्वभाव है | इस तरह स्वद्रव्यादि चतुष्टय को अपेक्षा शुद्ध जीव 
है अथग शद्ध जीव में अस्तित्व स्वभाव है। यह स्थात्‌ अस्ति एवं प्रथम भंग है तथा पर- 
द्रव्य, पर-क्षेत्र, पर-काल व परभावरूप परद्रव्यादि चतुष्टय की अपेक्षा नास्तिखु्प ही है । 
अर्थात्‌ शुद्ध जोब में अपने सिवाय सब द्रव्यों के द्रव्यादि चतुष्टका अभाव है। यह 'स्थात्‌ 
नास्ति एवं” दूसरा भंग है एक समय में हो जीव द्रव्य किप्ती अपेक्षा से अस्तिरूप ही है थ 
किसी अपेक्षा से नास्ति रूप ही है तथापि बचनों से एक समय में कहा नहों जा सकता 
इससे अवक्तव्य ही है। यह तोसरा स्यात्‌ अवक्तव्य एक भंग है । वह परमात्मद्रव्य स्व- 
द्रव्यादि चतुष्ययकी अपेक्षा अस्ति रूप है, पर-द्रव्यादि चतुष्टय की अपेक्षा तास्ति रूप है, 
ऐसे क्रम से कहते हुए अस्तिनास्ति स्वरूप ही है यह चौथा “स्थात्‌ अस्तिनात्ति एबं” भग है । 
इस तरह प्रश्नोत्तर रूप नय विभाग से ज॑से ये चार भग हुए तंसे तोन भंग और हैं जिनको 
सयोगी कहते है। स्वद्रव्पादि चतुष्टय की अपेक्षा अस्ति ही है परन्तु एक समय से स्व- 
द्रव्यादि की अपेक्षा अस्ति और परद्रव्यादि की अपेक्षा नास्ति होने पर भी अवक्तव्य है यह 
पाचवा भग है। पर द्रव्यादि की अपेक्षा नास्ति रूप ही है परन्तु एक समय से स्व-पर- 
द्रव्यादि की अपेक्षा “अस्तिनास्ति होने पर भी अवक्तव्य है इससे स्थात्‌ नास्ति एवं अवक्तब्य 
है यह छठा भंग है । क्रम से कहते हुए स्वद्रव्यादिकी अपेक्षा अस्ति रूप ही है तथा पर- 
द्रव्यादिकी अपेक्षा नास्ति रूप ही है तथापि एक समय मे अस्तिनास्ति रूप कहा नहीं जा 
सकता इससे स्थात्‌ अस्तिनास्ति एवं अवक्तव्य रूप है, यह सातवा भंग है । पहले पंच।स्ति- 
काय ग्रन्थ मे स्थात्‌ अस्ति इत्यादि प्रमाण धाक्य से प्रमाण सप्तभगी का व्याख्यान किया 
गया, यहाँ “स्थात्‌ अस्ति एब'! के द्वारा जो “एवं” का ग्रहण किया गया है बहु तय-सम्तभगी 
के बताने के लिये किया गया है। जंसे यहाँ शुद्ध आत्मद्रव्य मे सप्तभंगी नयक्ा व्याख्यान 
किया गया तंसे यथासंभव सब पदार्थों मे जान लेना चाहिये ॥११५॥ 

नोट--इस तरह सप्तभंगी के व्याख्यान की गाथा के द्वारा आठवां स्थल पूर्ण हुआ । 

इस तरह जंसा पहले कह चुके है पहले एक नमस्कार गाथा कही, फिर द्रव्य गुण 
पर्याय को कथन करते हुए दूसरी कही, फिर स्वसमय को दिखलाते हुए तीसरी, फिर द्रव्य 
के सत्ता आदि तीन लक्षण होते है इसकी सूचना करते हुए चौथी, इस तरह स्वतन्‍्त्र गाथा 
चार से पीठिका कही । इसके पीछे अवान्तर सत्ता को कहते हुए पहली, महासत्ता को कहते 
दूसरी, ज॑सा द्रव्य स्वभाव से सिद्ध है वंसे सत्ता गुण भी है ऐसा कहते हुए तीसरी, उत्पाद 
व्यय भ्रौव्ययना होते हुए भी सत्ता ही द्रव्य है ऐसा कहते हुए चौथी, इस तरह चार 
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गाथाओ से सत्ता का लक्षण मुख्यता से कहा गया । फिर उत्पाद व्यय ध्रौव्य लक्षण का 
कहते हुये गाथा तीन, तथा द्रव्य पर्याय को कहते हुए य ग्रुण पर्याय को कहते हुए गाथा दो, 
फिर द्व-य के अस्तित्व को स्थापन करते हुए पहली, पृथकत्व लक्षणधारी अतद्भाव नाम के 
लक्षण को कहते हुये दूसरी, सज्ञा लक्षण प्रयोजनादि भेद रूप अतदभाव को कहते हुए 
तोसरी, उसको ही दृढ़ करने के लिये चौथी, इस तरह गाथा चार से सत्ता ओर द्रव्य में 
अभेद है, इसको युक्तिपूर्वक कहा गया । इसके पीछे सत्ता गुण है, द्रव्य गुणी है ऐसा कहते 
हुये पहली ग्रुण पर्यायों का द्रव्य के साथ अभेद है ऐसा कहते हुए दूसरी ऐसी स्वततत्र 
गाथाये दो हैं । फिर द्रव्य के सत्‌ उत्पाद, असत्‌ उत्पाद का सामान्य तथा विशेष व्याख्यान 
करते हुए गाथायें चार है। फिर सप्तभगी को कहते हुए गाथा एक है, इस तरह समुदाय 
से चौबीस गाथाओ के हारा आठ स्थलो से सामान्य ज्ञेय के व्याख्यान मे सामान्य द्रव्य का 
वर्णन पूर्ण हुआ । 

इसके आगे इसी द्वी सामान्य द्रव्य के निर्णय के मध्य मे सामान्य भेद की भावना 
की मुख्यता करके ग्यारह गाथाओ तक व्याख्यान करते है । इसमे क्रम से पाच स्थान है | 
पहले वातिक के व्याख्यान के अभिप्राय से सांख्य के एकात का खडन है। अथवा शुद्ध 
निश्चयनय से फल कर्म रूप है , शुद्धात्मा का स्वरूप नहीं है ऐसी गाथा एक है। फिर इसी 
मधिका र सूत्र के वर्णन के लिये “कम्म णाम समक्ख'”' इत्यादि पाठ क्रम से चार गाथाए 
इसके आगे रागादि परिणाम ही द्रव्य कर्मो के कारण है इसलिये भावकर्म कहे जाते है । 
इस तरह परिणाम की मुख्यता “आदा कम्म मलिमसो” इत्यादि सूत्र दो हैं। फिर कमंफल 
चेतना, कमंचेतना, शानचैतना इस तरह तोन प्रकार चेतना को कहते हुते “परिणमदि 
चेदणाए' इत्यादि तीन सूत्र हैं। फिर शुद्धात्मा की भेद भावना का फल कहते हुए “कत्ता- 
करण" इत्यादि एक सुत्र मे उपसहार है या तकोच है--इस तरह भेद भावना के अधिकार 
में पाच स्थल मे समुदायपातनिका है । 

क्षय नि्धायमाणत्वेनोदाहरणोक्ृतस्य जीवस्य मनुष्यादिपर्यायाणां क्रियाफलत्वेना- 
न्यत्वं चोतपति--- 

एसो त्ति णत्यि कोई ण णत्यि किरिया सहावणिव्वत्ता' । 
किरिया हि णत्यि अफला धम्मो जदि णिष्फलों परमो ॥११६॥ 
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१ सभावणिवत्ता (ज० वु०)। 


पबयणसारों ] [ २६१ 


एप इति नास्ति कश्चिन्न नास्ति क्रिया स्वभावनिवृत्ता। 
क्रिया हि नास्त्यफला धर्मों यदि निष्फल परम' ॥११६।॥ 
हह हि संसारिणो जीवस्थानादिकमंपुद्गलोपाधिसन्निधिप्रत्ययप्रवर्तमानप्रतिक्षणविव- 
तेनस्प क्रिया किल स्वभावनिय त्तेवास्ति । ततस्तस्थ मनुष्यादिपर्यायेष न कश्चनाप्येष 
एवेति टड्भोत्कीरोइस्ति, तेषां पृथ॑पृर्वोषमर्दप्रवत्तक्रियाफलत्वेनोत्त रोस रोपमर्यंमानत्वात्‌ 
फलमभिलष्येत था मोहसंवलनाविलयनात्‌ क्रियाया:। क्रिया हि तावध्त्रेतनस्य पूर्वोत्तरद- 
शाविशिष्टचेतन्यपरिणामात्मिका । सा पुनरणोरण्वन्तरसंगतस्थ परिणतिरिवात्मनो मोह- 
सवलितस्य दृचणककायंस्पेव मनुष्यादिकार्यस्थ निष्पादकत्वात्सफलंव । सेब मोहसबलनवि- 
लगने पुनरणोरुच्ठिउन्नाण्वन्तरसगमस्य परिणतिरिथ द्च्णुककार्यस्पेव मनुष्यादिकारयंस्या- 
निष्पादकत्यात्‌ परमद्रव्यस्वभावमृततया परमधर्माख्या भवत्यफलेब ॥११६॥ 


भूमिका--अब, जिसका निर्धारण करना है, इसलिये जिसे उदाहरण रूप बनाया 
गया है ऐसे जीब की मनुष्यादि पर्यायें क्रिया को फल हैं इसलिये उनका अन्यत्व (एक 
पर्याय का दूसरी पर्याय से भिन्‍नपना ) प्रकाशित करते हैं-- 


अन्वयार्थं---[ एब इति कश्चित्‌ नास्ति ] यह पर्याय टकोत्कीण अविनाशी है, (नर 
नारकादि पर्यायों मे) ऐसी कोई पर्याय नही है (अर्थात्‌ नर-नारकादि पर्यायो में टकोत्की्ण 
अविनाशी रहने वाली कोई पर्याय नही है) [स्वभाव-निवं त्ता क्रिया नास्ति न] (ससारी 
जीव के) रागादि अशुद्ध विभाव रूप स्वभाव से उत्पन्न होने वाली क्रिया न हो, ऐसा भी 
नही है (अर्थात्‌ ससारी जीव के रागादि विभाव रूप स्वभाव से उत्पन्न होने वाली राग- 
द्वेपमय क्रिया अवश्य होती ही है) [यदि] यदि [परम धर्म निष्फल | (वीतरागभावरूप) 
उत्कृष्ट धर्म (नर-नारकादि उत्पन्न करने रूप) फल से रहित है (वीतराग रूप धर्म नर नारक 
आदि पर्याय उत्पन्न नही कर सकता है) तो क्ती [क्रिया हि अफला नास्ति] (रागादि 
परिणति रूप) क्रिया अवश्य ही (नर-नारकादि पर्याय उत्पन्न करने रूप) फल से रहित नहा 
है (अर्थात्‌ रागादिरूप क्रिया अवश्य ही नर-नारक आदि पर्याय उत्पन्न करती है) । 

टीका--यहा (इस विश्व मे), अनादि कम पुदूगल को उपाधि के सन्निधि प्रत्यय 
(निमित्तकारण ) से होने बाला प्रतिक्षण विपरिणमन जिसके होता रहता है, ऐसे ससारी 
जीव की क्रिया वारतव मे स्वभाव-निष्पन्न ही है, इसलिये उसके सनुष्यादि पर्यायों से से 
कोई भी पर्याय 'यह हो' है ऐसी टकोत्कीर्ण नहीं है, क्योंकि वे पर्यायें, पुर्ब-पुर्व पर्यायों के 
नाश मे प्रबतंमान क्रिया की फलरूप होने से, उत्तर-उत्तर (अगली-अगलो) पर्थायो के द्वारा 
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नष्ट होती हैं । मोह के साथ मिलन (सिश्चितता) का नाश न हुआ होने से, क्रिया का 
फल तो मानना चाहिये | क्रिया चेतन को पूर्वोत्तर दशा से विशिष्ट (विशेषित) चेतम्य 
परिणाम रवरूप है । जंसे-दूसरे अण के साथ युक्त अणु की परिणति द्विअणुक कार्य को 
निष्पादक है, उसी प्रकार मोह के साथ मिलित आत्मा को परिणति मनुष्यादि कार्य को 
निष्पावक होने से, बहू (क्रिया) फल वाली ही है। जंसे दूसरे अणु के साथ का सम्बन्ध 
जिसका नष्ट हो गया है ऐसे अणु को परिणति द्वि-अणुक कार्य की निष्प'दक नहीं है, उसी 
प्रकार मोह के साथ मिलन का नाश होने पर द्रव्य की परम स्वभावभूत होने से 'परमधम' 
नाम से कहो जाने वालो वही क्रिया, सनुष्यादि कार्य को निष्पादक न होने से, अफल 


ही है । 

सूचना--हस गाथा मे नर-तारक आदि पर्यायों की उत्पत्ति को ही फल माना 
गया है। चूकि संप्तारो जोब के रागादिक भाव विना प्रयत्न के स्वत्त. उत्पन्न होने रहते है, 
अतः रागादिक भाव को यहां स्वभाव कहा है ॥॥११६॥ 


तात्पर्यव॒त्ति 

अथ नर-नारकादिपर्याय कर्माधीनत्वेव विनश्वरत्वादिति शुद्धनिश्वयनयेन जीवस्वरूप 
न भवतीति भेदभावना कथयति-- 

एसो त्ति णत्थि कोई टद्धोत्कीणंज्ञायकेकस्वभावपरमात्तद्रव्यवत्ससारे मनुष्यादिपर्यायेष मध्ये 
सर्वेदेवेष एकरूप एवं नित्य को5पि नास्ति ? तहिं मनुष्यादिपर्यायनिर्वतिका ससारक्रिया सापि न 
भविष्यति ? ण णत्यि किरिया न नास्ति क्रिया मिथ्यात्वरागादिपरिणतिस्ससार कर्मेति यावत्‌ इति 
पर्यायनामचतुष्टयरूपा क्रियास्त्येव। सा च कथम्भूता ” सभावणिव्वत्ता शुद्धात्मस्वभावाद्विपरीतापि 
नरनारकादिविभावपर्यायस्वभावेन निव्रं त्ता। तहि कि निष्फला भविष्यति ? किरिया हि णत्थि अफला 
क्रिया हि नास्त्यफला सा मिथ्यात्वरागादिपरिणतिरूपा क्रिया यद्यप्यनन्तसुखादियुणात्मकमोक्षकार्य 
प्रति निष्फला तथापि नानादु खदायकस्वकीयकार्पभूतमनुष्यादिपर्यायनिर्वर्तकत्वात्सफलेति मनुष्यादि- 
पर्यायनिष्पत्तिरेवास्या फल । कथ ज्ञायत इति चेत्‌ ? “धम्मो जदि णिप्फलो परमो” धर्मों यदि 
निष्फल परम नोरागपरमात्मोपलम्भपरिणतिरूप आगमभाषया परमयथाख्यातचारित्ररूपो वा 
योञसौ परमो धर्म , स केवलज्ञानायनन्तचतुष्टयव्यक्तिरूपस्थ कार्यसमयसारस्योत्पादकत्वात्सफलो5पि 
नरनारकादिपर्यायकरणभूत ज्ञानावरणादिकमंबन्ध नोत्पादयति, तत कारणान्निष्फल । ततो ज्ञायते 
नरनारकादिससारकार्य मिथ्यात्वरागादिक्रियाया फलमिति। अथवास्य सूत्रस्य द्वितीयव्याख्यान 
क्रियते--यथा शुद्धनयेन रागादिविभावेन न परिणमत्यय जीवस्तथैवाशुद्धनयेनापि न परिणमतीति 
औयदुक्त साख्येन तन्निराकृत । कथमिति चेत्‌ ? अशुद्धनयेन भिध्यात्वरागादिविभावपरिणतजीवाना 
नरनारकादिपर्यायपरिणतिदर्शनादिति । एव प्रथमस्थले सत्रगाथा गता ॥ ११६॥ 
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ख पुस्तके “परिणमति रागादिभावेन जीव साख्येत यदुक्‍त  इति वर्तते । 


प्रवयणसारो ] [ २६३ 


उत्थानिका--आगे कहते है कि नारक आदि पर्याय कमं के श्धीन है इससे 
नाशवत हैं । इस कारण शुद्ध निश्चय से नारकादि पर्याये जीव का स्वरूप नही हैं, ऐसी 
भेद भावना को कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषाथे--(एसो त्ति णत्यि कोई) कोई भी मनुष्यादि पर्बाय ऐसी 
नहों है जो नित्य हो (ण सहावणिव्वत्ता किरिया णत्यि) और रागादि विभाव स्वभाव से 
होने बाली क्रिया न होती हों ऐसा भी नहीं है अर्थात्‌ रागादि रूप क्रिया अवश्य है। 
(किरिया हि अफला णत्थि) यह रागादि रूप क्रिया निश्चय से घिना फल के नहों होतो 
है अर्थात्‌ मनुष्यादि पर्याय रूप फल को देती है (जदि परमा धम्मो णिप्फलो) किन्तु 
उत्कृष्ट बीतरागधर्म मनुष्यादि पर्याय रूप फल देने से रहित हे । 

जसे टंकोत्कीर्ण (टांको से उकेरे के समात अमिट) ज्ञाता दृष्टा एक स्वभाव रूप 
परमात्मा द्रव्य नित्य है वेसे इस ससार में सनुष्य आदि पर्यायों मे से कोई भो पर्याय ऐसी 
नहीं है जो नित्य हो तब क्या मनुष्यादि पर्यायों को उत्पन्न करने वाली संस्तार की क्रिया 
भी नहीं है ? इसके उत्तर से कहते है कि भिथ्यादर्शन व रागद्रेधादिको परिणति रूप 
सांसारिक क्रिया न होती हों, ऐसा नहीं है। ये मनुष्यादि चारो गतियां क्योंकि कर्म (कार्य) 
हैं इसलिये इनको उत्पन्न करने वाली रागादि किया अवश्य है। यह क्रिया शुद्धात्मा के 
स्वभाव से विपरीत होने से नर नारकादि विभाव पर्याय के स्वभाव से उत्पन्न हुई है । तब 
क्या यह रागादि क्रिया निष्फल रहेगी ? मिथ्यात्व रागादि में परिणतिरूप क्रिया यद्यपि 
अनन्त सुखादि गुणमयी मोक्ष के कार्य को पेबा करने के लिये निष्फल है तथापि नाना 
प्रकार के दु:खो को देने बाली स्व-कार्य भूत मनुष्यादि पर्याय को पेदा करने के कारण फल 
सहित है, निष्फल नहीं हे---इस रागादि क्रिया का फल सनुष्यादि पर्याय को उत्पस्त 
करना है । यह बात कंसे मालूम होतो है ? इसके उत्तर में कहते हैं कि यदि जोतराग 
परमात्मा की प्राप्ति मे परिगसन करने बालो क्विया, जिसको आगभ की भाषा में परम 
यथारुपातचारित्र रूप परमधघधम कहते है, केवलज्ञानादि अनन्त चतुष्टय की प्रगटता रूप 
कार्य-स्मयसार को उत्पन्त करने के कारण फल सहित है तथापि नर नारक आदि पर्यायों 
के कारणरूप ज्ञानावरणादि कमंबंध को नहीं पंदा करती है इसलिये निष्फल है। इससे 
यह ज्ञात होता हे कि नरनारक आदि सांसारिक कार्य मिथ्यात्व रागादि क्रिया के फल हूँ। 
अयवा हस सुत्र का दूसरा व्याख्यान किया जाता है-जंसे शुद्ध निश्वयनय से यह जोब 
रागाबवि विभाव-भावों से नहीं परिणमन करता है तेसे हो अशुद्ध तय से भी नहीं परिणमन 
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करता है ऐसा जो सांख्यमत कहता है उसका निषेध इस गाथा में है, क्योकि अशुद्धनय से 
जो जोव मिथ्यात्व व रागादि विभावों मे परिणमन करते है उन्हों को नर नारक आदि 
पर्यायों की प्राप्ति है, ऐसा देखा जाता है । 

अथ मनुष्यादिपर्यायाणां जोवस्य क्रियाफलत्व व्यनक्ति-- 

कम्म॑ णामसमक्खं समावमध' अप्यणों सहावेण । 
अभिभूय णरं तिरियं णेरइयं वा सुरं कुणदि ॥११७॥ 
कर्म नामसमाख्य स्वभावमथात्मन स्वभावेन। 
अभिभूय नर तिर्यच नैरयिक वा सुर करोति ॥११७॥ 

किया खल्वात्मना प्राप्यत्वात्कमं, तन्निमित्तप्राप्तपरिणामः पुद्गलोषपि कर्म, तत्का- 
येंसूता मनुष्यादिपर्याया जीवस्यथ क्रियाया मूलकारणभूताया प्रवृत्तत्वात्‌ क्रियाफलमेव 
स्पुः। क्रियाउ्तावे पुद्गलानां कमंत्वाभावात्तत्कायंभूताना तेबामभावात्‌ । अथ कथंते 
कमंण: कार्यधावसायान्ति, कर्मस्वभावेन जोवस्वभावमभिभूय क्रियमाणत्वात्‌ प्रदीपवत्‌ । 
तथाहि--यथा खलु ज्योति-स्वभावेन तेलस्वभावमभिभुय क्रियमाण: प्रदीपो ज्योतिःकार्य 
तथा कर्मस्वभावेन जीवस्वभावमभिभूय क्रियमाणा मनुष्यादिपर्याया: कसंकार्यम्‌ ॥११७॥ 

भूमिका--अब, जीव के, मनुष्यादि पर्यायों का क्रिया का फलपना होना ध्यकत 
करते हैं--- 

अन्ययाथं--[ अथ ] अब, [तामसमाख्य कम] 'नाम' सज्ञावाला कर्म [स्वभावेन |] 
अपने स्वभाव से [आत्मन स्वभाव अभिभूय ] जीव के स्वभाव का पराभव करके, [नर 
तियंज्च नैरयिक वा सुर) मनुष्य, तिर्यंच, नारक अथवा देव (इन पर्यायो) को [करोति | 
करता है । 

टीका--क्रिया वास्तव मे आत्मा के द्वारा प्राप्य होने से कम है, (अर्थात्‌ आत्मा 
क्रिया को प्राप्त करता है इसलिये वास्तव में क्रिया हो आत्मा का कर्म है।) उसके निमित्त 
से परिणमन (इरब्यकर्मरूप ) को प्राप्त होता हुआ पुदूगल भो कर्म है। उस (पुद्गलकमं) 
को कार्यमूत मनुष्यादि पर्यायें, मुलकारणमृत जीव की क्रिया से भ्रबर्तमान होने से, क्रिया- 
फल हो हैं, क्योंकि क्रिया के अभाव मे पुदुगलों के कमंत्व का अभाव होने से, उस (पुद्गल 
कर्म ) को कार्यमूत सनुष्यादि पर्यायों का अभाव होता है । वहां, वे सनुष्यादि पर्यायें कर्म 


के कार्य कंसे हैं ? (सो कहते हैं) क्योंकि वे (पर्याये) कमंस्वभाव के द्वारा, जोब के स्वभाव 
0233 कक अफ अजीज किन 2 लव न लरिकल के कर पलक न कक तल अब हजरत कैप अ 
१ भह (ज० बु०)। 
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का पराभव करके, की जाती हैं, दीपक को भांति । यथा ज्योति (लो) के स्वन्ाव के द्वारा 
तेल के स्वभाव का पराभव करके किया जाने वाला दीपक ज्योति का क।य है, उसो 
प्रकार कर्म स्वभाव के द्वारा जोब के स्वभाव का पराभव करके जाने वालो सनुष्यादि 
पर्यायें कमंके काय है ॥११७॥। 


तात्पयंब॒ृत्ति 
अथ मनुष्यादिपर्याय कर्मजनिता इति विशेषेण व्यक्तीकरोति-- 


कम्स कर्मरहितपरमात्मनो विलक्षण कर्म कतृ कि विशिष्ट ? णामसमक्खं निर्नामनिगेत्रिमुक्ता- 
त्मनों विपरीत नामेति सम्यगाख्या सज्ञा यस्य तद्भुवति नामसमाख्य, नामकमेंत्यय । सभावं शुद्धबुद्धे- 
कपरमात्मस्वभाव अहू अथ अप्पणो सहाबेण आत्मीयेन ज्ञानावरणादिस्वकीयस्वभावेन करणभूतेन 
अभिभूय तिरस्क्ृत्य प्रच्छाद्य त पूर्वोक्तमात्मस्वभाव । पश्चात्कि करोति ? णर तिरिय णेरइय वा सुर 
कुणदि नरतिर्यग्नारकसुररूप करोतीति । अयमत्रार्थ --यथारिन कर्ता तैलस्वभाव कम्मंतापन्नममभिभूय 
तिरस्कृत्य वर्त्याधारेण दीपशिखारूपेण परिणमयति, तथा कर्माग्नि कर्ता तैलस्थानीय शुद्धात्मस्वभाव 
तिरस्कृत्य वर्तिस्थानीयशरीराधारेण दीपशिखास्थानीयनरनारकादिपर्यायरूपेण परिणमयति। ततो 
ज्ञायते मनुष्यादिपर्याया निश्चयनयेन कर्मजनिता इति ॥|११७॥ 


उत्थानिका--आगे इसी सूत्र का विशेष कहते हुए बताते है कि ये मनुष्य आदि 
पर्याये कर्मो के द्वारा पंदा होती है-- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(अह) तथा (णामसमवख कसम) सास नामका कर्स 
(सहाबेण) अपने कर्म स्वभाव से (अप्पणो सभाव) आत्मा के स्वभाव को (अभिभूय) ढक- 
कर (णरं तिरियं णेरइय वा सुरं कुणदि) उसे मनुष्य, तिर्यंच, नारकी या देवरूप कर देता 
है । कर्मों से रहित परमात्मा से विलक्षण ऐसा कर्म जिसको भले प्रकार नाम संज्ञा की गई 
है, अर्थात्‌ नाम कर्म जो नामरहित, गोत्र-रहित परमात्मा से विपरीत है, अपने ही सहभ।वो- 
ज्ञानावरणादि कर्मो के स्वभाव से शुद्धदुद्ध एक परमात्सस्वभाव को आच्छादन कर उसे नर, 
नारक, तियंच था देवरूप कर देता है | यहां यह विशेष अर्थ है--जंसे अग्नि कर्त्ता होकर 
तेल के स्वभाव को तिरस्कार करके बत्ती के आधार से उस तल को दीपक की शिखारूप मे 
परिणमन कर देतो है तंसे कर्मरूषी अग्नि कर्ता होकर तेल के स्थान में शुद्ध आत्मा के 
स्वभाव को तिरस्कार करके बत्तो के समान शरीर के आधार से उसे दोपक को शिखा के 
समान नर, नारकादि पर्यायों के रूप से परिणमन कर देती है । इससे जाना जाता है कि 
सनुष्य आदि पर्यायें निश्चय से कर्स-जनित हैं ॥॥११७॥ 
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अथ कुतो मनुष्यादिपययिषु जीवस्य स्वभावाभिभवों भवतीति निर्धारयति-- 
णरणारयतिरियसुरा जोवा खलु णामकम्मणिव्वत्ता । 


ण हि ते लद्धसहावा परिणममाणासकस्माणि ॥११८॥ 


नरनारकतियंक्सुरा जीवा खलु नामकमंनिवृत्ता । 
न हि ते लब्धस्वभावा परिणममाना स्वकर्माणि ॥११५॥ 


अमी मनुष्यादय: पर्याया नामकरंनिव्‌ त्ताः सन्ति ताबत्‌। न पुनरेतावतापि तत्र 
जीवस्य स्थभावाधिभवो५स्ति । यथा कनकबद्धमाणिक्यकड्भूणेषु साणिक्यस्थ । यत्तत्र नेब 
जीवः स्वभावधुपलभते तत्‌ स्वकमंपरिणमनात्‌ पयःपूरवत्‌ । यथा खलु पयःपुरः प्रदेशस्वा- 
दाभ्यां पिचुसन्दचन्दनादिवनराजी परिणमन्न द्रव्यत्वस्वादुत्वस्वभावमुपलभते, तथात्मापषि 
प्रदेशशावाध्या क्मंपरिणमनान्नामुतंत्वनिरुप रागविशुद्धिमत्त्वस्वभावमुपलभते ॥११८॥॥ 

भूमिका--अब यह निर्णय करते हैं कि मनुष्यादि पर्यायों में जीव के स्वभाव का 
पराभव किस कारण से होता है ?-- 

अन्वयार्थं-- [ नरनारकतियंक्सुरा जीवाः | मनुष्य, नारक, तिर्यच और देवरूप जीव 
[खलु ] वास्तव में [नामकर्मे-निव्‌ त्ता ] नामकमे से निष्पन्न है। [हि] वास्तव मे [ते] 
वे जीव [स्वकर्माणि] अपने अपने उपाजित कमंरूप [परिणममाता ] परिणत होते 
हुए [न लब्धस्वभाव. | (चिदान द) स्वभाव को प्राप्त नही होते । 

टीका--भ्रथम तो यह मनुष्यादि पर्यायें नामकर्म से निष्पन्न हैं, किन्तु इतने से 
सो वहां (उन पर्यायों मे) जीव के स्वभाव का पराभव नही है, जंसे--सुबर्ण मे जड़े हुये 
माणिक वाले कंफणों में माणिक के स्वभाव का पराभव नहीं होता। जो वहां (उन 
पर्यायों मे) जीव स्वभाव को प्राप्त नहीं करता (अनुभव नहीं करता), सो स्वकर्म रूप 
परिणमित होने से है, पानी के पूर (बाढ) की भाति । जंसे--पानो का पूर प्रदेश से और 
स्वाद से निम-चन्दनादि बनराजिरूप (नोम, चन्दन इत्यादि व॒क्षों को लम्बी पंक्ति रूप) 
परिणमित होता हुआ (अपने) द्रवत्व (तरलता, बहना) और स्वादुत्व रूप (स्वादिष्टपना ) 
स्वभाव को प्राप्त नहीं करता, उसी प्रकार आत्मा भी प्रदेश से और भाव से स्वकर्म रूप 


परिणमित होने से (अपने) अमूर्तत्व ओर निरुपराग-विशुद्धिमत्व रूप स्वभाव को प्राप्त 
नहीं करता ॥११८॥ 
तात्पयंबृत्ति 
अथ नरनारकादिपययिषु कथ जीवस्य स्वभावाधिभवो जातस्तत्र कि जीवाधाब इति प्रश्ने ? 
प्रत्युत्तर ददाति-- 
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णरणारयतिरियसुरा जोवा नरनारकतियंक्सुरनामानो जीवा सन्ति तावत्‌ छलु स्फूट । कथ- 
म्भूता ? णामकम्मणिव्वत्ता नरनारकादिस्वकीयस्वकीयनामकर्मंणा निवृत्ता ण हि ते लड़सहावा किन्तु 
यथा माणिक्यबद्धसुवर्णकड्धूणेषु माणिक्यस्य हि मुख्यता नास्ति, तथा ते जीवाश्चिदानन्दैकशुद्धात्म- 
स्वभावमलभमाना सन्‍्तो लब्धस्वभावा न भवन्ति, तेन कारणेन स्वभावाभिभवों भण्यते, न च 
जीवाभाव । कथम्भूता सन्‍्तो लब्धस्वभावा न भवन्ति ? परिणसमाणा सकस्माणि स्वकीयोदयागत- 
कर्माणि सुखदु खरूपेण परिणममाना इति।” अयमत्रार्थ --यथा वृक्षसेचनविषये जलप्रवाहश्चन्दना- 
दिवनराजिरूपेण परिणत सन्स्वकीयकोमलशीतलनिर्मलादिस्वभाव न लभते, तथाय जीवो5पि वृक्ष- 
स्थानीयकर्मोंदयपरिणत सन्परमाह्नादैकलक्षणसुखामृतास्वादनैमंल्यादिस्वकीयगुणसमृह न लभत 
इति ॥११८॥ हि 

उत्थानिका--आगे शिष्य ने प्रश्न कियाकि नरनारकादि पर्यायो मे किस तरह जीव 
के स्वभाव का तिरस्कार हुआ है। क्‍या जीव का अभाव हो गया है? इसका समाधान 
आचारये करते है-- 


अन्चय सहित विशेषार्थ--(णरण।रयतिरियसुरा ) सनुष्य, नारफी, ति्यंथ और देव 
पर्याय मे तिष्ठने वाले (जीवा) जीव (खलु) प्रगटपने (णाम कम्मणिव्वत्ता) नासकर्स 
द्वारा उन गतियों मे रचे (जीबा) जोब को (णरणारयतिरियसुरा) मनुष्य, नारको, तियंच 
ओर देव पर्यायें (खलु) प्रगटपने (णाम कम्सणिव्यत्ता) नामक द्वारा रचो हैं। इस 
कारण (ते) वे जीव (सकम्साणि परिणसमाणा) अपने-अपने कर्सों के उदय में परिणमन 
करते हुए (लद्धसहावा ण हि) अपने स्वभाव को निश्चय से नहीं प्राप्त होते हैं। जोब 
नर, नारक, तियंच, देव इन चार प्रगट गति रूप होता है, क्‍योंकि ये गतियां अपने-अपने 
नर नारकादि नासकर्म के द्वारा रचो गई हैं। वे अपने-अपने उदय प्राप्त कर्मों के अनुसार 
सुख तथा दुःख को भोगते हुए अपने चिदानन्दसयों एक शुद्ध आत्म-स्वभाव को नहों पाते 
हैं। जेसे माणिक-जड़ित सुवर्ण-कंकण मे माणिक को मुस्यता नहों है, उसी तरह इन नर 
तारकाबि पर्यायों मे जीव-स्वभाव का तिरस्कार है। इससे जोब का अभाव नहों हो जाता 
है। इसका यह भाव है जंसे जल का प्रवाह वक्षों के सोचने मे परिणमन करता हुआ 
चन्दन व नीम आदि वन के वक्षों मे जाकर उन रूप सीठा, कड़वा, सुगन्धित, दुर्गंधित 
होता हुआ अपने जल के कोमल, शीतल, निर्मल स्वभाव को नहीं रखता है, इसो तरह 
यह जीव भी वक्षों के स्थान में कर्मों के उदय के अनुसार परिणमन करता हुआ परमसानन्व 
रूप एक लक्षणमय सुख्तामृत का स्वाद तथा निर्मेलता आदि अपने निज गुणों को नहीं प्राप्त 
करता है ॥११८॥ 


रदं८ष ] [ परवयणसारो 


अथ जोवस्य द्रग्यत्वेनावस्थितत्वेषपि पर्यायरनवस्थितत्व॑ द्योतयति--- 
जाथदि णेव ण णस्सदि खणभंगसमुब्भवे जणे कोई । 


जो हि भवो सो विलओ संभवविलथ त्ति' ते णाणा ॥१५१६ै॥ 


जायते नैव न नश्यति क्षणभज्भसमुद्धवे जने कश्चित्‌ । 
यो हि भव स विलय सभवविलयाविति तौ नाना ॥११८॥ 


हह तावन्न कश्चिज्जायते न ख्रियते ख। अथ च मनुस्यदेवतियंडना रकात्मको 
जीवलोक: प्रतिक्षणपरिणमित्वादुत्संगितक्षणभगोत्पाद' । न च विप्रतिषिद्धमेततू, सभवबिल- 
ययोरेकत्वनानात्वाभ्याम्‌ु । यदा खलु भंगोत्पादयोरेकत्व तदा पूर्वपक्ष., यदा तु नानात्वं 
तदोत्तर: । तथाहि---पथा य एवं घटस्तदेव कुण्डमित्युक्ते घटकुण्डस्वरूपयोरेकत्वासभवा- 
त्तदुभवाधारभूता मृत्तिका संभवति, तथा य एवं संभवः स एवं बिलय इत्युक्ते संभवविल- 
स्पस्वरूपयो रे कत्वासं भवात्तदुभयाधार भूत क्लोव्यं समवति । ततो देवादिपर्थापे संभवति मनु- 
व्याविपर्यायो विलोयमाने च य एवं सभव स एवं बिलय इति कृत्वा तदुभयाधार भूत 
प्रौव्यवज्जोवद्रव्य सभ्ाव्यत एवं । ततः सवंदा द्रव्यत्वेन जीवष्टड्रोत्कीणोडबतिष्ठते ।॥ अपि 
सच यथाघनयो घटोष्न्यत्कुण्डसित्युक्ते तदुभयाधारभूताया मृत्तिकाया अन्यत्वासंभवात्‌ 
घटकुण्डस्वरूपे सभवत , तथान्य. सभवो5न्यों बिलय इत्युक्ते तदुभयाधारभूतस्यथ श्रौव्य- 
स्पान्यत्वास भवात्संभवविलयस्वरूपे सभवतः । ततो देवादिपययेि सभवति मनुष्यादिपर्यापे 
बिलीयमाने चान्य: संभवोउन्‍्यो विलय इति कृत्वा समचविलयवन्तो देवादिसनुष्यादिपर्यायों 
संभाव्येते । ततः प्रतिक्षणं पर्यायंर्जीवोइनवस्थित: ॥११८॥ 

भूमिका--अब, जीव के, द्रव्य रूप से अवस्थितता (क्रौ्य वह का वह हो) होने 
पर प्री पर्यावों से अनवस्थितता । (अध्रौव्यपना, भिन्‍त-भधिम्तपना, नानापना ) प्रकाशते हैं-- 

अन्वयाथं--[ क्षण-भज्भसमुद्भवे जने | प्रतिक्षण उत्पाद और विनाश वाले जीव 
लोक में [कश्चित्‌ | कोई (भी जीव) [न एवं जायते | (द्रव्यपने से) न उत्पन्न ही होता है, 
और [न नश्यति] न नष्ट होता है, (क्योकि) [हि] निश्चय से [य भव: स. विलय ] जो 
(जीव) उत्पाद रूप है वही विनाशरूप है, (किन्तु) [सभवविलयों इति तौ नाना] उत्पाद 
तथा विनाश, ऐसी वे दोनो (पर्याय) नाना (भिन्‍न-भिन्‍न, भेद रूप) है। 

टीका--प्रथम तो यहां न कोई (जीव) जन्म लेता है और न मरता है, (अर्थात्‌ 
इस लोक में कोई जोब न तो उत्पर होता है और न नाश को प्राप्त होता है), (ऐसा 


१ सभवविलओ त्ति (ज० वृ०)। 


पवयणसारो ] [२६४६ 


होने पर भी) मनुष्य-देव-तियंच-ना रकात्मक जीव लोक, प्रतिक्षण परिणामी होने से, क्षण- 
क्षण मे होने वाले विनाश ओर उत्पाद से भो सहित हैं। यह विरोध को (भी) प्राप्त नहीं 
होता, क्योकि उद्भथ और विलय का एकत्व ओर अनेकत्व है। जब उद्भव और विलय 
का एकत्व है तब पृ्वंपक्ष हे ओर जब अनेकत्व है तब उत्तरपक्ष है। (अर्थात्‌-जब उत्पाद 
और विनाश के एकत्व की अपेक्षा लो जाय तब यह पक्ष फलित होता है कि-'न तो जीव 
उत्पन्न होता है और न नष्ट होता है ओर जब उत्पाद तथा विनाश के अनेकत्व को 
अपेक्षा लो जाय तब प्रतिक्षण होने वाले विनाश और उत्पाद का पक्ष फलित होता है ।) 
वह इस प्रकार हे--जंसे-'जो घड़ा है वही कूंडा है' ऐसा कहे जाने पर, घड़े और कंडे के 
स्वरूप का एकत्व असम्भव होने से, उन दोनों की आधारभूत भिट्टी प्रगट होती है, उसी 
प्रकार जो उत्पाद है वहो विनाश है' ऐसा कहे जाने पर, उत्पाद और बिनाश के स्वहृप 
का एकत्व असम्भव होने से उन दोनो का आधारभत क्रौब्य प्रगट होता है, इसलिये 
देवादि पर्याय के उत्पन्त होने और सनुष्यादि पर्याय के नष्ट होने पर, 'जो उत्पाद है वही 
बिलय है' ऐसा मानने से (इस अपेक्षा से) उन दोनो का आधारभत श्रोव्य वाला जीवद्नव्य 
प्रगट होता ही है (लक्ष्य मे आता है) । इसलिये सबंदा द्रव्यपने से जोब टकोत्कोर्ण रहता 
है ओर फिर, जंसे---अन्य घडा है और अन्य कूंडा है” ऐसा कहे जाने पर, उन दोनो को 
आधारभूत मिट्टी का अन्यत्व (भिन्‍न-भिन्‍नपना) असभव होने के कारण घड़े का और कूंडे 
का (दोनों का भिन्न-भिन्न) स्वरूप प्रगट होता है, उस ही प्रकार “अन्य उत्पाद है और 
अन्य व्यय है' ऐसा कहा जाने पर, उन दोनो के आधारभूत श्रोव्य का अन्यत्व असभव 
होने से, उत्पाद और व्यय का स्वरूप प्रगट होता हे, इसलिये देवादि पर्याय के उत्पन्न 
होने पर और मसनुष्यादि पर्याय के नष्ट होने पर अन्य उत्पाद है और “अन्य व्यय है! 
ऐसा मानने से (इस अपेक्षा से), उत्पाद और व्यय वाली देवादिपर्यायथ और मनुष्या- 
दिपर्याय प्रगट होतो है (लक्ष्य मे आती है) । इसलिये जीव प्रतिक्षण पर्याय से अनवस्थित 
(भेदरूप) है ॥११४॥ 
तात्पयंव॒त्ति 

अथ जीवस्य द्रव्येण नित्त्यत्वेईपि पर्यायेण विनश्वरत्व दर्शयति--- 

जायदि णेव ण णस्सदि जायते नैव न नश्यति द्रव्याथिकनयेन | क्व ? खणभगससमुब्भवे जणे 
कोई क्षणभज्समुद्भवे जने कोईपि । क्षण क्षण प्रति भज्धसमुद्भवो यत्र सम्भवति क्षणभड्धसमुद्भवस्त- 
स्मिन्‍्क्षणभज्जसमुद्भवे विनश्वरे द्रव्याथिकनयेन जने लोके जगति कश्चिदपि, तस्मान्नैव जायते न 


चोत्पद्यत इति हेतु वदति जो हि भवो सो बिलओ द्रव्याथिकनयेन यो हि भवस्स एवं विलयो यत 
कारणात्‌ । तथाहि--मरुक्तात्मना य एव सकलविमलकेवलज्ञानादिरूपेण मोक्षपर्यायेण भव उत्पाद स 


३०० ] [ प्रवयणसारों 


एवं निश्चयरत्नत्रयात्मकनिश्चयमोक्षमागंपर्यायेण विलयो विनाशस्तो चर मोक्षपर्यायमोक्षमार्गेपर्यायौं 
कार्यकारणरूपेण भिन्नौ, तदुभयाधारभूत यत्परमात्मद्रब्य तदेव मृत्पिण्डघटाधारशभूतमृत्तिकाद्रव्यवत्‌ 
मनुष्यपर्यायदेवपर्यायाधारभूतससा रिजीवद्रव्यवद्दा । क्षणभगसमुद्भवे हेतु कथ्यते | सप्तवविलओ त्ति ते 
णाणा सम्भवविलयौ द्वाविति तो नाना भिन्नौं यत कारणात्तत पर्यायाथिकनयेन भगोत्पादौ। 
तथाहि---य एव पूर्वोक्तमोक्षपर्यायस्योत्पादों मोक्षमार्गपर्यायस्य विनाशस्तावेव भिन्‍नौ न॒च॒ तदाधार- 
भूतपरमात्मद्रव्यमिति । ततो ज्ञायते द्रव्याथिकनयेन नित्यत्वेडवि पर्यायरूपेण विनाशोउस्तीति ॥।११८॥ 
उत्थानिका--भआगे कहते है कि द्रव्य की अपेक्षा जीवन नित्य है तथापि पर्याय की 


अपेक्षा विनाशीक या अनित्त्य है-- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(खणभगसमुब्भवे जणे) पर्यायाथिकनय से क्षण-क्षण मे 
नाश व उत्पन्न होता है ऐसे लोक से (कोई णेब जायदि ण णस्स॒दि) द्रव्याथिकनय से 
कोई जीव न तो उत्पर्त होता है और न नाश होता है। कारण (जो हि भवोसो बिलओ) 
जो निश्चय से उत्पत्ति रूप हे वही नाश रूप है। (ते सम्व बिलयत्ति णाणा) वे उत्पाद 
और नाश भिन्‍न-भिन्‍न है। क्षण-क्षण में जहा पर्यायाथिकनय से अवस्था का नाश व 
उत्पाद होता है ऐसे इस लोक मे कोई भी जीव द्रव्याथिकनय से न नया पंदा होता है, न 
पुराना नाश होता है। इसका कारण यह है कि पर्याय की अपेक्षा जो निश्चय से उपजे है 
यही नाश होय है । जंसे मुक्त आत्माओ का जो ही सर्व प्रकार निर्मल केवलजशञानादि रूप 
मोक्ष की अवस्था से उत्पन्न होना है सो हो निश्चयरत्नत्रयमयो निश्चयमोक्षमार्ग की 
पर्याय की अपेक्षा विनाश होना है। वे मोक्ष पर्याय और मोक्षमार्ग पर्याय यद्यपि कार्य और 
कारण रूप से परस्पर भिन्‍न-भिन्‍न हैं तथापि इन पर्यायों का आधार रूप जो परमात्मा 
द्रव्य है सो वही है, अन्य नहीं है। अथवा जंसे मिट्टी के पिण्ड के नाश होते हुए और घटके 
बनते हुए इन दोनों की आधारभूत मिट्टी वही है। अथवा मनुष्य पर्याय को नष्ट होकर 
देव पर्याय को पाते हुए इन दोनों का आधार रूप संसारी जीव द्रव्य बही है। पर्यायाथिक 
नय से विचार करें तो वे उत्पाद और व्यय परस्पर पस्‍्िन्‍्न-भिन्‍न हैं । जैसे पहली कही हुई 
बात में जो कोई मोक्ष अवस्था का उत्पाद है तथा सोक्षमार्ग की पर्याय का नाश है ये 
दोनों हो एक नहीं हैं किन्तु भिन्न-भिन्न हैं। यद्यपि इन दोनो का आधार रूप परमात्म- 
द्रव्य भिन्‍न नहीं है अर्थात्‌ वही एक हे इससे यह जाना जाता है कि द्रव्याथिकनय से 
द्रव्य में नित्यपना होते हुए भो पर्याय की अपेक्षा नाश है ॥११८॥ 


पवयणसारों ] [ ३०१ 


क्षय जीवस्यानवस्थितत्वहेतुमुद्येतयति--- 
तम्हा दु णत्यि कोई सहावसमवरट्ठिदों त्ति संसारे । 
संसारों पुण किरिया संसरमाणस्स दव्वस्स ॥१२०॥ 


तस्मात्तु नास्ति कश्चित्‌ स्वभावसमवस्थित इति ससारे | 
ससार पुन क्रिया ससरतो  द्रव्यस्थ ॥१२०॥ 


यत खलु जीबो द्रव्यत्वेनावस्थितो5षपि पर्यायरनवस्थित:, ततः प्रतीयते-न कश्चिदपि 
संसारे स्वभावेनावत्यथित इति । यघच्चात्रानवस्थितत्वं तत्र ससार एवं हेतुः। तस्य मनुष्या- 


दिपर्यायात्मकत्वात्‌ स्वरूपेणंब तथाविधत्वात्‌ । अथ यस्तु परिणममानस्य व्रव्यस्य पूर्वोत्तर- 
दशापरित्यागोपादात्मक: क्रियास्य: परिणामस्तत्ससारस्य स्वरूप ॥१२०॥। 


भूमिका--अब, जीव को अनवस्थितता का हेतु प्रगट करते हैं-- 
अन्वयार्थ-- [ तस्मात्‌ तु] इसलिये [ससारे] ससार मे [स्वभावसमवस्थित. इति | 
स्वभाव से अवस्थित ऐसी [कश्चित्‌ नास्ति] कोई (वरतु) नही है, (अर्थात्‌ ससार मे किप्ती 
भी वस्तु का स्वभाव केवल एक रूप रहना नही है) [पुन ]और (जो) [ससरतो द्रव्यस्य ] 
(चारों गतियो मे) अमण करने वाले (जीव) द्रव्य की [क्रिया] (अन्य अवस्था रूप) 
परिणति है, (वही) [ससार ] ससार है । 
टीका--क्योकि वास्तव मे जीव द्रव्यत्व से अवस्थित होने पर भी पर्यायों से अन- 
वस्थित है, इससे यह प्रतीत होता है कि ससार में कोई भी (वस्तु) स्वभाव से अवत्थित 
नहीं है (अर्थात्‌ किसी का स्वभाव केवल अविचल-एकरूप रहना नहीं हैं) और यहां (इस 
ससार मे) जो अनवस्थितता है उसमे ससार हो हेतु है, क्योंकि उसके (संसार के) मनुष्यादि 
पर्यायात्मकुृपना है, कारण कि वह संतार रूप से ही बसा (अनवस्थित) है । (अर्थात्‌ संसार 
का स्वरूप ही ऐसा है।) अब, परिणमन करते हुये द्वव्य का जो पूर्व दशा का परित्याग 
ही उत्तर दशा का ग्रहण रूप क्रिया नामक परिणाम है, वह हो संसार का स्वरूप 
॥१२०॥ 





तात्पयेबत्ति 
अथ विनश्वरत्वे कारणमुपन्यस्यति, अथवा प्रथमस्थलेडधिकारस्‌त्रेण मनुष्यादिपर्यायाणा कमें- 
जनितत्वेन यद्विनश्वरत्व सूचित तदेव गाथात्रयेण विशेषेण व्याख्यातमिदानी तस्योपसहारमाह-- 
तम्हा दु णत्थि कोई सहावसमवट्ठिदों त्ति तस्मान्नास्ति कश्चित्स्वभावसमवस्थित इति। 
यस्मात्यूवेक्तिप्रकारेण मनुष्यादिपर्यायाणा विनश्वरत्वव्याख्यान कृत तस्मादेव श्ञायते परमानन्दैक- 
लक्षणपरमचैतन्यचमत्कारपरिणतशुद्धात्मस्वभाववदवस्थितो नित्य. को5पि नास्ति। क्‍्व ? ससारे 
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१ जीवस्स (ज० बु०) । 


३०२ ॥ [ प्रवयणसारो 


निस्ससारणशुद्धात्मनो विपरीते ससारे। ससारस्वरूप कथयति--संसारों पुण किरिया ससार पुन क्रिया 
निष्क्रियनिविकल्पशुद्धात्मपरिणतेविसद्शा मनुष्यादिविभावपर्यायपरिणतिरूपा क्रिया ससारस्वरूप । 
सा च कस्य भवति ? ससरभाणस्स जीवस्स विशुद्धज्ञानदर्शनस्वभावमुक्तात्मनो विलक्षणस्थ ससरत 
परिभ्रमत ससारिजीवस्येति । तत स्थित मनुष्यादिपर्यायात्मक ससार एवं विनश्वरत्वे कारण- 
मिति ॥१२०॥ 


एव शुद्धात्मनो भिन्नाना कर्मजनितमनुष्यादिपर्यायाणा विनश्वरत्वकथनमुख्यतया गाथाचतुष्ट- 
येन द्वितीयस्थल् गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे इस विनाश स्वरूप जगत्‌ के लिये कारण क्या है ? उसको सक्षेप 
मे कहते हैं अथवा पहले स्थल मे अधिकार सूत्र से जो यह सूचित किया था कि मनुष्यादि 
पर्याये कर्मो के उदय से हुई है इससे विनाशीक है हसी ही बात को तीन गाथाओ से विशेष 
करके व्याख्यान किया गया अब उसको सकोचते हुए कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषा्थे--(त्तम्हा दु) इसो कारण से (ससारे) इस ससार मे (कोई 
सहावसमवबद्ठिदो त्ति णत्थि) कोई वस्तु स्वभाव से स्थिर नहीं है। (पुण) तथा (ससरमा- 
णस्स जोवस्स) श्रमण करते हुए जोब द्रव्य को (क्रिया) क्रिया (ससारो) ससार है । 

जेसा पहले कह चुके हैं कि मनुष्यादि पर्याये नाशवन्त है इसो कारण से यह बात 
जानी जाती है कि ज॑ंसे परमानन्दमयों एक लक्षणधारी परम चतन्य के चमत्क।ररूप परिणत 
शुद्धात्म स्वभाव स्थिर है, वेसा कोई भो जीव पदार्थ इस ससार-रहित शुद्धात्मा से बिपरोत 
संसार मे अवस्थित नित्य नहीं है। तथा विशुद्ध ज्ञान-दशंन स्वभाव के धारोी मुक्तात्मा से 
विलक्षण ससार में भ्रमण करते हुये इस ससारी जीव की जो क्रिया रहित और विकल्प 
रहित शुद्धात्मा की परिणति से विरुद्ध मनुष्यादि रूप विभावपर्याय से परिणमन रूप 


क्रिया है सो ही संसार का स्वरूप है। इससे यह सिद्ध हुआ कि मनुष्यादि पर्यायस्वरूप 
संसार ही जगत्‌ के नाश मे कारण है ॥१२०॥ 


इस तरह शुद्धात्मा से भिन्‍न कर्मों से उत्पन्न सनुष्यादि पर्याय नाशबत है इस 
कथन को मुख्यता से चार गाथाओ के द्वारा दूसरा स्थल पूर्ण हुआ । 


अथ परिणामात्म के ससारे कुत पुद्गलश्लेषो येन तत्य मनुष्यादिपर्यायात्सकत्व- 
मिल्यन्न समाधानमुपवर्णयति--- 


आदा कम्मसलिससो परिणाम लह॒दि कम्मसंजत्तं । 
तत्तो सिलिसदि कम्मं तम्हा कम्मं दु' परिणामों ॥॥१२१॥ 


आत्मा कर्ममलीमस परिणाम लभते कर्मसयुक्तम्‌ । 
तत श्लिष्यति कर्म तस्मात्‌ कर्म तु परिणाम ॥१२१॥ 


१ तु (ज० वृ०) 


परवयणसारों ] [ ३०३ 


यो हि नाम संतारतामायमात्मनस्तथाविध: परिणःमः स एव द्रव्यकर्मश्लेषहेतु । 
अथ तथाविधपरिणामस्याषि को हेतु:, द्रव्यकर्म हेतु: तस्य, द्रव्यकमंसंयुक्तत्वेनेवोपलम्भात्‌ । 
एवं सतीतरेतराश्रयदोष: न हि। अनाविप्रप्तिद्धद्रव्यकर्मा भिसंबद्धस्यात्मनः प्राक्तनद्रव्यक्म- 
णस्तत्र हेतुत्वेनोपाद।नात्‌ू एवं कार्यकारणमृतनवपुराणद्रव्यकमंत्वादात्मनस्तथाविधपरि- 
णामो द्रव्यकर्मेब । तथात्मा चात्मपरिणामकतु त्वादद्रव्यकमंकर्ता प्युपचचा रात्‌ ॥१२१॥ 

भूमिका--अब, परिणमनस्वरूप ससार से किस कारण से पुदूगल का सम्बन्ध होता 
है-कि जिससे उसके (संसार के) मनुष्यादि पर्यात्मकपना होता है ? इसका यहां समाधान 
करते हैं-- 

अन्वयाथं---[ कर्ममलीमस आत्मा] कर्म से मलिन आत्मा [कर्म सयुक्त परिणाम] 
कर्मसयुक्त परिणाम को (द्रव्यकर्म के सयोग से होने वाले अशुद्ध परिणाम को) [लभते | 
प्राप्त करता है, [तत ] उससे [कर्म श्लिष्यति ] कर्म चिपक जाता है (द्रव्य कर्म का बंध 
होता है), [तस्मात्‌ तु] इसलिये [परिणाम कर्म] परिणाम कर्म है । 

टीका---'ससार”' नामक जो यह आत्मा का तथाविध (उस प्रकार का परिणाम है 
वही द्रव्यकर्म के चिपकने का (बन्ध का) हेतु है। अब, उस प्रकार के परिणाम का हेतु 
कौन है ? (इसके उत्तर से कहते है कि) द्रव्यकर्म उसका हेतु है, क्योंकि द्रव्यकमकी' 
सयुकतता से हो वह (अशुद्ध परिणास) कर है । 

शका--ऐसा होने से इतरेतराश्रयदोष आयगा, क्योकि अनादिसिद्ध द्रव्यकर्म के 

साथ सम्बद्ध आत्माका जो पूर्वका द्रव्यकरम है उसका धहां हेतुरूप से ग्रहण (स्थीकार) 
किया गया है। 

इसप्रकार नवीन द्रव्यकमं जिसका कारणभृत है, ओऔर पुराना द्रव्यकर्म जिसका 

कारणभूत है, ऐसा आत्मा का तथाबिध परिणाम होने से, बह उपचार से द्रव्यकर्म ही है, 
ओर आत्मा भी अपने परिणाम का कर्त्ता भी उपचार से है ॥१२२॥ 

१ द्रव्यकम के सयोग से ही अशुद्ध परिणाम होते है, द्रव्यकम के बिना वे कभो नहीं होते। इसलिये 
द्रव्यकर्म अशुद्ध परिणाम का कारण है। २ एक असिद्ध बात को सिद्ध करने के लिये दूसरी असिद्ध बात का 
आश्रय लिया जाय, और फिर उस दूसरी बात को सिद्ध करने के लिये पहली का आश्रय लिया जाय,---सो इस तके- 
दोष को इतरेतराश्नयदोष कहा जाता है । 

द्रव्यकर्म का कारण अशुद्ध परिणाम कहा है, फिर उस अशुद्ध परिणाम के कारण के सम्बन्ध में पूछे जाने 
पर, उसका कारण पुन द्रव्यकर्म कहा है, इसलिये शकाकार को शका होती है कि इस बात में इतरेतराश्रय दोष 


आता है। ३ नवीन द्रव्यकर्म का कारण अशुद्ध आत्मपरिणाम है, और उस अशुद्ध आत्म-परिणाम का कारण बहू 
का वही (नवीन) द्रव्यकर्म नहीं किन्तु पहले का (पुराना) द्रब्यकर्म है, इसलिये इसमे इतरेतराश्रय दोष नहीं बाता । 


३०४ ] [ पवयणसारो 


तात्पयंब॒त्ति 
अथ ससारस्य कारण ज्ञानावारणादि द्रव्यकर्म तस्थ तु कारण मिथ्यात्वरागादिपरिणाम 


इत्यावेदयति-- 
आदा निर्दोषिपरमात्मा निश्चयेन शुद्धबुद्धकस्वभावोषपि व्यवहारेणानादिकर्मबन्धवशात्‌ 


कस्समलिससो कर्ंमलीमसो भवति । तथा भवन्सन कि करोति ? परिणाम लहुदि परिणाम लभते । 
कथम्भूत ? कम्मसजुत्त कर्मरहितपरमात्मनो विसदृशकर्मसयुक्त भिथ्यात्वरागादिविभावपरिणाम 
तसतो सिलिसदि कम्म तत प्रिणामात्‌ श्लिष्यति बध्नाति | कि ? कर्म । यदि पुनर्निर्मेलविवेकज्योति - 
परिणामेन परिणमति तदा तु कर्म मुझ्चति तम्हा कम्म तु परिणामों तस्मात्‌ कर्म तु परिणाम । यस्मा- 
द्रागादिपरिणामेन कर्म बध्नाति, तस्माद्रागादिविकल्परूपो भावकर्मस्थानीय सरागपरिणाम एवं कर्म- 
कारणत्वादुपचारेण कर्मेति भण्यते । तत स्थित रागादिपरिणाम कर्मबन्धकारणमिति ॥१२१॥ 

उत्थानिका--आगे कहते है कि ससार का कारण ज्ञानावरण आदि द्रव्यकर्म है 
और इन द्रव्यकमं के बध का कारण मिथ्यादर्शन व राग आदि रूप परिणाम है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(आदा कम्ममलिमसो) आत्मा द्रव्य कर्मो से अनादि 
काल से मेला है इसलिये (कम्मसजुत्त परिणाम ) मिथ्यात्व आदि भाव-कर्म रूप परिणाम 
(लह॒दि) प्राप्त होता है। (तत्तो) उस मिथ्यात्व आदि परिणाम से (कम्म घिलिसदि) 
पुदुगल कर्म जोब के साथ बध जाता है (तम्हा) इसलिये (परिणामों) मिथ्यात्व व रागादि 
रूप परिणाम ही (कम्मं दूँ) भावकरम हे अर्थात्‌ कर्म के बन्ध का कारण है। निश्चय- 
नय से यह दोष-रहित परमात्मा शुद्धबुद्ध एक स्वभाव वाला होने पर भी व्यवहार नयसे 
अनादि कर्म बन्ध के कारण कर्मो से मेला हो रहा है। इसलिये कर्म रहित परमात्मा से 
विरुद्ध कर्मसहित मिथ्यात्व व रागावि परिणाम को प्राप्त होता है--इस परिणाम से द्रव्य 
कर्मो को बांधता है। और जब निर्मल भेद-विज्ञान की ज्योतिरुप परिणाम में परिणमता 
है तब कर्मो से छूट जाता है, क्योंकि रागद्वेब आवि परिणाम से कर्म बंधता है । इसलिये 
राग आदि विकल्परूप जो भावकर्म या सरागपरिणाम है सो ही द्रव्यकर्सो का कारण 
होने से उपचार से कर्म कहलाता है। इससे यह घिद्ध हुआ कि राग आदि परिणाम ही 
कर्म बन्ध का कारण है ॥१२१॥ 

अथ परमार्थदात्मनो द्रव्यकर्माकतृ त्वमुयो तयति-- 

परिणामों सयमादा सा पुण किरिय त्ति होदि जीवमया। 


किरिया कस्म त्ति मदा तम्हा कस्मस्सण दु' कत्ता ॥१२२॥ 
परिणाम स्वयमात्मा सा पुन क्रियेति भवति जीवमयी । 
क्रिया कर्मेति मता तस्मात्कमंणो न तु कर्ता ॥१२२॥ 


१ तु (ज० बृ०) 


पवयणसारो ] [ ३०५ 


आत्मपरिणामों हि तावत्त्वयमात्मंब, परिणामिनः परिणामस्वरूपकत त्वेन परिणा- 
सादनन्यत्वात्‌ + यश्च तस्थ तथाविध:ः परिणामः सा जीवमय्येव क्रिया, सर्वद्रव्याणां 
परिणामलक्षणक्रियाया आत्ममयत्वाभ्युपपभात्‌ । या च॒ क्रिया सा पुनरात्मना स्व॒तन्त्रेण 
प्राप्पत्वात्कमं । ततस्तस्थ परमार्थादात्मा आत्मपरिणामात्सकस्य भावकर्मंण एवं कर्ता, 
न तु पुदुगलपरिणामात्मकस्य द्रव्यक्मंण: । अथ द्रव्यकर्मण. क. कर्तेति चेतू ? पुदंगलपरि- 
णामो हि तावत्थ्वयं पुदरु्गल एवं, परिणामिन परिणामस्वरूपकत्‌ बेन परिणामादन- 
न्यत्वात्‌ । यश्च तस्य तथाविध परिणाम: सा पुद्गलमय्येब क्रिया, सर्वद्रव्याणों 
परिणामलक्षणक्रियाया आत्ममयत्वाब्युपगमात्‌ ॥। या चर क्रिया सा पुत पुदुगलेत स्वत- 
न्त्रेण प्राप्यत्वात्कम । ततस्तस्य परमार्थात्‌ पुदुगलात्मा आत्मपरिणामात्मकस्य द्रव्यकर्ंण 
एवं कर्ता, न त्वात्मपरिणामात्मकस्प भावकमंण: तत आत्मात्मस्वरूपेण परिणमति न 
पुदगलस्वरूपेण परिणमति ॥१२२॥ 

भूमिका---अब, परमार्थ से आत्मा के द्रव्यकर्म का अकत्‌ त्व प्रकाशित करते है 
(निश्चय से आत्मा द्रव्यकर्म का कर्ता नहीं है ऐसा प्रगट करते है)-- 

अन्वयार्थ--[ परिणाम ] परिणाम [स्वयमु] स्वय [आत्मा] आत्मा है, [सा 
पुन ] और वह [जीवमयी क्रिया ६ति भवति] जीवमय क्रिया है, [क्रिया] क्रिया को 
[कर्म इति मता ] कर्म माना गया है, [तस्मात्‌] इसलिये आत्मा [कर्मण कर्ता तु न] 
द्रव्यकर्म का कर्त्ता तो नही है । 

टीका--प्रथम तो आत्मा का परिणाम्र वास्तव में स्वयं आत्मा ही है, क्योंकि 
परिणामी के परिणाम के स्वरूप का कर्त्तापना होने से, अनन्यपन्ता है। जो उस (आत्मा) 
का तथाविध परिणाम है, वह जीवमयी ही क्रिया है, क्योकि सर्व द्रव्यों की परिणाम 
लक्षण वाली क्रिया आत्ममयता (निज्रमयता) से स्वीकार को गई है जो (जोवबमयी ) क्रिया 
है, वह, आत्मा के द्वारा स्वतन्त्रतया प्राप्य होने से, कर्म है। इसलिये परमार्थ से आत्मा 
अपने परिणाम स्वरूप भावकर्म का ही कर्ता है, किन्तु पुदरगल परिणाम स्वरूप द्रव्यकर्म 
का नही । 

अब यहां यह प्रश्न होता है कि (जोब भावकर्म का ही कर्त्ता है तब फिर) द्रव्य 
कर्म का कर्त्ता कोन है ?' इसका उत्तर इस प्रकार है--प्रथम तो पुदगल का परिणाम 
वास्तव में स्वयं पुद्गल ही है, क्योंकि परिणामी के, परिणाम के स्वरूप का कर्त्तापना 
होने से अनन्यपना है। जो उस (पुदुगल) का तथाविध परिणाम है, वह पुदगलमयी ही 
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क्रिया है, क्‍योंकि सर्व द्रव्यों की परिणाम स्वरूप क्रिया निमममय होती है, यह स्वीकार 
किया गया है | जो (पुद्गलमयी ) क्रिया है, वह पुद्गल के द्वारा स्व॒तन्त्रतया प्राप्त होने 
से, कर्म है। इसलिये परमार्थ से पुदगल अपने परिणाम स्वरूप उस द्रव्यकमं का ही 
कर्ता है, किन्तु आत्मा के परिणास स्वरूप भावकर्म का नहीं। इससे (यह समझना 
चाहिये कि) आत्मा आत्मस्वरूप परिणमित होता है, परृदुगलस्वरूप परिणमित नहां 


होता ॥१२२॥। 
तत््पर्यवृत्ति 
अथात्मा निश्चयेन स्वकीयपरिणामस्यैव कर्ता, न च द्रव्यक्मण इति प्रतिपादयति । अथवा 
द्वितीयपातनिकाशुद्धपारिणामिकपरमभावग्राहकेण शुद्धनयेन यथैवाकर्ता तथैवाशुद्धनयेनापि साख्येन 
यदुक्त तन्निषेधार्थमात्मनो बन्धमोक्षसिद्धवर्थ कथचित्परिणामित्व व्यवस्थापयतीति पातनिकाद्य 
मनसि सप्रधार्य सूत्रमिद निरूपयति-- 
परिणामों सयमादा परिणाम स्वयमात्मा आत्मपरिणामस्तावदात्मैव । कस्मात्‌ ? परिणाम- 
परिणामिनोस्तन्मयत्वात्‌ । सा पुण किरियत्ति होदि सा पुन क्रियेति भवति स च परिणाम क्रिया परि- 
णतिरिति भवति । कथम्भूता ? जीबमया जीवेन निव्‌ त्तत्वाज्जीवमयी किरिया कम्म त्ति मदा जीवेन 
स्वतन्त्रेण स्वाधिनेन शुद्धाशुद्धोपादानका रणभूतेन प्राप्यत्वात्मा क्रिया कर्मेति मता समता । कर्मशब्देनात्र 
यदेव चिद्रप जीवादभिन्न भावकर्मंसज्ञ निश्चयकर्म तदेव ग्राह्मय । तस्येव कर्ता जीव तम्हा कम्मस्स 
ण दु कत्ता तस्माद्द्रव्यकमंणो न कर्तेति। अत्रेतदायाति-यद्यपि कथचित्‌ परिणामित्वे सति जीवस्य 
कतृ त्व जात तथापि निश्चयेन स्वकीयपरिणामानामेव कर्ता पुद्गलकर्मणा व्यवहारेणेति । तत्र तु यदा 
शुद्धोपादानकारणरूपेण शुद्धोपयोगेन परिणमति तदा मोक्ष साधयति, अशुद्धोपादानकारणेन तु बन्ध- 
मिति | पुदुंगलो5पि जीववन्निश्चयेत स्वकीयपरिणामानामेव कर्ता जीवपरिणामाना व्यवहारे- 
णेति ॥ १२२॥। 
एवं रागादिपरिणामा कर्मबन्धकारण तेषामेव कर्ता जीव इतिकथनमुख्यतया गाथाद्येन 
तृतीयस्थल गतम्‌ । 
उत्थानिका--आगे कहते है कि निश्चय से यह आत्मा अपने ही परिणाम का कर्ता 
है, द्रव्य कर्मो का कर्ता नही है। अथवा दूसरी उत्थानिका यह है कि शुद्ध पारिणामिक परम 
भाव को ग्रहण करने वाली शुद्धनय से ज॑से यह जीव अकर्ता है वैसे हो अशुद्ध निश्चयन्य से 
भी साख्य मत के कहे अनुसार जीव अकर्ता है । इस बात के निपेध के लिये तथा आत्मा के 
बन्ध व मोक्ष सिद्ध करने के लिये किसी अपेक्षा परिणामीपना है ऐसा स्थापित करते है। 
इस तरह दो उत्थानिका मन मे रखकर भागे का सृत्र आचार्य कहते है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(परिणामों सयघ् आदा) जो परिणाम या भाव है सो 


स्‍्वय आत्मा है (पुण सा किरिय त्ति होदि) तथा वही परिणाम क्रिया है। (जीवमयी) 
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क्योंकि, वह क्रिया जीव के द्वारा की गई है इसलिये जीवमयी है (किरिया कस्मत्ति मदा) 
तथा जो क्रिया है उसी को जीव का कर्म ऐसा माना है (तम्हा कम्मस्स ण दु कत्ता) 
इसलिये यह आत्मा द्रव्यकर्म का कर्ता नहों है । 

आत्मा का जो परिणाम होता है वह आत्मा ही है क्‍योंकि परिणाम और परिणामी 
तन्मय होते हैं। इस परिणाम को ही क्रिया कहते हैं क्योकि यह परिणास जीव से उत्पन्त 
हुआ है । जो क्रिया जीवने स्वाधीनता से शुद्ध या अशुद्ध उपादानकारण रूप से प्राप्त की 
है वह क्रिया जोव का कर्म है यह सम्मत है। यहा कर्म शब्द से जोब से अभिन्‍न चेतन्य 
कर्म को लेना चाहिये । इसी को भावकर्मस या निश्चपकर्म भी कहते हैं। इस कारण यह 
आत्मा द्रव्यकर्मों का कर्ता नहीं है। यहां यह सिद्ध हुआ कि यद्यपि जीव कथंलित्‌ परि- 
णामी है इससे जीव के कर्तापना है तथापि निश्चय से यह जीव अपने परिणामों का हो 
कर्ता है, व्यवहार मात्र से ही पुदगल कर्मों का कर्त्ता है। इनमे से भी जब यह जोब शुद्ध 
उपादान रूप से शुद्धोपपोग रूप से परिणमन करता है तब मोक्ष को साधता है ओर जब 
अशुद्ध उपादान रूप से परिणमता है तब बन्ध को साधता है । इसो तरह पुदुगल भी जीव 
के समान निश्चय से अपने परिणामों का ही कर्ता है। ब्यवह।र से जोब के परिणामों का 
कर्त्ता है, ऐसा जानना ॥१२२॥। 

इस तरह रागादि भाव कर्मबंध के कारण है उन्हीं का कर्त्ता जोब है, इस कथन 
की मुख्यता से दो गाथाओ में तीसरा स्थल पूर्ण हुआ । 

अथ कि तत्स्वरूपं येनात्मा परिणमतोति तदावेदयति-- 

परिणमदि चेदणाएं आदा पुण चेदणा तिधाभिमदा । 
सा पुण णाणे कम्मे फलस्सि वा कम्मणो भणिदा ॥१२३॥ 


परिणमति चेतनया आत्मा पुन चेतना त्रिधाभिमता । 
सा पुन ज्ञाने कर्मण फले वा कर्मणो भणिता॥१२३॥ 


यतो हि नाम चंतन्यमात्मनः स्वधर्मंब्यापकत्व, ततश्चेतनंवात्मन. स्वरूपं तथा 
खल्वात्मा परिणमति । यः कश्चनाप्यात्मनः परिणाम: स सर्वोड्वि चेतना नातिवतंत इति 
तात्पयंघू । चेतना पुनरज्ञानिकर्मकर्मंफलत्वेन त्रेधा । तत्र ज्ञानपरिणतिर्ज्ञनचेतना, कर्मपरिणतिः 
कर्मंचेतना, कमंफलपरिणति. कर्मफलचेतना ॥॥१२३॥। 

भूमिका---अब, यह कहते हैं कि बहू कौन सा स्वरूप है जिसरूप आत्मा परिण- 
मित होती है ?-- 
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अन्वयार्थं-- [ आत्मा | आत्मा [चेतनया ] चेतनारूप से [परिणमति] परिणमित 
होता है। [पुन ] और [चेतना] चेतना [त्रिधा अभिमता ] तीन प्रकार की मानी गई है, 
[पुन] और [सा] वह [वज्ञाने] ज्ञान सम्बन्धी, [कर्मणि] कमंसम्बन्धी [वा] अथवा 
[कर्मण फले] कमंफल सम्बन्धी [भणिता] कही गई है । 

टीका--क्योकि चेतन्‍्य आत्मा का स्वधमंव्यापक' है, इसलिये चेतना ही आत्मा 
का स्वरूप है, उस रूप (चेतनारूप) वास्तव मे आत्मा परिणमित होतो है। आत्मा का 
जो कुछ भी परिणाम हो यह सब हो चेतना का उल्लघन नहीं करता, (अर्थात्‌ आत्मा का 
कोई भी परिणाम चेतना को किचित्‌मात्र भी नहीं छोडता-बिना चेतना के बिल्कुल नहीं 
होता )-यह तात्पयं है ओर चेतना ज्ञानरूप, कमंरूप और कमंफलरूप से तीन प्रकार की 
है । उसमे ज्ञानपरिणति ज्ञानचेतना, कर्म परिणति कर्मचेतना और कर्मफलपरिणति कर्म- 


फलचेतना है ॥१२३॥ 
तात्पयंब॒त्ति 


अथ येन परिणामेनात्मा परिणमत्ति त परिणाम कथयति-- 

परिणमदि चेदणाएं आदा परिणमति चेतनया करणभूतया । स क ? आत्मा। य कोश्प्यात्मन 
शुद्धाशुद्धपरिणाम स सर्वोष्पि चेतता न त्यजति इत्यभिप्राय । प्रुण चेदणा तिधाभिमदा सा चेतना 
पुनस्न्रिधाभिमता | कुत्र कुत्र ? णाणे ज्ञानविषये कम्मे कर्मंविषये फलम्मि वा फले वा । कस्य फले ? 
कम्मणों कमंण भणिदा भणिता कथितेति । ज्ञानपरिणति ज्ञानचतना अग्रेवद्यमाणा, कर्मपरिणति 
कर्मचेतना कर्मफलपरिणति कर्मफलचेतनेति भावार्थ ॥१२३॥ 

उत्थानिका--आगे कहते है कि जिस परिणाम से आत्मा परिणमन करता है, वह 
परिणाम क्या है--- 

अन्वय सहित विशेपार्थ--(आदा) आत्मा (चेदणाए) चेतना के स्वभाव रूप से 
(परिणमदि) परिणमन करता है (पुण) तथा (चेंदणा तिधा अभिमदा) वह चेतना तीन 
प्रकार मानी गई है। (पुण) अर्थात्‌ (सा) वह चेतना (णाणे) ज्ञान के सम्बन्ध से (कम्से) 
कर्म या कार्य के सम्बन्ध मे (वा कम्मणों फलम्मि) तथा कर्मो के फल में (सणिदा) कही 
गई है। हर एक आत्मा चेतना से परिणमन करता रहता है अर्थात्‌ जो कोई भी आत्मा 
का शुद्ध या अशुद्ध परिणाम है वह सर्व ही परिणाम चेतना को नहीं छोडता है। बह 
चेतना जब ज्ञान को विषय करती है अर्थात्‌ ज्ञान की परिणति मे वतन करतो है तब 
उसको ज्ञान चेतना कहते हैं। जब वह चेतना किसी कर्म के करने मे उपयुक्त है तब उसे 
कर्म चेतना ओर जब वह कर्मों के फल को तरफ परिणमन कर रही है तब उसको कर्मफल 

चेतना कहते हैं । इस तरह चेतना तीन प्रकार की होती है ॥॥१२३॥ 


१ स्वधमंव्यापकत्व-निजधर्मो मे व्यापकपना । 


पवयणसारो ] [ ३०द 


अथ शानकमंकर्मफलस्वरूप तु पवर्णय ति--- 
णाणं अट्ठवियप्पो कम्मं जीवेण जं समारद्धं । 
तप्रणेगविधं भणिद॑' फल त्ति सोक्‍्खं व दुक्‍्खं वा ॥१२४॥ 


ज्ञानमर्थविकल्प कर्म जीवेन यत्समारब्धम_॥ 
तदनेकविध भणित फलमिति सौख्य वा दुख वा ॥१२४।। 


अधथंविल्कपसरतावत्‌ ज्ञानस्‌ । तत्र कः खल्वर्थ:, ? स्वपरविभागेन।यस्थितं विश्व, 
विकल्पस्तदाकारावभासनम्‌ + यस्तु मुकुरुन्दहदयाभोग इब युगपदबभासभानस्वपराका रो- 
थंविकल्पत्तद्‌ ज्ञानमु । क्रियमाणमात्मना कमं, क्रियमाण. खल्वात्मा प्रतिक्षणं तेन तेन 
भावेन भवता यः तड्भाव स एव कर्मात्मना प्राप्यत्वात्‌ । तत््वेकविधमपि द्रव्यकर्मोपाधि- 
सन्निधिस:ड्भधावास:दावाभ्यामनेकविधम्‌ । तस्य कर्मंणो यन्निष्पाद्य सुखदुःल तत्कमंफलम्‌ । 
तत्र यद्द्रव्यकर्मोपाधिसान्निध्यास:्भधावात्कम॑ तस्य फलमनाकुलत्वलक्षणं प्रकृतिभृतं॑ सौख्य, 
यत्तु द्रव्यकर्मोपाधिसान्निध्यस-:्भावात्कम॑ तस्य फल सौख्यलक्षणाभावाद्विकृति भृत दुःखम । 
एव ज्ञानकर्मकर्मफलस्वरूपनिश्चय' ॥१२४॥ 

भूमिका--अब ज्ञान, कमं और कर्म फल का स्वरूप वर्णन करते है--- 

अन्वयार्थ--[ अथंविकल्प | अर्थ विकल्प (अर्थात्‌ स्व-पर पदार्थों का भिन्‍नता पूर्वक 
युगपत्‌ अवभासन) [ज्ञान] ज्ञान है, [जीवेन | जीव के द्वारा [यत्‌ समारब्ध] जो किया 
जा रहा हो वह [कम | कम है, [तत्‌ अनेकविध | वह कर्म अनेक प्रकार का है, [सौख्य 
वा दुख वा] सुख अथवा दु ख [फल इति भणितम्‌ |] कमंफल कहा गया है । 

टीका--प्रथम तो, अथंविकल्प ज्ञान है। वहाँ, अथं क्‍या है ? स्व-परके विभाग- 
पूत्रंक अवस्थित विश्व अर्थ (समस्त पदार्थ) है। उसके आकारों का अवभासन (प्रकाशित 
होना) विकल्प है। ओर दर्षण के निज बिस्तार की भांति (अर्थात्‌ जंसे दर्पण के निज 
विस्तार मे स्व और पर आकार एक ही साथ प्रकाशित होते है; उसी प्रकार) जितमे 
एक हो साथ स्व-परा-कार अवभासित होते है, ऐसा भर्थ-विकल्प ज्ञान है। जो आत्मा के 
द्वारा किया जाता है वह कर्म है। क्रिया करती हुई आत्मा वास्तव मे प्रतिक्षण उन- 
उन भावरूप होती है। जो वह भाव है वही, आत्मा के द्वारा प्राप्य होने से, कर्म है । 
वहु (कर्म) एक प्रकार का होने पर भो द्रव्यकर्मरूप उपाधि को निकटता के सदभाघ 

और असद्भाव के कारण अनेक प्रकार का है । 


१ अट्झवियप्प (ज० बु०)। २ तमणेगविह (ज० वृ०)। ३ भणिय (ज० बु०)। 
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अब कर्म से उत्पन्न किया जाने वाला सुख-दुःख कमंफल है। वहां, द्रव्य कर्मरूप 
उपाधि की निकटता के असवृभाव के कारण जो कर्म होता है, उसका फल अनाकुलत्व- 
लक्षण प्रकृति (स्वभाव) भूत-सुख है, ओर द्रव्यकर्म रूप उपाधि को निकटता के सद्भाव 
के कारण जो कम होता है, उसका फल बिक्ृृति-(विकार) भूत दु.ख है, क्योकि वहां सुख 
के लक्षण का अभाव है । 
इस प्रकार ज्ञान, कम ओर कर्मंफल के स्वरूप निश्चित हुये ॥१२४॥ 


तात्पयंवरत्ति 

अथ ज्ञानकर्मकर्मफलरूपेण त्रिधा चेतना विशेषेण विचारयति-- 

णाण अट्ठवियप्प ज्ञान मत्यादिभेदेनाष्टविकल्प भवति । अथवा पाठान्तर णाण अट्ठबियप्पो 
जश्ञानमर्थविकल्प तथाह्मर्थ परमात्मादिपदार्थ अनन्तज्ञानसुखादिरूपो5हमिति, रागाद्याखरवास्तु मत्तो 
भिन्ना इति स्वपराकारावभासेनादर्श इवार्थपरिच्छित्तिसमर्थों विकल्प विकल्पलक्षणमुच्यते । स एवं 
जान ज्ञानचेतनेति । कम्म जीवेण ज समारद्ध कर्म जीवेन यत्समारब्ध बुद्धिपर्वकमनोवचनकायब्या- 
पाररूपेण जीवेन यत्सम्यक्कत मारब्ध तत्कर्म भण्यते । सैव कर्मचेतनेति तमरणेगविह भणिय तच्च कर्म 
शुभाशुभशुद्धोपयोगभेदेनानेकविध त्रिविध भणितमिदानी फलचेतना कथ्यते--फलति सोक्ख व दुख वा 
फलमिति सुख व दुख वा विषयानुरागरूप यदशुभोपयोगलक्षण कर्म तस्य फलमाकुलत्वोत्पादक 
नारकादिदु ख, यच्च धर्मानुरागरूप शुभोपयोगलक्षण कर्म तस्यथ फल चढक्रवर्त्यादिपड्चेन्द्रियभो- 
गानुभवरूप, तच्चाशुद्धनिश्वयेन सुखमप्याकुलोत्पादकत्वात्‌ शुद्धनिश्चयेन दु खमेव | यक््च रागादि- 
विकल्परहितशुद्धोपयोगपरिणतिरूप कर्म तस्य फलमनाकुलत्वोत्पादक परमानन्देकरूपसुखामृतमिति । 


एव ज्ञानकर्म्मकर्मफलचेतनास्वरूप ज्ञातव्यम_॥१२४।। 

उत्थानिका--आगे चेतना के तीन प्रकार ज्ञानचेतना, कमंचेतना तथा कर्मफल- 
चेतना के स्वरूप का विशेष विचार करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(णाण अद्ठवियप्प) ज्ञान मति आदि के भेद से आठ 
प्रकार का है। अथवा (अट्ठवियप्पो) पदार्थों के जानने मे समर्थ जो विकल्प है (णाण) 
वह ज्ञान या ज्ञान चेतना है । (जीवेण ज समारद्ध कम्म) जोव के द्वारा जो प्रारम्भ किया 
हुआ कर्म है (तमणेगजिहं भणियं) वह अनेक प्रकार का कहा गया है इस कर्म की चेतना 
सो कर्म चेतना है (बा सोवख व दुक्खं फलत्ति) तथा सुख या दुःख रूप फल में चेतना सो 
कर्मफल चेतना है। शान को अर्थ का विकल्प कहते हैं--जिसका प्रयोजन यह है कि 
ज्ञान अपने और परके आकार को झलकाने वाले दपंण के समान स्व-पर पदार्थों को जानने 
में समय है । वहु शान इस तरह जानता है कि अनन्तज्ञान सुखादि रूप से परमात्मा 
पदार्थ हैँ तथा रागादि आल्व को आदि लेकर सर्व॑ पुद्गलादि द्रव्य मुझसे भिन्‍न हैं। इसो 
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अर्थ विकल्प को ज्ञानचेतना कहते हैं। इस जोव ने अपनो बुद्धिपु्ंकं मन बचन काय के 
व्यापार रूप से जो कुछ करना प्रारम्भ किया हो उसको कर्म कहते हैं। यही कर्मचेतना 
है । सो कर्मंचेतना शुभोपयोग, अशुभोपयोग और शुद्धोपयोग के भेद से तीन प्रकार की 
कही गई । सुख तथा दुःख को कर्म का फल कहते हैं उसको अनुभव करना सो कर्मफल- 
चेतना है । विषयानुराग रूप जो अशुभोपयोग लक्षण कर्म है उसका फल अति आकुलता 
को पेदा करने वाला नारक आदि का दुःख है। धमर्मानुराग रूप जो शुभोपयोग लक्षण 
कम है उसका फल चक्रवर्तों आदि पचेन्द्रियों के भोगों का भोगना है। यद्यपि इसको 
अशुद्धनिश्चयनय से सुख कहते हैं तथापि यह आकुलता को उत्पन्न करने बाला होने से 
शुद्धनिश्वयनय से दुःख ही है। ओर जो रागादि रहित शुद्धोपयोग मे परिणमन रूप कर्म है 
उसका फल अनाकुलता को पैदा करने वाला परमानन्दमयी एक रूप सुखामृत का स्वाद 
है । इस तरह ज्ञानचेतना, कर्म चेतना और कमंफलचेतना स्वरूप जानना चाहिये ॥१२४॥। 


अथ ज्ञानकर्म कंफलान्यात्मत्वेन निश्चिनोति--- 


अप्पा परिणामप्पा परिणामों णाणकम्मफलभावो । 


तम्हा णाणं कम्म॑ फलं व आदा मुणेदव्बो ॥१२५॥ 
आत्मा परिणामात्मा परिणामों ज्ञानकर्मफलभावी । 
तस्मात्‌ ज्ञान कर्म फल चात्मा ज्ञातव्य ॥१२५॥ 


आत्मा हि तादत्परिणामात्मेब, परिणाम: स्वयमात्मेति स्वयमुक्तत्वात्‌ । परिणामस्तु 
चेतनात्मकत्वेन ज्ञानं .थे॑ कर्मफलं वा भवितु शीलः, तन्मयत्वाच्चेतनाया: । ततो ज्ञान 
कर्म कमंफल चात्मंव । एवं हि शद्धद्रव्यनिरूषणायां परद्रव्यसंपर्कासभवात्पर्यायाणा 
द्रव्यान्त'प्रलयाच्च शुद्धद्रव्य एवात्मावतिष्ठते ॥१२५॥ 

भूमिका--अब ज्ञान, कर्म और कर्मफल को आत्मा रूप से निश्चित करते हैं-- 

अन्वयार्थ--- | आत्मा परिणामात्मा ] आत्मा परिणाम स्वभाव वाली है, [परिणाम ] 
परिणाम [ज्ञानकर्मफलभावी | ज्ञान रूप, कर्मेप और कर्मफलरूप होता है, [तस्मात्‌ | 
इसलिये [ज्ञान, कर्म, फल च] ज्ञान, कर्म और कर्मफन [आत्मा ज्ञातव्य | आत्म-स्वरूप 
समझने चाहिये । 

टीका--प्रथम तो आत्मा वास्तव से परिणाम स्वरूप ही है, क्योकि परिणाम 
स्वयं आत्मा है, ऐसा (१२२ यों गाथा से भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचाये देव ने) स्वयं कहा है । 
परिणाम तो चेतना स्वरूप होने से ज्ञान, कमं और कमंफल रूप होने के स्वन्नाव बाला 


१११२ ] [ प्रवयणसारो 


है, क्योंकि चेतना तन्‍्मय (शञानमय, कर्ममथ अथवा कर्मंफलभय ) होती है। इसलिये ज्ञान, 
कर्म और कर्मफल आत्मा ही है। इसी प्रकार वास्तव मे शुद्ध द्रव्य के निरूपण मे, 
परद्रव्य के सम्पर्क (सम्बन्ध) का असम्भव होने से और पर्यायों का द्रव्य के भीतर प्रलोन 
(लोप) हो जाने से, आत्मा शुद्ध द्रव्य ही रहता है ॥१२५॥ 


तात्पयवृत्ति 
अथ ज्ञानकर्मकर्म फल्लान्य भेदनयेनात्मैव भवतीति प्रज्ञापपति-- 


अप्पा परिणामप्पा आत्मा भवति ? कथम्भूत ? परिणामात्मा परिणामस्वभाव । कस्मा- 
दिति चेत्‌ ? “परिणामों सयमादा” इति पूर्व स्वयमेव भणितत्वात्‌ । परिणाम कथ्यते परिणामों 
णाणकम्मफलभावी परिणामों भवति | किविशिष्ट ? ज्ञानकर्म्मकर्मफलभावी ज्ञानकर्मकर्मफलसर्पेण 
भवित शील इत्यर्थ तम्हा तस्मादेव तस्मात्कारणात्‌ णाण पूर्वसूत्रोक्ता ज्ञानचेतना कम्म तत्रैवोक्तलक्षणा 
कर्मचेतना फल च पूर्वोक्तलक्षण कर्म फलचेतना च । आदा मुणेदव्बों इय चेतना त्रिविधाप्यभेदनयेनात्गोव 
मन्तव्यों ज्ञातव्य इति | एतावता किमुक्त भवति। त्रिविधचेतनापरिणामेन परिणामी सन्नात्मा | कि 
करोति ? निश्चयरत्नत्रयात्मकशुद्धपरिणामेन मोक्ष साधयति, शुभाशुभाभ्या पुनर्बन्धमपि ॥१२४॥ 


एवं त्रिविधचेतनाकथनमुख्यतया गाथात्रयेण चतुर्थस्थलम्‌ गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे कहते है कि यह आत्मा ही अभेदनय से ज्ञानचेतना, कमंचेतना 
तथा कमफलचेतना रूप हो जाता है । 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(अप्पा परिणामप्पा) आत्मा परिणाम-स्वभावी है। 
(परिणामों णाणकम्मफलभावो) परिणाम ज्ञानरूप कम्मंरूप व कम्मंफल रूप हो जाता है 
(तम्हा) इसलिये (आदा) आत्मा (णाणं कम्म च फल) ज्ञानरूप कर्मरूप व कमं-फलरूप 
(मुणेदव्यो ) जानना चाहिये। आत्मा परिणमन स्वभाव है, यह बात तो पहले हो “परि- 
णासो सयमादा” इस गाया मे कही जा चुको है। उसी परिणमन स्वभाव मे यह शक्ति 
है कि अत्मा का भाव ज्ञानचेतना रूप, फर्मचेतना रूप व कर्मफलचेतना रूप हो जावे । 
इसलिये ज्ञान, कम, कमंफलचेतना इन तीन प्रकार चेतना रूप अभेदनय से आत्मा को 
हो जानना चाहिये। इस कथन से यह अभिश्राय प्रगट किया गया है कि यह आत्मा तीन 
प्रकार चेतना के परिणामों से परिणमन करता हुआ निश्चय रत्नत्रयमयों शुद्ध परिणाम से 
सोक्ष का साधन करता है। तथा शुभ ओर अशुभ परिणामों से बन्ध को साधता है॥१२५॥ 


इस तरह तोत प्रकार चेतना के कथन को मुख्यता से चौथा स्थल पूर्ण हुआ । 


पवयणसारो ] [ ३१३ 


अरथंवमात्मनो शेयतामापन्‍्नस्य शुद्धत्वनिश्चयात्‌॒ ज्ञानतत्वसिद्धों शुद्धात्मतत्वो- 
पलम्भी भवतीति तमभिननन्‍दन्‌ द्रव्यसामान्यवर्णनामुपसंहरति--- 


कत्ता करणं कम्मं फलं च अप्प त्ति णिच्छिदों समणो । 
परिणमदि णेव अण्णं जदि अप्पाणं लह॒दि सुद्ध ॥१२६॥ 
कर्ता करण कर्म कर्ंफल चात्मेति निश्चित श्रमण । 
परिणमति नंवान्यग्यदि आत्मान लभते शुद्धम ॥१२६॥ 

यो हि नामंब कर्तारं करण कर्म कमंफल चात्मानमेव निश्चित्य न खलूपरद्रव्यं 
परिणमति स एवं विश्षान्तपरद्रव्यसपर्क द्रव्यान्त प्रलीनपर्यायं च शुद्धमात्मानमुपलभते, न 
पुनरन्‍्य: । तथाहि--यदा नामानाविप्रसिद्धपौदूगलिककमंबन्धनोपाधिस निधिप्रधावितोप रा- 
गरजितात्मवत्तिजंपापुष्पसनिधिप्रधावितोपरागरजितात्मवृत्ति:. स्फटिकभमणिरिव परारो- 
पितविकारो$हमास ससारी तदापि न नाम मम कोः्प्यासोतूु, तदाप्यहमेक एबोपरक्तचि- 
त्स्वभावेन स्वतन्त्र: कर्तासमू, अहमेक एबोपरक्तचित्स्वभावेन साधकतम: करणमाप्तम, 
अहमेक एवोपरक्तचित्परिणमनस्वभावेनात्मना प्राप्य: कर्मासम, अहमेक एवं चोपरक्त चि- 
त्परिणमनस्वभावस्य निष्पाद्य सोख्य विपयंस्तलक्षणं दुःखास्य कमंफलमासम्‌ । इदानों 
पुनरनादिप्रसिद्वपौद्गलिककर्मंबन्धनोप! धिसन्निधिध्वंसविस्फुरितसु विशुद्धस हु जात्म व त्तिज॑ पा- 
पुष्पसनिधिध्वसबिस्फुरितसु विशुद्धस हजा त्मवृत्ति: स्फटिकसणिरिव विश्रान्तपरारोपितबिका रो- 
$हमेकान्तेनास्मि सुमुक्षु, इवानोमपि न नाम सम को:्प्यस्ति, इृदानोसप्यहमेक एव सु- 
विशद्धचित्स्वभावेन स्वतन्त्र. कर्ताप्मि, अहमेक एवं च सुविशुद्धचित्स्वभावेन साधकतमः 
करणमस्मि, अहमेक एवं च सुविशुद्धचित्परिणमनस्थभावेनात्मना प्राप्यः कर्मास्मि, अहमेक 
एवं च सुविशुद्धचित्परिणमनस्वभावस्य निष्पाद्ममनाकुलत्वलक्षण सौख्यल्यं कर्मफलमस्मि । 
एक्मस्य बन्धपद्धतो मोक्षपद्धतौ चात्मानमेकमेव भावयतः परमाणोरिवेकत्वभावनोन्मुखत्य 
परद्रव्यपरिणतिनं जातु जायते । परमाणुरिवभावितेकत्वश्च परेण नो संपृष्यते । ततः 
परद्रग्यासंपृत्तत्वात्पुविशुद्धो भवति । कतृ करणकमंकर्मफलानि चात्मत्वेन भावयन्‌ पर्थायेन॑ 
संकीययंते ततः पर्यायासंकीणंत्वाच्च सुंविशुद्धों भवतीति ॥१२६॥ 

भूमिका--अब, इस प्रकार ज्ञेयत्व को प्राप्त आत्मा के, शुद्धता के निश्चय से, ज्ञान 
तत्व की सिद्धि होने से पर शुद्ध आत्म तत्त्व की उपलब्धि (प्राप्ति) होती है, इस प्रकार 
उसका अभिनन्दन करते हुये (अर्थात्‌ आत्मा की शुद्धता के निर्णय की प्रशंसा करते हुये) 
द्रव्य सामान्य के वर्णन का उपसंहार करते है--- 


३१४ ] [ परवयणसारों 


अन्वयार्थ--[कर्त्ता करण कर्म कर्मफल च आत्मा] 'कर्ता-करण-कर्म-कर्मफल 
आत्मा है' [इति निश्चित ] ऐसा निश्चय करता हुआ [श्रमण ] मुनि [यदि] यदि 
[अन्यत्‌ ] अन्यरूप [न एवं परिणमति] नहीं हो तो वह [शुद्ध आत्मान] शुद्ध आत्मा को 
[लभते] प्राप्त करता है। 

टीका--जो पुरुष इस प्रकार 'कर्ता-करण-कमम-कर्मफल आत्मा हो है” यह निश्चय 
करके वास्तव में परद्रव्य रूप परिणमित नहीं होता, जिसका परद्रव्य के साथ संपर्क रुक 
गया है, और जिसको पर्यायें द्रव्य के भोतर प्रलोन हो गई है ऐसा वही पुरुष शुद्धात्मा को 
प्राप्त करता है, अन्य कोई नहीं । 


इसी को स्पष्टतया समझाते है--'“जब अनादिसिद्ध पौद्गलिककर्म को बंधनरूप 
उपाधि की निकटता से उत्पन्न हुये उपराग (उपाधि के अनुरूप विकारी भाव) के द्वारा 
जिसको स्वपरिणति रंजित (विकृत) थी, ऐसा मै-जपाकुसुम की निकटता से उत्पन्न हुये 
उपराग (लालिमा) से जितको स्वपरिणति रंजित (रगी हुई) हो ऐसे स्फटिक मणिकी 
भांति-परके द्वारा आरोपित विकार-वाला होने से संसारी (अज्ञानी) था, तब भी (अज्ञान 
दशा में भी) वास्तव में मेरा कोई भी (सबंधी) नहीं था । तब भी मै अकेला ही कर्ता था, 
क्योंकि में अकेला ही उपरक्त (विक्रत) चंतन्यरूप स्वभाव से स्वतन्त्र था (अर्थात्‌ स्वाधीन- 
तया कर्ता था), मैं अकेला ही करण था, क्योकि मे अकेला हो उपरक्त चेतन्यरूप स्वभाव 
के द्वारा साधकतम (उत्कृष्टसाधन) था, मे अकेला हो उपरक्त चतन्य रूप परिणमित होने 
के स्वपाव के कारण, आत्मा से प्राप्य था ओर में अकेला हो उपरक्‍्त चेतन्य परिणामरूप 
स्वभाव से निष्पन्न तथा सुख से विपरीत लक्षण वाला दुःख' नामक कमंफल रूप था। 
तब, जपाकुतुम को निकटता के नाश से जिसको सुविशुद्ध सहज स्वपरिणति प्रगट हुई हो, 
ऐसी स्फटिकमणिको भांति-अनादिसिद्ध पोदूगलिक कर्म की बन्धनरूप उपाधि की निकटता 
के नाश से जिसकी सुविशुद्ध साहुजिक (स्वाभाविक) स्वपरिणति प्रगट हुई है तथा जिसका 
पर के द्वारा आरोपित विकार रुक गया है, ऐसा मे एकान्तत: मुमुक्षु (केवल मोक्षार्थी ) हूँ, 
अब भी (मुसुक्षु दशा में-ज्ञान दशा में भो) वास्तव से सेरा कोई भी नहीं है। अब भी से 
अकेला ही कर्ता हूँ, क्‍योंकि में अकेला ही सुविशुद्ध चेतन्य रूप स्वभाव से स्वतन्त्र हूँ, 
अर्थात्‌ स्वाधोनतया कर्ता हूँ), में अकेला ही करण हूँ, क्योंकि में अकेला ही सुविशुद्ध॑॑तन्य 
रूप स्वभाव से साधकतम हूं, मे अकेला ही कर्म हूँ, क्योंकि मे अकेला ही सुविशुद्ध चंतन्‍्य 


पवथयणसारो ] [ ३१५ 


परिणमित होने के स्वभाव के कारण आत्मा से प्राप्य हें ओर में अकेला ही विशुद्ध चेतन्य 
परिणामरूप स्वभाव से निष्पन्न तथा अनाकुलता लक्षण वाला, 'सुक्ष! नामक कर्मफल हूँ । 
इस प्रकार बंधमार्ग में तथा मोक्षमार्ग मे आत्मा अकेला ही है, इस प्रकार चिन्तन करने 

वाले तथा परमाणु की भाति एकत्व को भावना के उन्मुख पुरुष के परद्रव्य रूप परिणति- 
किचित्‌ भी नहों होतो । परमाणु की भांति एकत्व को समझने वाला पुरुष परके साथ/संबद्ध 
नहीं होता । इसलिये परद्रव्य के साथ असबद्धता के कारण यह सुविशुद्ध होता है। कर्ता, 
करण, कर्म तथा कमंफल को आत्मारूप से (अभेददृष्टि से) जानता हुआ, थह पुरुष पर्यायों 
से सकीर्ण (खडित ) नहीं होता इसलिये-पर्यायों के द्वारा सकीर्ण न होने से बह सुविशुद्ध 
होता है ॥१२६॥ 

उक्त आशय को प्रगट करने हेतु काव्य लिखते है-- 

द्रव्यान्तरव्यतिकरादपसारितात्म!', सामान्यमज्जितसमस्तविशेषजात:ः । 
इत्येष. शुद्धाय उद्धतमोहलक्ष्मी-लुण्टाक उत्कट विवेकविवित्ततत्त्व: ॥७।। 

अथे--जिसने आत्मा को अन्य द्रव्य से भिन्‍नता के द्वारा हटा लिया है तथा 
जिसने समस्त विशेषों के समुदाय को सामान्य मे अन्तर्भूत किया है। ऐसा जो यह उद्धत 
मोह की लक्ष्मी को लूट लेने वाला शुद्धनय है, उसने उत्कृष्ट. विवेक (प्रशस्तज्ञान) के 
द्वारा आत्मस्वरूप को प्राप्त किया है ॥॥७॥। 

इत्युच्छेदात्परपरिणते कत्‌ कर्मादिभेद-पझ्रान्तिध्वंसादपि व सुचिराल्लब्धशुद्धात्मतस्व: । 

सश्चिन्मात्रे महसि विशदे मूच्छितश्चेतनो5य, स्थास्यत्युद्चवत्सहूजमहिमा सर्वदा मुक्त एवं ॥८॥) 

अर्थ--इस प्रकार पर परिणति के उच्छेद से और कर्त्ता कम आदि सेदों को 
ध्रान्ति के ध्वंस से भी जिसने बहुत लम्बे समय से शद्धात्मतत्त्व को प्राप्त किया है ऐसा 
यह आत्मा चेतनन्‍्य मात्र स्वरूप निर्मेल (पूर्ण विशुद्ध) तेज मे लीन होता हुआ अपनी सहज 
महिमा के प्रकाश से प्रकाशित हमेशा मुक्त ही रहेगी ॥८॥ 

अब द्रव्य विशेष के वर्णन की सूचनार्थ काव्य लिखते हैं--- 

द्रव्यसामान्यविज्ञाननिस्न कृत्वेति मानसम्‌ । 
तदिशेषपरिक्ञानप्रारण(र. क़ियतेष्धुना (१६७ 

इस प्रकार द्रव्यसामान्य का विशेषज्ञान मानस मे उतारकर, अब द्रव्य विशेष 
के परिज्ञान (विस्तृत ज्ञान) का प्रारम्भ किया जाता है । 

इति प्रवचनसा रबृत्तों तत्त्वदीपिकायां श्रोमद्‌ अमृतचन्द्रसुरि बिरखितायां शेयतरव- 
प्रतापने द्रव्यतामान्यप्रशापनम्‌ समाप्तम्‌ । 
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इस प्रकार श्रीमद्‌ अमृतचन्द्रसुरि धिरचित प्रव॒जनसार की तत्त्वदीविकावृत्ति का 

ज्ेयतत्त्यप्रशापन में द्रव्यसामान्य कथन अधिकार समाप्त हुआ । 
तात्पयेब॒त्ति 

अथ सामान्यज्ञेयाधिकारसमाप्तौ पूर्वोक्तमेदभावनाया शुद्धात्मप्राप्तिरूप फल दर्शयति,-- 

कत्ता स्वतन्त्र स्वाधीन कर्ता साधको निष्पादको5स्मि भवामि ।स क ? अप्पत्ति आत्मेति। 
आत्मेति कोरर्थ ? अहमिति। कथम्भूत ? एक । कस्या साधक ? निर्मलात्मानुभूते ।किविशिष्ट ? 
निविकारपरमचैतन्यपरिणामेन परिणत सन्‌ करण अतिशयेन साधक साधकतम करणमुपकरण 
करणकारकमहमेक एवास्मि भवामि। कस्या साधक ? सहजशुद्धपरमात्मानुभूते । केन 
कृत्वा ” रागादिविकल्परहितस्वसवेदनज्ञानपरिणतिबलेन कम्म शुद्धबुद्धकस्वभावेन परमात्मना प्राप्य 
व्याप्यमहमेक एवं कर्मकारकमस्मि । फल च शुद्धज्ञानदर्शनस्वभावपरमात्मन साध्य निष्पाद्य निज- 
शुद्धात्मरविपरिच्छित्तिनिश्चलानुभूतिरूपाभेद रत्नत्रयात्मकपरममसमा घिसमुत्पन्नसु खा मृत र्सा स्वादपरिण - 
तिरूपमहमेक एवं फल चास्मि णिच्छिदो एवमुक्तप्रकारेण निश्चितमति सतत समणों सुखदु खजीवित- 
मरणशत्रुमित्रादिसमता भावनापरिणत श्रमण परममुनि परिणमदि णेव अण्ण जदि परिणमति नैवान्य 
रागादिपरिणाम यदिचेत्‌ ? अप्पाण लह॒दि सुद्धन्‌ तदात्मान भावकर्मद्रव्यकर्मरहितत्वेन शुद्ध शुद्धवुद्धक- 
स्वभाव लभते प्राप्नोति इत्यभिप्रायो भगवता श्रीकुन्दकुन्दाचार्यदेवानाम्‌ ॥१२६। 

उत्थानिका--आगे सामान्य ज्ञेय अधिकार की समाप्ति करते हुए पहले कही हुई 
भेदज्ञान की भावना का फल शुद्धात्मा की प्राप्ति है, ऐसा दिखलाते है-- 

अन्वय सहित विशेषा्थ--(कत्ता, करण, कम्मफल च अप्प त्ति) कर्त्ता, करण, कर्म 
तथा फल आत्मा ही है, ऐसा (णिच्छिदो) निश्चय करने वाला (समणों) श्रमण या मुनि 
(जदि) यदि (अण्ण) अन्य रूप (णेव परिणमदि) नहीं परिणमन करता है तो (सुद्ध अप्पाण 
लहदि ) शुद्ध आत्मोक स्वरूप को पाता है । 

से एक आत्मा ही स्वाधीन होकर अपनी निर्मल आत्मानुभृति का अपने विकार- 
रहित परम-चतन्य के परिणाम से परिणमन करता हुआ साधन करने व/ला हूं । इससे मे 
ही कर्ता हूँ तथा मे ही रागादि विकल्पो से रहित अपनी स्वसवेदनज्ञान की परिणति के 
बल से सहज शुद्ध परमात्मा की अनुभूति का साधकतम हूँ, अर्थात्‌ अवश्य साधने बाला हूँ 
इसलिसे मे ही करण स्वरूप हूँ इसलिये मे हो शुद्ध बुद्ध एक स्वभावरूप परमात्मा के स्वरूप 
से प्राप्ति योग्य हूँ इसलिये मे ही कम हूँ तथा मे ही शुद्ध ज्ञान-दर्श न-स्वभावरूप परमात्मा से 
साधने योग्य अपने ही शुद्धात्मा की रुचि, व उसी का ज्ञान व उसी से निश्चल अनुभूति 
रूप अभेव रत्नत्रयमयों परमसमाधि से पंदा होने वाले सुखामृत रस के आस्वाद से परिण- 
मन रूप हूँ, इससे मे हो फलरूप हूँ । इस तरह निश्चयनय से बुद्धि को रखने वाला परम 
मुनि जो सुख-दु.ख्छ, जन्स-सरण, शत्रु-सिन्न आदि मे समता की भावना से परिणमन कर 
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रहा है यव्वि अपने से अन्य रागादि परिणामों मे नहीं परिणमन करता है तो भावकर्म, 
द्रव्यकर्म, नोकस से रहित शुद्ध बुद्ध एक स्वप्ावरूप आत्मा को प्राप्त करता है। ऐसा 
अभिप्राय भगवान्‌ श्रो कुन्दकुन्दाचायंदेव का है ॥१२६॥ 
तात्पयेब॒त्ति 
एवमेकसूत्रेण पञचमस्थल गतम्‌ । इति सामान्यज्ञेयाधिकारमध्ये स्थलपचकेन भेदभावना गता । 
इत्युक्तप्रकारेण तम्हा तस्स णमाई इत्यादि पचत्रिशत्सूत्र सामान्यज्ञेयाधिकार व्याख्यान समाप्तम्‌ । 
इत ऊध्वमेकोनविशतिगाथाभिर्जीवाजीवद्रव्यादिविवरणरूपेण विशेषज्ञेयव्याख्यान करोति। 
तत्राष्टस्थालानि भवन्ति । तेषप्वादाी जीवाजीवत्वकथनेन प्रथमगाथा, लोकालोकत्वकथनेन द्वितीया, 
सक्रियनि क्रियत्वव्याख्यानेन तृतीया चेति । दब्ब जीवमजीब इत्यादिगाथात्रयेण प्रथमस्थल, तदनन्तर 
ज्ञानादिविशेषगुणाना स्वरूपकथनेन लिगेंह जेहि इत्यादिगाथाद्येन द्वितीयस्थलम । अथानन्तर स्वकीय- 
स्वकीयविशेषगुणोपल क्षितद्रव्याणा निर्णयार्थ वण्णरस इत्यादिगाथात्रयेण तृतीयस्थलम्‌ । अथ पचास्ति- 
कायकथनमुख्यत्वेन जीवा पोग्गलकाया इत्यादिगाथाइ्येन चतुर्थस्थलम्‌ । अत पर द्रव्याणा लोकाकाशमा- 
धार इति कथनेन प्रथमा, यदेवाकाशद्रव्यस्य प्रदेशलक्षण तदेव शेषाणामिति कथनरूपेण द्वितीया चेति, 
लोयालोयेसु इत्यादिसूत्रद्येन पचमस्थलम्‌ । तदनन्तर कालद्रव्यस्याप्रदेशत्त्वस्थापनरूपेण प्रथमा, समय- 
रूप पर्यायकाल कालाणुरूपों द्रव्यकाल इति कथनरूपेण द्वितीया चेति समओ दूु अप्पदेसो हत्या- 
दिगाथाद्येन षष्ठस्थलम्‌ । अथ प्रदेशलक्षणकथनेन प्रथमा, तदनन्तर तिर्यक्प्रचयोध्व॑प्रचयस्वरूपकथनेन 
द्वितीया चेति, आयासमणुणिविट्ठ इत्यादिसूत्रद्ययेन सप्तमस्थलम्‌ | तदनन्तर कालाणुरूपद्रव्यकालस्था- 
पनरूपेण उप्पादों पब्भसो इत्यादिगाथात्रयेणाष्टमस्थलमिति विशेषज्ञेयाधिकारे समुदायपातनिका । 
समुदायपातनिका---इस तरह एक सूत्र से पाँचवा स्थल पूर्ण हुआ इस तरह सामान्य 
ज्ञेय के अधिकार के मध्य मे पाँच स्थलो से भेद भावना कही गई । ऊपर कहे प्रमाण “तम्हा 
तस्स णमाइ'' इत्यादि पैतीस सूत्रो के द्वारा सामान्य ज्ञेयाधिकार का व्याख्यान पूर्ण हुआ। 
आगे उन्नीस गाथाओ से जीव अजीब द्रव्यादि का विवरण करते हुए विशेष ज्ञेय का 
व्याख्यान करते है । इसमे आठ स्थल है | इन आठ में से पहले स्थल मे प्रथम ही जीवत्व 
व अजीवत्व को कहते हुए पहली गाथा, लोक और अलोकपने को कहते हुए दूसरी, सक्रिय 
और नि क्रियपने का व्याख्यान करते हुए तीसरो, इसी तरह “दव्व जीवमजीव” इत्यादि तीन 
गाथाओ से पहला स्थल है। इसके पीछे ज्ञान आदि विशेष गुणों का स्वरूप कहते हुए 
“लिगेहि जेहि” इत्यादि दो गाथाओ पर दूसरा स्थल है। आगे अपने-अपने गुणों से 
द्रव्य पहचाने जाते है इसके निर्णय के लिये “वण्णरस” इत्यादि तीन गाथाओ से तीसरा 
स्थल है आगे पचास्तिकाय के कथन की मुख्यता से “जोवा पोग्गल काया” इत्यादि दो 
गाथाओ से चौथा स्थल है। इसके पीछे द्वव्यो का आधार लोकाकाश है ऐसा कहते हुये 


पहली, जैसा आकाश द्रव्य का प्रदेश लक्षण है वसा ही शेष द्वव्यों का है ऐसा कहते हुए 
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दूसरी, इस तरह “लोयालोयेसु' इत्यादि दो सूत्रों से पाचवा स्थल है। इसके पीछे काल 
द्रव्य को अप्रदेशी स्थापित करते हुये पहली, समयरूप पर्यायकाल है कालाणुरूप द्रव्यकाल 
है ऐसा कहते हुए दूसरी, इस तरह “समओ दु अप्पदेसो'' इत्यादि दो गाथाओं से छठा स्थल 
है ! आगे प्रदेश का लक्षण कहते हुए पहली, फिर तिर्यक प्रचय को कहते हुए दूसरी इस 
तरह “आयासमणुणिविट्ठ”” इत्यादि दो सूत्रो से सातवा स्थल है । फिर कालाणु को द्रव्य 
काल स्थापित करते हुए “उप्पादो पव्भसो” इत्यादि तीन गाथाओ से आठवा स्थल है इस 
तरह विशेष ज्ञेय के अधिकार मे समुदायपातनिका है । 
अथ द्रव्यविशेषप्रज्ञापन तत्न द्रव्यस्थ जीवाजीवत्वविशेष निश्चिनोति-- 
बव्वं जोवमजीर्व जीवो पूण चेदणोवओगमओ । 
पोग्गलदव्वप्पमुहूं अचेदर्ण हवदि य॑ अजीवं ॥१२७॥ 


द्रव्य जीवो3जीवो जीव पुनश्चेतनोपयोगमय । 
पुदगलद्रव्यप्रमुखो चेतनो भवति चाजीव ॥॥१२७॥। 


इह हि ब्रव्यमेकत्वनिबन्धनभूतं द्रव्यत्वसामान्यमनुज्ञदेव तदधिरूढविशेषलक्षण- 
सद्भावावन्पोन्यव्यवस्छेदेन जोवाजीवत्वविशेषमुपडोकते । ततन्र जीवस्यात्मद्रव्यमेवे का 
व्यक्ति: । अजोीवस्प पुनः पुद्गलद्रव्य॑ धर्मंद्रव्यमधरमंद्रव्य॑ कालद्रव्यमाकाशद्रव्य॑ं चेति पठु्च 
व्यक्तयः । विशेषलक्षणं जीवस्थ चेतनोपयोगमयत्व, अजोवस्य पुनरचेतनत्वम्‌ । तत्न यत्र 
स्वधर्मव्यापरत्वात्स्वरुपत्वेन द्योतमानयानपायिन्या भगवत्या सवित्तिरूपया चेतनया 
यत्परिणामलक्षणेन द्रव्यवृत्तिर्पेणोषयोगेन च निर्व त्तत्वमवतीर्ण प्रतिभाति स जीव । यत्र 
पुनरपयोगसह॒चरिताया यथोदितलक्षणाणश्चेतताया अभावादबहिरन्तश्चाचेतनत्वमबतोर्ण 
प्रतिभाति सोइजीव: ॥१२७॥ 

भूमिका---अब, द्रव्यविशेष का प्रज्ञापन करते है, अर्थात्‌ द्रव्यविशेषों को (द्रव्य के 
भेदों को) बतलाते हैं । उसमे (प्रथम) व्रव्य के जीवाजीवत्वरूप विशेष का निश्चय करते है, 
(अर्थात्‌ द्रव्य के जीब ओर अजीब दो भेद बतलाते है)-- 

अन्वयार्थ--- द्रव्यं | द्रव्य [जीव. अजीव ] जीव और अजीव (ऐसे दो भेद रूप) 
है। [पुमः] और (उसमे) [चेतनोपयोगमयः ] चेतन तथा उपयोगमयी [जीव ] जीव है 
[च] ओर [पुदुगलद्रव्यप्रमुख अचेतन ] पुदुगल आदि अचेतनद्रव्य [अजीव भवति] 
अजीव है । 


१. ज० दृ० गाया में 'य' पाठ नही है । २ अज्जीव (ज० बृ०)। 
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टीका--यहां (इस विश्व मे) वास्तव में, एकत्व के कारणभृत द्रव्यत्व सामान्य 
को छोडे बिना हो, उतमें (द्रव्य में) रहने वाले विशेष लक्षणों के सद्भाव के कारण एक 
दूसरे से पृथकपने से, द्रव्य जोीवत्व रूप और अजीवत्व रूप विशेषता को प्राप्त होता है, 
उसमे जीव का आत्मद्रव्य एक ही भेद है, और अजीव के पुद्गलद्रव्य, धर्मंद्रग्य, अधर्म- 
द्रव्य, कालद्रव्य तथा आकाशद्रव्य यह पाच भेद है। जीव का विशेष लक्षण चेतनोप- 
योगमयत्व (चेतनामयता और उपयोगमयता) है, और अजीब का अचेतनत्व है। उनमे 
(से) स्वधर्मों से व्यापकपना होने से स्वरूपयने से प्रकाशित होने बाली, अविनाशिनो, 
भगवती, (स्व) सवेदनरूप चेतना के द्वारा तथा चेतना परिणाम लक्षण, द्रव्य परिणति 
रूप उपयोग के द्वारा, जिसमे निष्पन्नत्व अवतरित प्रतिभाधपित होता है (अर्थात्‌ जो 
चेतना तथा उपयोग से रचा हुआ--बना हुआ है), वह जीव है जिसमे, उपयोग के साथ 
रहने बाली, यथोक्त (ऊपर कहे अनुसार) लक्षण बाली चेतना का अभाव होने से बाहर 
तथा भोतर अचेतनत्व अवतरित प्रतिभासित होता है, बहु अजीव है ॥१२७॥ 


तात्पयंबृत्ति 

अथ जीवाजीवलक्षणमावेदयति-- 

दव्व जीवमजोब द्रव्य जीवाजीवलक्षण भवति जोबों पुण चेदणों जीव पुनश्चेतन स्वत - 
सिद्धया बहिरड्भकारणनिरपेक्षया बहिरन्तश्च प्रकाशमानया नित्यरूपया निश्चयेन परमशुद्धचेतनया 
व्यवहारेण पुनरशुद्धचेतनया च युक्तत्वाच्चेतनो भवति । पुनरपि किविशिष्ट ? उबओगमओ उपयोग- 
मय अखण्डैकप्रतिभासमयेन सर्वविशुद्ध न केवलज्ञानदर्शनलक्षणेनार्थ ग्रहणव्यापा ररूपेण निश्चयनयेनेत्थ- 
म्भूतशुद्धोपयोगेन, व्यवहारेण पुनर्मतिज्ञानाद्रशुद्धोपयोगेन च निवृ त्तत्वान्रिष्पन्नत्वादुपयोगमय पोग्गलदब्ब- 
प्पमुह अचेदण हंवदि अज्जीव पुद्गलद्रव्यप्रमुखे चैतनभवत्यजीवद्रव्य पुद्गलधर्माधर्माकाशकाल- 
सन्न द्रव्यपच्रक पूर्वोक्तलक्षणचेतनाया उपयोगस्य चाभावादजीवमचेतन भवतीत्यर्थ ॥१२७॥ 


उत्थानिका---आगे जीव और अजीव का लक्षण कहते हे-- 

अन्वय सहित विशेषा्े--(दव्ब) द्रव्य (जीवमजीव) जीव और अजीब हैं (पुण) 
ओर (जीबो) जीव द्रव्य (चेंदगा उबओगमओ ) चेतना स्वरूप तथा ज्ञान दशंन उपयोगवान्‌ 
हैं (य पोग्गलदव्वप्पठुहु) और पुदगलद्रव्य आदि (अचेदर्ण) चेतनारहित (अजौयं) 
अजोब हैं । 

द्रव्य के दो भेद हैं-जीव और अजीव, इनमें से जीवद्रव्य स्वयं सिद्ध बाहरी और 
अन्तर ड्र व बाहर से प्रकाशसान नित्य रूप निश्चय से परम शुद्धचेतना से तथा व्यवहार 
में अशुद्धच्चेतना से युक्त होने के कारण चेतन स्वरूप है तथा निश्चयनय से अखंड व 
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एक रूप प्रकाशमान व सर्व तरह से शुद्ध केवलज्ञान तथा केवलदर्शन लक्षणधारो पदार्थों 
के जानने देखने के व्यापार गुण बाले शुद्धोपयोग से तथा व्यवहारनय से मतिज्ञान आदि 
अशुद्धोपयोग से जो बतंन करता है इससे उपयोगमयो है । तथा पुद्गल, धर्म, अधमें, आकाश 
और काल यह पांच द्रव्य दृर्व मे कहो हुई चेतना तथा उपयोग के अभाव से अजीब है, 
अचेतन हैं, ऐसा अर्थ है ॥१२७॥ 

अथ लोकालोकत्वविशेष॑ निश्चिनोति-- 

पोग्गलजीवणिबद्धों धम्माधम्मत्यिकायकालड्ढो । 
वट्‌टदि आगासे जो लोगो सो सव्वकाले दु ॥१२८।॥ 
पुद्गलजीवनिबद्धो धर्माधर्मास्तिकायकालाढ्य । 
वतंते आकाशे यो लोक स सर्वकाले तु ॥१२८॥ 

अस्ति हि द्रव्यस्य लोकालोकत्वेन विशेषविशिष्टत्व स्वलक्षणस:द्भधावात्‌ । स्वलक्षण 
हि लोकस्य षड़द्रव्यसमवायात्मकत्बं, अलोकस्य पुन केवलाकाशात्मकत्वम्‌ । तत्र सर्व- 
द्रव्यव्यापिनि परममहत्याकाशें यत्र यावति जीवपुद्गलो गतिस्थितिधर्माणो गतिस्थिती 
आस्कन्दतस्तद्गतिस्थितिनिबन्धनभूतो च॒ धर्माध्धर्मावभिव्याप्यावस्थिती, सर्ंद्रव्यवतेना- 
निमित्तभतश्च॒ कालो नित्यदुर्ललितस्तत्तावदाकाश शेषाण्यशेषाणि द्रव्याणि चेत्यमीषा समवाय 
आत्मत्वेन स्वलक्षणं यस्य स लोक. । यत्र यावति पुनराकाशे जीवपुद्बलयोगंतिस्थितो न 
संभवतो धर्माधमों नावस्थितो न कालो दुर्ललितस्तावत्केवलमाकाशमात्मत्वेन स्वलक्षण यध्य 
सोइलोक: ॥१२५॥। 

भूमिका--अब (द्रव्य के) लोकालोकत्व रूप भेद का निश्चय करते हैं--- 

अन्वयार्थ--- | आकाशे ] आकाश में [य ] जो भाग [पुदगलजीवनिबद्ध ] पुदगल 
और जीव से सयुक्त है, तथा [चधर्माधर्मास्तकायकालाढ्य बतेते ] धर्मास्तिकाय, अधर्मास्ति- 
काय, और काल से समृद्ध है, [स | वह [स्वकाले तु] सर्वकाल मे [लोक ] लीक है। 
(शेष केवल आकाश अलोक है ।) 

टीका--ास्तव से द्रव्य के (आकाश के ) अपने-अपने लक्षण के सदूुभाव के कारण 
से, लोक ओर अलोकपने भेवरूप विशेषता है। लोक का स्वलक्षण षड़द्रव्य-समवाय।त्मकत्व 
(छह द्रव्यों की समुदायरूपता) है, भौर अलोक का केवल आकाशात्मक्त्व (मात्र 
आकाश स्वरुपत्व) है। बहा, स्व द्रव्यों मे व्याप्त होने थाले परम महान आकाश मे, 
जहां जितने मे, गति स्थिति धर्म बाले जीव तथा पुद्गल ग्रति, स्थिति को प्राप्त होते हैं 
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तथा उनकी (जीव-पुदूगल को) गति, स्थिति में निमित्त मृत धर्म तथा अधर्म (द्रव्य) व्याप्त 
होकर रहते हैं और सर्व द्रव्यों को बतंना में निमित्त मृत काल सदा वतंता है, बह उतना 
आकाश, शेष समस्त द्रव्य उनका ससुदाय जिसका स्थ-हूपता से स्वलक्षण है, बहू लोक 
है । जहां जितने आकाश मे जीव तथा पुद्गल की गति-स्थिति नहीं होती, धर्म तथा अधर्म 
नहीं रहते, ओर काल नहीं पाया जाता, उतना, केवल आकाश जिसका स्व-रूपता से 
स्वलक्षण है, बह अलोक है ॥१२८॥ 


तात्पर्यवृत्ति 

अथ लोकालोकरूपे णाकाशपदार्थस्य है विध्यमाख्याति,-- 

पोग्गलजीवणिबद्धों अणुस्कन्धभेदभिन्ना पुदुगलास्तावतथैवामूर्तातीन्द्रियश्ञानमयत्वनिविकार- 
परमानन्देकसुखमयत्वादिलक्षणा जीवाश्चेत्थम्भूतजीवपुद्गलैनिबद्ध सबद्धों भृत पुदुयलजीवनिबद्ध. 
धम्माधस्मत्थिकायकालड्ढो धर्माधर्मास्तिकायौ च कालश्च धर्माधर्मास्तिकायकालास्तैरादूयों भृतो धर्मा- 
धर्मास्तिकायकालाइ्य जो य एतेषा पचानामित्थम्भूतसमुदायो राशि समूह बट्टदि वर्तते। कस्मिन ? 
आगासे अनन्तानन्ताकाणद्रब्यस्य मध्यवर्तिनि लोकाकाशे सो लोगो स पूर्वोक्ततचाना समुदायस्तदाधार- 
भूत लोकाकाश चेति षड्द्रव्यसमूहो लोको भवति । क्‍्व ? सब्वकाले दु सर्वकाले तु तद्ठहिर्भूतमनन्तान- 
न्ताकाशमलोक इत्यभिप्राय ॥॥१२८॥। 

उत्थानिका--आगें लोक और अलोक के भेद से आकाश पदार्थ के दो 


भेद बताते है +- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो) जितना क्षेत्र (आगासे) इस आकाश में (पोग्गल- 
जीवणिबद्धों ) पुदरणल ओर जीवो से भरा हुआ तथा (धम्माधम्मत्थिकायकालडढो) धर्मास्ति- 
काय, अधर्मास्तिकाय और काल से भरा हुआ (बटुदि) बतंन करता है (सो दु) वहो क्षेत्र 
(सव्वकाले ) सदा हि (लोगो ) लोक है। पुद्गल के दो भेद हैं-अणु और स्कंध तथा जोब अमूरतिक 
अतोन्द्रिय ज्ञान-मयों और निविकार परमनान्द रूप एक सुश्धमयी आदि लक्षणों के घारी हैं इनसे 
जितना आकाश भरा हुआ है व जितमे घर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय और काल द्रव्य भी व्यापक 
हैं, इस तरह जो पाचों द्रव्यों के समूह को रखता हुआ व॒तंता है बह इस अनन्‍्तानन्‍्त 
आकाश के मध्य में रहने वाला लोकाकाश है । वास्तव में आकाश सहित जो इन पांच 
द्रव्यों का आधार है वह छः द्रव्य का समूह रूप लोक सदा ही है उसके बाहर अनन्तानन्त 
खालो जो आकाश है वहु अलोकाकाश है, ऐसा अभिप्राय है ॥१२८॥ 
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भ्रथ क्रियाभावतद्भधावविशेष निश्चिनोति--- 
उप्पादद्ठिदिभंगा पोग्गलजीवप्पगस्स लोगस्स । 


परिणामा जायंते' संघादादों व भेदादों ॥१२६॥ 
उत्पादस्थितिभड़ा पुद्गलजीवात्मकस्य लोकस्य । 
परिणामाज्जायन्ते सघाताद्वा भेदात्‌ ॥१२८॥। 

क्रियाभाववत्त्वेन केवलभाववत्त्वेन च द्रव्यस्पास्ति विशेषः | तत्र भाववन्तों क्रिया- 
वन्तो च पुद्गलजीबी परिणामाइभेदसंघाताभ्यां चोत्पद्यमानावतिष्ठडमानभज्यमानत्वात्‌ । 
शेषद्रव्याणि तु भाववन्त्येव परिणामादेवोत्पद्यमानावतिष्ठमानभज्यमानत्वादिति निश्चय: । 
तत्र परिणाममान्नलक्षणो भाव, परिस्पन्दनलक्षणा क्रिया। तत्र सर्वाग्यपि द्रव्याणि 
परिणामस्वभावत्वात्‌ू परिणामेनोपात्तान्वयव्यतिरेकाण्यवतिष्ठमानोत्पद्ममानभज्यपानानि 
भाववन्ति भवन्ति । पुद्गलास्तु परिस्पन्दस्वभावत्वात्परिस्पन्देत भिन्‍ना' संघातेन सहता: 
पुन्भेदेनोत्पद्यमानावतिष्ठमान भज्यमाना: क्रियावन्‍्तश्च भवन्ति । तथा जीवा अपि परि- 
स्पन्दस्वभावत्वात्परिस्पन्देन तृतनकर्म नोकमंपुद्गलेभ्यो भिन्‍तास्ते सह सघातेन सहताः 
पुनर्भेदेनोत्पद्यमानावतिष्ठमानभज्यमाना. क्रियावन्तश्च भवन्ति ॥१२४६॥ 

भूमिका--अब, क्रिया-रूप और “भाव” रूप जो द्रव्य के भाव हैं उनकी अपेक्षा से 
द्रव्य का भेद निश्चित करते हैं--- 

अन्वयार्थ --[ पुदूगलजीवात्मकस्य लोकस्य ] पुदंगल-जीवमयी लोक के (अर्थात्‌ 
जीव पुद्गल के) [परिणामात्‌] परिणमन से, तथा [संघातात्‌ या भेदात्‌] सघात (मिलने) 
और भेद (पृथक होने) से [ उत्पादस्थितिभगा ) उत्पाद, ध्रौव्य, और व्यय [जायन्ते ] होते 
है । (सामर्थ्य से अर्थात्‌ परिशेष न्याय से यह भी सिद्ध हो जाता है कि शेष चार द्रव्यो के 
केवल परिणमन से उत्पाद आदि होते है) 

टीका--कोई द्रव्य 'भाव' वाले तथा क्रिया वाले होने से और कोई द्रव्य केवल 
'साव' वाले होने से, इस अपेक्षा से द्रव्यों के भेद होते हैं। उनमें पुदरगल तथ। जोब 
(१) भाव वाले तथा (२) क्रिया वाले हैं, क्योकि (१) परिणाम द्वारा तथा (२) सधात 
ओर भेद के द्वारा वे (जीव पुदूगल) उत्पन्न होते हैं, टिकते है और नष्ट होते है। शेष 
द्रव्य तो भाव वाले ही है, क्योंकि वे परिणाम के द्वारा ही उत्पन्न होते है, टिकते है और 
नष्ट होते है,-ऐसा निश्चय हे । 

१ जायदि (ज० व्‌०) 
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उसमे, 'भाव' परिणाममात्र लक्षण बाला है, (और) “क्रिया? परिस्पंद (कम्पन) 
लक्षण बालो है। इनमे, समस्त द्रब्य भाव वाले तो हैं ही, क्योंकि परिणाम स्वभाव धाले 
होने से परिणाम के द्वारा अन्वय (सह भावित्व श्रुवता) ओर व्यतिरेक (क्रम-भावित्व 
पर्याय) को प्राप्त होते हुये वे उत्पन्न होने हैं, टिकते हैं और नष्ट होते हैं। पुद्गल तो 
(भाव वाले होने के अतिरिक्त) क्रिया वाले भो होते हैं, क्योंकि परिस्पंद-स्वभाव वाले 
होने से परिस्पंद के द्वारा पृथक पृथक पुदुगल एकत्रित हो जाने से और एकत्रित-भिले हुये 
पुदगल पुन. पृथक्‌ हो जाने से ये उत्पन्न होते हैं, टिकते है और नष्ट होते हैं तथा जोव 
भी (भाव वाले होने के अतिरिक्त) क्रिया वाले भी होते हैं, क्योंकि परिस्पंद स्वभाव वाले 
होने से परिस्पद के द्वारा नवीन कर्म-तोकमंरूप भिन्‍न पुद्गलों के साथ एकश्रित होने से 
ओर कर्म-नोकमंरूप एकश्ति हुये पुद्गलो से बाद मे पृथक होने से, वे जीव उत्पन्न होते हैं, 
टिकते है, और नष्ट होते है ॥१२४॥ 

तात्पयंबत्ति 

अथ द्रव्याणा सक्रियनि क्रियत्वेन भेद दर्शयतीत्येका पातनिका, द्वितीया तु जीवपुद्गलयो रथें- 
व्यञ्जनपर्याया द्वौ, शेषद्रव्याणा तु मुख्यवृत्त्याथथपर्याय इति व्यवस्थापयति,--- 

जायदि जायते। के कर्तार ? उप्पादट्ठिदिभगा उत्पादस्थितिभज़ा। कस्य सबन्धिन ? लोगस्स 
लोकस्य । कि विशिष्टस्य ? पोग्गलजीवप्पगस्स | पुदूगलजीवात्मकस्य पुरगलजीवावित्युपलक्षण षड्द्रव्या- 
त्मकस्य । कस्मात्सकाशात्‌ जायन्ते ” परिणासादों परिणामात्‌ एकसमयवर्तिनो&रथपर्यायात्‌ सघादादों 
व भेदादों केवलमर्थपर्यायात्सकाशाज्जायन्ते । जीवपुद्गलानामुत्पादादय सघाताद्वा भेदाद्वा व्यञ्जन- 
पर्यायादित्यर्थ तथाहि--धर्माधमकिाशकालाना मुख्यवृत्त्येकसमयवर्तिनो<र्थपर्याया एवं जीवपुद्गलाना- 
मर्थपर्यायव्य> पर्यायाश्व । कथमिति चेत्‌ ? प्रतिसमयपरिणतिरूपा अर्थपर्याया भण्यन्ते । यदा जीवो5नेन 
शरीरेण सह भेदवियोग त्याग कृत्वा भवान्तरशरीरेण सह सघात मेलापक करोति तदा विभावव्यञ>जन- 
पर्यायो भवति, तस्मादेव भवान्तरसक्रमणात्सक्रियत्व भण्यते पुदूगलाना तथैव विवक्षितस्कन्धविघटनात्स- 
क्रियत्वेन स्कन्धान्तरसयोगे सति विभावव्यञ्जनपर्यायो भवति। मुक्तजीवाना तु निश्चयरत्नत्रयलक्षणेन 
परमकारणसमयसारसज्नेन निश्चयमोक्षमार्गनलेनायोगिचरमसमये  नखकेशान्विहाय परमौदारिक- 
शरीरस्य विलीयमानरूपेण विनाशे सति केवलज्ञानाइनन्तचतुष्टयव्यक्तिलक्षणेन परमकार्यसमयसार- 
रूपेण स्वभावव्यञ्जनपर्यायेण कृत्वा योञ्सावुत्पाद स भेदादेव भवति न सघातात्‌। कस्मादितिचेतु ? 
शरीरान्तरेण सह सबन्धाभावादिति भावार्थ ॥१२६॥।। 

एवं जीवाजीवत्वलोकालोकत्वसक्रियनि क्रियत्वकथनक्रमेण प्रथमस्थले गाथात्रय गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे द्रव्यो मे सक्रिय और नि क्रिय भेद को दिखलाते हैं यह एक 
पातनिका है| दूसरी यह है कि जीव और पुदुगल मे अर्थ-पर्याय और व्यजन-पर्याय दोनो 


होती है जबकि शेष द्रव्यो मे मुख्यता से अथंपर्याय होती है, इसको सिद्ध करते है-- 
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अन्वय सहित विशेषाथं--(लोगस्स) इस छह द्रव्यमयों लोक के (उप्पाददिठदिभंगा) 
उत्पाद व्यय प्रलोव्यरूपी अर्पर्याय होते हैं तथा (पोग्गलजीवप्पगस्स ) पुद्गल और जीवभयो 
लोक के अर्थात्‌ पुदुगल ओर जओबवों के (परिणाम) व्यंजन पर्यायरूप परिणमत भी (संघा- 
बादो ) सघात से (व) या (भेदादो) भेद से (जायदि) होते हैं। यह लोक छह द्रव्यमयी है । 
इन सब द्रव्यो मे सतृपना होने से समय-समय उत्पाद व्यय प्रौष्यरूप परिणमन हुआ करते 
हैं इनको अर्थ-पर्याय कहते हैं। जीव ओर पुद्ूगलों में केवल अर्थ-पर्याप ही नहों होती 
किन्तु संघात था भेद से व्यंजन पर्यायें भी होती हैं । अर्थात्‌ धर्म, अधमं, आकाश तथा 
काल को मुख्यता से एक समयवर्तों अर्थ-पर्यायें ही होती हैं तथा जोब और पुद्गलो के 
अर्थ-पर्याय भोर व्यंजन-पर्याय दोनों होती है । किस तरह होतो हैं, सो कहते हैं, सो समय- 
समय परिणमन रूप अवस्था हे उसको अर्थ-पर्याय कहते है। जब यह जोव इस शरोर को 
त्यागकर भवान्तर शरीर के साथ सिलाप करता है तब विभाव व्यजनपर्याय होती है । 
इसो ही कारण से कि यह जीब एक जन्म से दूसरे जन्म में जाता है इसको क्रियावान्‌ 
कहते हैं | तंसे हो पुदूगलों की भी व्यंजन-पर्याय होती है। जब कोई विशेष स्कथ से छूट 
कर एक पुद्गल अपने क्रियावानपने से दूसरे स्कथ से सिल जाता है तब विभाव व्यजन- 
पर्याय होती है । मुक्त जीवों के स्वभाव व्यंजनपर्याय किस तरह होती है सो कहते हैं । 
निश्चयरत्नश्रयमयी परम कारण-समयसाररूप निश्चयमोक्षमार्ग के बलसे अपोग केवली गुण- 
स्थान के अंत ससय में नख केशों को छोड़कर परमोदारिक शरीर का विलय होता है इस 
तरह का नाश होते हुए केवलज्ञान आदि अनंत चतुष्टय की व्यक्तिरूप परम काय्य-समय- 
सार रूप सिद्ध अवस्था का स्वभाव-व्यजन-पर्यायरूप उत्पाद होता है, यह भेद से हो 
होता है, सघात से नहीं होता है क्योकि मुक्तात्मा के अन्य शरीर के सम्बन्ध का अभाव 
है॥१२६॥ 

इस तरह जीव और अजीवपना, लोक और अलोकपना, सक्रिय और निष्क्रियपना 
को क़म से कहते हुए प्रथम स्थल में तीन गाथाएं समाप्त हुईं । 

अथ द्रव्यविशेषों गुणविशेषादिति प्रज्ञापयति--- 

लिगेंह जेंहि वव्वं जीवमजीवं च हवदि विण्णादं । 
तेइतब्भावविसिट्ठा म॒त्तामत्ता गुणा णेया ॥१३०॥ 


लिगेयद्रेव्य जीवोडउजीवश्च भवति विज्ञातम्‌ ! 
तेज्तद्भावविशिष्टा मूर्तामृर्ता गुणा ज्ञेया ॥१३०॥॥ 
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, द्रव्यमाश्रित्य परानाभ्रयत्वेन बर्तेमानलिड्डचते गम्यते द्रव्यमेतेरिति लिड्भानि गुणाः। 
ते च्‌ यद्द्रव्यं भवति न तदगुणा भवन्ति, ये गुणा भवन्ति ते न द्रव्यं भवतीति द्रव्यादत- 
उ्रावेन विशिष्टा सन्‍्तो लिड्भलिड्रिप्रसिद़ों तल्लिज्भत्वमुपढौकन्ते । अथ ते द्रव्यस्प जीवो- 
5यमजीबो5पमित्यादिविशेषमुत्पादयन्ति, स्वयमपि तझ्भ।वविशिष्टत्वेनोपात्तविशेषत्वात्‌ । यतो 
हि यस्य यस्य द्रव्यस्थ यो यः स्वभावस्तस्थ तस्य तेन तेन विशिष्टत्वात्तेषामस्ति विशेष: | 
अत एब च्‌॒ मूर्ताताममूर्तानां च द्रव्याणां मुर्तत्वेनामृतंत्वेन जे तड्भावेन विशिष्टत्वादिसे मूर्ता 
गुणा इमे अमुर्ता इति तेषा विशेषों निश्चेयः ॥१३०॥ 

भूमिका--अब यह बतलाते है कि-गुण-विशेष (गुणों के भेद) से द्रव्य-विशेष 
(द्रव्य का भेद ) होता है-- 

अन्वयाथं---[ ये लिगे ] जिन लिगो से [द्रव्य] द्रव्य [जीव. अजीव' च] जीव 
और अजीव के रूप मे [विज्ञात भवति | ज्ञात होता है, [ते] वे [अतद्भावविशिष्टाः | 
अतद्भाव से विशिष्ट (मूर्त गुण का अमू्ते मे अतदूभाव तथा अमूर्त का मृतं मे अतदूभाव, 
अथवा अतद्भाव के द्वारा द्रव्य से भिन्‍न) [समूुर्तामूर्ता.] मुर्त-अमृर्त [गुणा ] गुण [जियाः | 
जानने चाहिये । 

टीका--द्वव्य का आश्रय लेकर और परके आभ्रय के बिना प्रवतंमान होने से 
जिनके द्वारा द्रव्य लिगित' (चिन्हित) होताहै--पहचाना जाता है, ऐसे लिग गुण हैं । ये 
(ग्रुग), जो द्रव्य है वे गुण नहीं हैं ओर जो गुण हैं वे द्रव्य नहों हैं' इस अपेक्षा से द्रव्य से 
अतद्भाव के द्वारा विशिष्ट (भिन्‍न) रहते हुये, लिगो के रूप मे प्रसिद्धि (परिचय) के समय 
द्रव्य के लिगत्व को प्राप्त होते हैं। अब, बे द्रव्य के--'यह जीव है, यह अजोब है---ऐसे 
भेद उत्पन्न करते है, क्योकि स्वय भी, तद्भाव (जीवत्व-अजीवत्व भाव) के द्वारा विशिष्ट 
(भिन्‍न ) होने से विशेष (भेद) को प्राप्त हैं। क्योकि जिस द्रव्य का जो जो स्वभाष हो 
उस उसका उस उसके द्वारा विशिष्टत्व होने से उनके विशेष (भेद) हैं। इसीलिये मूर्त 
तथा अमृत द्रव्यों का म॒तंत्व अमृर्तत्व रूप तद्भाव के द्वारा विशिष्टत्व होने से, उनके इस 
प्रकार के भेद निश्चित करने चाहियें कि 'यह म॒तं गुण हैं भोर यह अमूर्तगुण हैं! ॥१३०॥ 

तात्पयंवत्ति 

अथ ज्ञानादिविशेषगुणभेदेन द्वव्यभेदमावेदयति-- 

लिगेहि जेह लिगेयें सहजशुद्धपरमचेतन्यविलासरूपैस्तथैवाचेतनैर्जडरूपैवा लिगैश्चिन्हेविशेष- 
गुणयें करणभूतर्जीवेन कतृ भूतेन हृवदि विण्णाद विणेषेण ज्ञात भवति । कि कमंतापन्न ? दब्ब द्रव्य । 
कथम्भूत ? जोवमजीब च जीवद्रव्यमजीवद्रव्य च॒ ते मुत्तामुत्तागुणा णेया ते तानि पूर्वोक्तच्रेतनाचेतन- 
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लिड्रानि मूर्तामृर्तगुणा जेया ज्ञातव्या । ते च कथम्भूता ? अतब्भावविसिट्ठा अतद्भावविशिष्टा । 

तद्यथा--शुद्धजीवद्रव्ये ये केवलज्ञानादिगुणास्तेषा शुद्धजीवप्रदेश सह यदेकत्वमभिन्नत्व तन्‍्मयत्व स 

तद्भावों भण्यते, तेषामेव गुणाना तै प्रदेशे सह यदा सज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेद क्रियते तदा पुनरत- 

द्वावों भण्यते, तेनातद्भावेन संज्ञादिभेदरूपेण स्वकीयस्वकीयद्रव्येण सह विशिष्टा भिन्ना इति, द्वितीय- 

व्याख्यानेन पुन स्वकीयद्रव्येण सह तद्भावेन तन्मयत्वेनान्यद्रव्यादिविशिष्टा भिन्ना इत्यभिप्राय ॥१३०॥॥ 
एवं गुणभेदेन द्रव्यभेदों ज्ञातव्य । 


उत्थानिका---आगे ज्ञानादि विशेष गुणो के भेद से द्रव्यो के भेदो को बताते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--जिहिं लिगेहि) जिन चेतन अचेतन लक्षणों से (जीवम- 
जीब॑ दव्यं) जीव और अजीव द्रव्य (विण्णादं हवदि) जाने जाते हैं (ते) वे लक्षण या चिह्न 
(अव्भावविसिट्ठा ) यद्यपि वे लक्षण या चिन्ह संज्ञा आदि की अपेक्षा अतद्भाव विशिष्ट 
(भिन्‍न) हैं तथापि प्रदेश अभिन्‍न होने से उनके साथ तन्मयता को रखने वाले हैं. (मृत्ता- 
मुत्ता गुणा) वे चेतन और अश्वेतन मूतिक ओर अमृतिक गुण वाले हैं (णेया) ऐसा जानना 
चाहिये । स्वाभाविक शुद्ध परम चेतन्य के विलासरूप विशेष गुणो से जीब द्रव्य तथा 
अचेतन या जड़रूप विशेष गुणों से अजीब द्रव्य पहचाने जाते हैं। ये चेतन तथा अचेतन 
गुण अपने-अपने द्रव्य से तन्‍्मय हैं। जंसे शुद्ध जोब द्रव्य मे जो केवलज्ञान आदि गुण हैं 
उनको शुद्ध जीव के प्रदेशों के साथ जो एकता, अभिन्‍नता तथा तन्मयता है उसको तद्भाव 
कहते है । इस तरह शुद्ध जीव द्रव्य अपने प्रदेशों को अपेक्षा अपने शुद्ध गुणों से तन्मय है 
परन्तु जब गुणों का और उन प्रदेशों का जहां वे गुण पाए जाते हैं संज्ञा, लक्षण, प्रयोजन 
आदि से भेद क्रिया जाता है तब गुण ओर द्रव्य में अतद्भावपना या भेदपना भी सिद्ध 
होता है। व्रव्य और गुण किसी अपेक्षा अभेदरूप व किसी अपेक्षा भेदरूप हैं। अथवा 
दूसरा व्याख्यान यह है कि जिस द्रव्य के जो विशेष गुण है वे अपने द्रव्य से तद्भाव रूप 
या तन्‍्मय हैं परन्तु अन्य द्रव्यों से वे अतद्भाव रूप या भिन्‍न हैं । ये चेतन अचेतन सूरतिक 
ओर अमृतिक गुण वाले हैं, ऐसा समझना चाहिये ॥१३०॥॥ 

इस तरह गुणों के भेद से द्रव्य का भेद जानना चाहिपे। 

अथ पृत॑मतंगुणानां लक्षणसंबन्धमार्याति--- 


मुत्ता इंदियगेज्झा पोग्गलद॒व्वप्पगर अणेगविधा । 
दव्वाणममृत्ताणं गुणा अमुत्ता मणदव्वा ॥१३१॥ 


१ अणेयविहा (ज० वृ०) | 
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मूर्ता इन्द्रियग्राह्मा पुद्गलद्बव्यात्मका अनेकविधा । 
द्रव्याणामभूर्ताना गुणा अमूर्ता ज्ञातव्या ॥१३१॥ 
मूर्तानां गुणानामिन्द्रियग्राह्मत्वं लक्षणम्‌ । अमूर्तानां तदेव विपयंस्तम्‌ । ते चर मुर्ता: 
पुद्गलद्रव्यस्थ, तस्येवंकस्य मृतंत्वात्‌ । अपूर्ता: शेषद्रव्याणां, प्रुदुगलादन्येषां सर्वेषामप्य- 
मृतंत्वात्‌ ॥१३१॥ 
भूमिका--अब मृतं ओर अमूं गुण के लक्षण तथा सम्बन्ध (अर्थात्‌ उनका किन 
द्रव्यों के साथ सबंध है, यह) कहते है--- 
अन्वयार्थ---[ मूर्ता | मृत गुण [इन्द्रियग्राह्मा ] इन्द्रिय-ग्राह्म है [पुदृगलद्रव्यात्मका ] 
पुदृगल द्रव्यमयी है तथा [अनेक-विधा ] अनेक प्रकार के है, [अमूर्ताना द्रव्याणा] अमूर्ते 
द्रव्यो के [गुणा ] गुण [अमूर्ता ज्ञातव्या ] अमूर्त जानना चाहिये । 
टीका--पुर्त गुणो का लक्षण इन्द्रिय प्राह्मत्व है, और अमृत गुणों का उससे 
विपरीत है, (अर्थात्‌ अमृतं गुण इन्द्रियो से ज्ञात नहीं होते ) और मृत गुण पुद्गल द्रव्य के 
है, क्योंकि वही (पुदूगल हो) एक मूर्त है, और अमूृर्त गुण शेष द्रब्यों के हैं, क्योंकि पुद्गल 
के अतिरिक्त शेष द्रव्य अमृतं है ॥१३१॥ 
तात्पयंवृत्ति 
अथ मूर्तामूर्तगुणाना लक्षण सम्बन्ध च निरूपयति-- 
मुत्ता इदियगेज्झा मूर्ता गुणा इन्द्रियग्राह्मा भवन्ति, अमूर्ता पुनरिन्द्रियविषया न भवन्ति इति 
मूर्तामूर्तगुणानामिन्द्रियानिन्द्रियविषयत्वलक्षणमुक्त । इदानी मूर्तगुणा कस्य सम्बन्धिनों भवन्तीति 
सम्बन्ध कथयति ? पोग्यलद॒ब्बप्पगा अणेयविहा मूतंगुणा पुद्गलद्रव्यात्मका अनेकविधा भवन्ति पुद्गल- 
द्रव्यसम्बन्धिनों भवन्तीत्यर्थ । अभूतंगुणाना सम्बन्ध प्रतिपादयति दब्बाणमम्ुत्ताण विशुद्धज्ञानदर्शन- 
स्वभाव यत्परमात्मद्रव्य तत्प्रभुतीनामभूतंद्रव्याणाना सम्बन्धिनो भवन्ति । ते के गुणा ? गुणा अमुत्ता 
अमूर्ता गुणा केवलज्ञानादय इत्यर्थ । इति मूर्तायूतंगुणाना लक्षणसम्बन्धौ मुणेदब्बा ज्ञातव्यों ॥१३१॥ 
एव ज्ञानादिवशेषगुणभेदेन द्रव्यभेदो भवतीति कथनरूपेण द्वितीयस्थले गाथाद्यय गतम्‌ । 
उत्थानिका--आगे मूर्तिक और अमूर्तिक गरुणो का लक्षण और सम्बन्ध कहते हैं-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(इंदियगेज्ञझा ) जो इन्द्रिय के ग्रहण करने योग्य हैं ( मृत्ता ) 
वे मृतिक है वे (अणेय विहा) अनेक प्रकार के हैं तथा (पोग्गल-दव्वप्पगा) पुदूगल-द्रव्यमयों 
है । (अमुत्ताणं दव्वाणं) अमृ्तिक द्रव्यों के (ग्रणा) गुण (अमुत्ता) अमूरतिक (मुणेदध्वा) 
जानने योग्य है। जो इन्द्रियों के द्वारा ग्रहण करने योग्य हैं वे मृतिक गुण हैं ओर जो 
अपूर्तिक गुण हैं थे इद्नियो के द्वारा नहीं ग्रहण किये जाते है। इस तरह मूतिक गुणों का 
लक्षण इन्द्रियो का विषयपना है जब कि अभू्तिक गुणों का लक्षण इन्द्रियों का विषयपना 
नहीं है। मूर्तिकगुण अनेक प्रकार के पुद्गल द्रव्य सम्बन्धी होते हैं तथा अधृरतिकगुण 


३२८ ] [ प्रवयणसारों 


विशुद्ध शान दर्शन स्वभावधारा परमात्म-द्रव्य को आदि लेकर अमृूर्तिकद्रव्यों के होते हैं । 
वे अमूर्तिकगुण केवलज्ञान आदि होते हैं। इस तरह मृत और अमृत गुणों के लक्षण और 
सम्बन्ध जानने योग्य हैं ॥१३१॥। 

इस तरह ज्ञान आदि विशेष गुणों के भेद से द्रव्यों में भेद होता है, ऐसा कहते हुए 
वूसरे स्थल मे दो गाथाएँ पूर्ण हुईं । 

अथ मूर्तस्थ पुद्गलद्रव्यस्य गुणान्‌ गुणाति--- 

बण्णरसगंधफासा विज्जंते पुग्गलस्स सुहुमादों । 
पुढवोपरियंत्तरस य सद्दो सो पोग्गलो चित्तो ॥१३२॥ 
वर्णरसगधस्पर्शा विद्यन्ते पुद्गलस्य सृक्ष्मात्‌ । 
पृथिवीपयेन्तस्थ च शब्द से पुद्गलश्चित्र ॥१३२॥ 

इन्द्रियग्राह्मा: किल स्परशंरसगन्धवर्णास्तद्विषयत्वातू, ते चेन्द्रियप्राह्मत्वव्यक्तिशक्ति- 
बशात्‌ गह्ममाणा अगुद्यमाणाश्य आ एकद्रव्यात्मकसूक्ष्मपर्यायात्परमाणो आ अनेकद्र- 
व्यात्मकस्थुलपर्यायात्यूथिवीस्कन्धाच्च सकलस्यापि पुद्गलस्याविशेषेण विशेषगुणत्वेन 
विद्यन्ते । ते च॒ मृतंत्वादेव शेषद्रव्याणामसभवन्तः पुद्गलमधिगमयन्ति । शब्दस्यापोन्द्रि- 
यप्राह्मत्वाइगुणत्वं॑ न खल्वाशडूनोयं, तस्य वेचित्र्यप्रपञ्चितवेश्वरूपस्थाप्पनेकद्रव्यात्सक- 
पुद्गलपर्यायत्वेनाभ्युपगस्यमानत्वात्‌ । गुणत्वे था न तावदसमृतंद्रव्यगुणः शब्द: गुणगुणि- 
नोरविभक्तप्रदेशत्वेनंकवेदनवेद्यत्वादमतंद्रव्यस्थापि. श्रवर्णन्द्रियविवयत्वापत्ते: । पर्यायल- 
क्षणेनोत्थातगुणलक्षणत्वास्मृतंद्रव्यगुणोषपि न भवति । पर्यायलक्षणं हि. कादाचित्कत्व॑ 
गुणलक्षण तु मित्यत्वम्‌ । ततः कादाचित्कत्वोत्खातनित्यत्वस्थ न शब्दस्थास्ति गुणत्वम्‌ । 
यसु तत्र नित्यत्व॑ तत्तदारम्भकपुर्गलानां तदंगुणाना च॒ स्पर्शादीनामेव न शब्दपर्याय- 
स्पेत्रि हृढतरं ग्राह्मम्‌। न वर॒पुदगलपर्यायत्वे शब्दस्य पृथिवोस्कन्धस्थेव स्पर्शंनादोच््रिय- 
जिजयत्वसू । अपां श्राणेन्द्रियाविषयत्वात्‌, ज्योतिषो प्राणरसनेन्द्रियाविषयवात्‌, मरुतो 
प्राणरसनचक्षुरिन्द्रयाविषयत्वाच्च । न॒चागन्धागन्धरसागन्धरसबर्णा,, . एवमपुज्योति- 
सदितः, सर्वपुदगलानां स्पर्शादिचतुष्कोपेतत्वाभ्युपगमात्‌ ॥ व्यक्तस्पर्शादिचतुष्कानां च॑ 
चब््रकान्ता रणियवानामारम्भकरेव पुद्गलेरव्यक्तगन्धाव्यक्तगन्धरसाव्यक्तगन्धरसवर्णानाम- 
प्ज्योतिददरमरुतामारम्भदर्शनातू । न च क्वचित्कस्यचित्‌ गुणस्य व्यक्ताव्यक्तत्वं कादा- 
बित्कपरिणामवचित्र्यप्रत्ययं नित्यद्रव्यस्वभावध्रतिघाताय । ततोष्तु शब्दः पुद्गलपर्याय 
एवेति ॥१३२॥। 


पवयणसारों ] [ रेरद॑ 


भूमिका--अब मू्त पुद्गल द्रव्य के गुण कहते हैं-- 

अन्वयार्थ--- [ यूक्ष्मात्‌ पृथिवीपयेन्तस्य पुद्गलस्य ] सूक्ष्म (परमाणु) से लेकर समस्त 
पुदूगल के [वर्णरसगधस्पर्शा.] वर्ण, रस, गध और स्पर्श (गुण) [विद्यन्ते] होते है, 
[चित्र: शब्द | जो विविध प्रकार का शब्द है [स | वह [प्रुदगल ] पुदगल है। (अर्थात्‌ 
पुदगल की पर्याय है) । 

टीका--स्पशं, रस, गध और वर्ण इन्द्रियग्राह्म हैं क्योंकि वे इन्द्रियों के विषय हैं । 
वे इख्दिय-प्राह्मता को व्यक्ति और शक्ति के वश से भले ही इन्द्रियो के द्वारा ग्रहण किये 
जाते हों या न किये जाते हो तथापि वे एक द्रव्यात्मक सुक्ष्म पर्यायरूप परमाणु से लेकर 
अनेक द्रव्यात्मक स्थल पर्यायरूप पृथ्वीस्कथ तक के समस्त पुदूगल के अविशेषतया 
(क्योकि कोई भो पुदूगल ऐसा नहीं है जिसमें ये न पाये जायें अतः साधारण रूप से या 
समस्त रूप से) विशेष गुणों के रूप में होते हैं (क्योकि ये अन्य द्रव्यों में नहीं हो सकते, 
अतः विशेष या असाधारण गुण हैं ।) और बे, मूर्त होने के कारण से ही (पुदगल के 
अतिरिक्त) शेंष द्रव्यो मे न होने से, पुदूगल को बतलाते हैं (उसका ज्ञान कराते हैं) । 

ऐसी शंका नहीं करनी चाहिये कि शब्द भो इन्द्रियग्राह्म होने से गुण होगा, क्योंकि 
विचित्रता के द्वारा विश्वरूपत्व को (अनेकानेक प्रकारत्व को) प्राप्त उसके (शब्द के) 
अनेक द्रव्यात्मक पुदूगल-पर्यायता स्वीकार को गई है (अर्थात्‌ शब्द पुद्गलस्कंध को 
पर्याय है) । 

यदि शब्द को (पर्याय न मानकर) गुण माना जाय, तो वह क्‍यों योग्य नहीं है, 
उसका समाधान--- 

प्रथम तो, शब्द अमृतं द्रव्य का गुण नही है, क्योंकि गुण-गुणी में अभिन्‍त-प्रदेशत्व 
होने से तथा वे (गुण-गुणी ) (एक वेदन से वेद्य-एक ही ज्ञान से ज्ञात होने योग्य होने से, 
अपूते द्रव्य के भी श्रव्ेन्द्रिय की विषयमृतता आ जायगी। (दूसरे, शब्द मे) पर्याय के 
लक्षण से गुण का लक्षण उत्थापित (खण्डित) होने से, शब्द मृतं द्रव्य का गुण भी नहीं 
है। पर्याय का लक्षण कादाचित्कत्व (अनित्यत्व) है और गुण का लक्षण नित्यत्व है, 
इसलिये (शब्द को) अनित्यत्व से नित्यत्व के उत्थापित होने से (अर्थात्‌ शब्द कभो-कृभी 
ही होता है, अतः नित्य नहीं है, इसलिये ) शब्द गुण नहीं है । जो वहां नित्यत्व है, बह 
उसको (शब्द को) उत्पन्न करने वाले पुदंगलों का और उनके स्पर्शादिक गुणों का हो है, 
शब्द पर्याय का नहीं,-हस प्रकार अतिवृढ़ता-पुर्वक ग्रहण करना चाहिये । 
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“यदि शब्द पुदूगल की पर्याय हो तो वह प्रथ्वीस्कंध की भांति स्पर्शनादिक इंद्रियों 
का भी विषय होना चाहिये, अर्थात्‌ जैसे पृथ्वोस्कथ रूप पुद्गलपर्याय सर्व इन्द्रियों से शात 
होतो है उसी प्रकार शब्दरूप पुदूगल पर्याय भो सभो इन्द्रियो से ज्ञात होनी चाहिये” (ऐसा 
तर्क किया जाय तो) ऐसा भो नहीं है, क्योकि जल (पुदुगल की पर्याय है, फिर भी) 
प्राणेन्द्रिय का विषय नहीं है, भगिनि प्राणेन्द्रिय तथा रसनेन्द्रिय का विषय नहीं है और 
वायु प्राण, रसना तथा चक्षुइन्द्रिय का विषय नहों है (इसलिये नाक तथा जीभ से अग्राह्म 
है) ओर वायु, गंध, रस वर्ण रहित है (इसलिये नाक, जीभ तथा आखो से अग्राह्म है) 
क्योंकि सभी पुदगल स्पर्शादिचतुष्क युक्त (स्पर्श-रस-गध-वर्ण युक्त) स्वीकार किये गये है। 
क्योंकि जिनके स्पर्शादिचतुष्क व्यक्त है ऐसे (१) चन्द्रकान्तमणि को, (२) अरणिको और 
(३) जो को जो पुद्गल उत्पन्न करते है उन्ही के द्वारा (१) जिसकी गध अव्यक्त है ऐसे 
पानी की, (२) जिसकी गध तथा रस अव्यक्त है ऐसी अग्नि की और (३) जिसके गंध, 
रस तथा वर्ण अव्यक्त हैं ऐसी उदरवायु की उत्पत्ति होतो देखो जाती है। और कहो 
(किसी पर्याय में) किसी गुण की कादाचित्क परिणाम्र की विचित्रता के कारण होने वाली 
व्यक्तता या अव्यक्तता नित्य द्रव्यस्वभाव का प्रतिघात नहीं करती । (अर्थात्‌ अनित्य- 
परिणाम के कारण होने वालो गुण की प्रगटता और अप्रगठता नित्य द्रव्यस्वभाव के साथ 
कहों विरोध को प्राप्त नहीं होती । इसलिये शब्द युद्गल की पर्याय ही है ॥१३२॥ 


तात्परयबृत्ति 
अथ मूतंपुद्गलद्गव्यस्य गुणानावेदयति -- 
वण्णरसगन्धफासा विज्जते पोग्गलस्स वर्णरसगन्धस्पर्शा विद्यन्त। कस्य ? पुदुगलस्य । 
कथम्भूतास्प ? सुहुमादों पुढबोपरियतस्स य । 
“पुढवी जल च छाया चउरिदियविसयकम्मपरमाणू । छव्विहर्भेय भणिय पोग्गलद॒व्ब जिणवरेहिं” ॥ 
इति गाथाकथितक्रमेण परमाण्‌ लक्षणसूक्ष्मस्वरूपादे पृथ्वीस्कन्धलक्षणस्थूलस्वरूपपर्यन्तस्य च। 
तथाहि--यथानन्तज्ञानादिचतुष्टय विशेषलक्षणभूत यथासम्भव सर्वजीवेषु साधारण तथा वर्णा- 
दिचतुष्टय विशेषलक्षणभूत यथासम्भव सर्वपुद्गलेषु साधारणम्‌ । यथैव चानन्तज्ञानादिचतुष्टय मुक्त- 
जीवे5तीन्द्रियज्ञानविषयमनुमानग म्यमागमगम्य च, तथा शुद्धपरमाणुद्रव्ये वर्णादिचतुप्टयमप्यतीन्द्रिय- 
ज्ञानविषयमनुमानगम्यमागमगम्य च । यथा वानन्तचतुप्टयस्य ससारिजीवे रागादिस्नेहनिमित्तेन कर्म- 
बन्धवशादशुद्धत्व भवति तथा वर्णादिचतुष्टयस्यापि स्निग्धरूक्षयुणनिमित्तेन दच्णुकादिबन्धावस्थायाम- 
शुद्धत्वम्‌ । यथा वानन्तज्ञानादिचतुष्टयस्य रागादिस्नेहरहितशुद्धात्मध्यानेन शुद्धत्व भवति तथा वर्णा- 
दिचतुष्टयस्यापि स्निग्धगुणाभावे बन्धनेडसति परमाणु पुद्गलावस्थाया शुद्धत्वमिति। सहो सो पोग्गलो 
यस्तु शब्द स पौद्गल यथा जीवस्य नरनारकादिविभावपर्याया तथाय शब्द पुद्गलस्य विभावपर्यायो 
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न च गुण । कस्मात्‌ ? गुणस्यथाविनश्वरत्वात्‌ अय च विनश्वरो) नैयायिकमतानुसारी कश्चिद्वदत्या- 
काशगुणोञ्य शब्द । परिहारमाह--आकाशगुणत्वे सत्यमृत्तो भवति । अमृर्तश्च श्रवणेन्द्रियविषयों न 
भवति, दृश्यते च श्रव्णेन्द्रियविषयत्व । शेषेन्द्रविषय कस्मान्न भवतीति चेत्‌ ? अच्येन्द्रिविषयोड्न्ये 
न्द्रियस्थ न भवति वस्तुस्वभावादेव रसादिविषयवत्‌ । पुनरपि कथभूत ? चित्तों चित्र भाषात्मका- 
भाषात्मकरूपेण च॒ प्रायोगिक वैस्नसिकरूपेण च नानाप्रकार तच्च। “सदो खधप्पभवो” इत्यादि गाथाया 
पत्तास्तिकाये व्याख्यात तिष्ठत्यत्राल प्रसगेत ॥ १३२॥ 

उत्थानिका--आगे मूर्तिक पुद्गल द्रव्य के गुणो को कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषाथ--(सुहुमादों पुढ्बोपरियंतस्स) सूक्ष्म परमाणु से लेकर 
पृथ्वी पर्यंत (पोग्गलस्स) पुदुगल द्रव्य के (बण्णरसगधफासा) बर्ण, रस, गध, स्पर्श, (विज्जते) 
विद्यमान होते है। (य) ओर (सद्दो) शब्द है (सो पोग्गलो चित्तो) वह नाना प्रकार का है 
ओर पोदगलिक है। पुद्गल द्रव्य के विशेष गुण स्पर्श रस गध वर्ण है। वे पुद्गल सुक्ष्म 
परमाणु से लेकर स्थल पृथ्वी स्कध रूप तक हैं । जंसे इस गाथा मे कहा है-- 

जिनेन्ध देव ने पुदगल को छह प्रकार कहा है, प्रृथ्वी, जल, छाया, चार इन्द्रियों के 
विषय, कार्मणवर्गणा और परमाणु । 

जेसे सबं जोबों मे अनन्तज्ञानादि-चतुष्टय-विशेष लक्षण यथासंभव साधारण हैं 
तंसे ही वर्णादि चतुष्टय रूप विशेष लक्षण यथासस्भव सब्व पुदुगलों मे साधारण हैं और 
जेसे अनन्तज्ञानादि चतुष्टय मुक्तजीबव में प्रगट हैं सो अतीन्द्रियज्ञान का थिषय है। 
हमको अनुमान से तथा आगम प्रमाण से मान्य हैं तेसे ही शुद्ध परमाणु में वर्णादि-चतुष्टय 
भी अतीन्द्रिय ज्ञान का विषय है। हमको अनुमान से तथा आगम से धान्य है। जेसे थहो 
भनन्तचतुष्टपय संसारी जीव में रागद्रेघादि चिकनाई के कारण कमंबध होने के बश से 
अशुद्धता रखते है तेसे ही स्निग्ध रूक्ष गुण के निमित्त से दो अणु तोन अणु आदि की बंध 
अवस्था में वर्णादि-चतुष्टय भी अशुद्धता को रखते है । जंसे रागद्वेषादि रहित शुद्ध आत्मा 
के ध्यान से इन अनन्तज्ञानादि-चतुष्टय की शुद्धता हो जाती है तेसे ही यथायोग्य स्निग्ध 
रूक्ष गुण के न होने पर बन्धन न होते हुए एक पुद्गल परमाणु की अवस्था में शुद्धता 
रहती है। ओर जेसे नरनारक आदि जीव की विभावपर्याय हैं तेसे यह शब्द भी पुदुगल को 
विभावपर्याय है, गुण नहों है क्योकि गुण अविनाशी होता है परन्तु यह शब्द विनाशोक है । 
यहां नेयायिक मत के अनुसार कोई कहता है कि यह शब्द आकाश का गुण है, इसका खंडन 
करते हुए कहते हैं कि यदि शब्द आकाश का गुण हो तो शब्दअमू्तिक हो जाबे । जो असूर्त्ते 
वस्तु है बह कर्ण इन्द्रिय से ग्रहण नहीं हो सकतो और यह प्रत्यक्ष प्रगट है कि शब्द कर्ण 
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इन्द्रिय का विषय है। वह बाकी इन्द्रियों का विषय क्‍यों नहीं होता है ? ऐसी शंका का 
समाधान यह है कि अन्य इन्द्रिय का विषय अन्य इन्द्रिय द्वारा प्रहण नहीं किया जा सकता, 
ऐसा वस्तु का स्वम्ताव है। जंसे रसादि विषय रसना इन्द्रिय आदि के है। वह शब्द भाषा- 
रूप, प्रायोगिक और वेश्रसिकरूप अनेक प्रकार का है जंसा कि पंचास्तिकाय की “सह्दो 
छंप्रप्पमबो'' इस गाया में समझाया है यहां इतना ही कहना पर्याप्त है ॥१३२॥ 
भावार्थ--श्री पंचास्तिकाय में भी कहा है-- 
सद्दी खंधप्पमवों खधों परमाणुसगसघादों । 
पुटठेसु तेसु जायदि सह्दो उप्पादगों णियदों ॥७६॥॥ 
शब्द स्कधों के द्वारा पेदा होता है, स्कथ परमाणुओ के मेल से बनते हैं और उन 
स्कंधों के परस्पर संघट्ट होने पर शब्द पंदा होता है। भाषावगंणा के योग्य सृक्ष्म स्कंध जो 
शब्द के अभ्यंतर कारण हैं लोक में हर जगह, हर समय मौजूद है । जब ताल, ओठ आदि 
का व्यापार होता है या घंटे की चोट होतो है या मेघादि का मिलान होता है तब भाषा- 
वर्गणा योग्य पुदुगल शब्द रूप मे परिणमन कर जाते है। निश्चय से भाषावर्गणा योग्य 
पुदृगल ही शब्दों के उत्पन्न करने वाले हैं ॥१३२॥ 
अथामुर्तानां शेषद्रब्याणां गुणाव्‌ ग्रणाति-- 
आगासस्सवगाहो_ धम्महृव्वस्स गमणहेदुत्त । 
धम्मेदरवव्बस्स ढुू गृुणो पुणो ठाणकारणदा ॥१३३॥ 
कालस्स वट्‌टणा से गुणोवओगो त्ति अप्पणो भणिदों । 
णेया संखेवादो गुणा हि मृत्तिप्पहीोणाणं ॥१३४॥ जुगलं। 
आकाशस्यावगाहों..  धर्मंद्रव्यस्य गमनहेतुत्वम्‌ । 
धर्मेतरद्रव्यय्य तु गुण पुन स्थानकारणता ॥१३३॥। 
कालस्य वतेना स्यात्‌ गुण उपयोग इति आत्मनों भणित । 
ज्ञेया सक्षेपादगुणा हि मूतिप्रही णानाम्‌ ॥१३४।॥ युगलम्‌ । 
बिशेषगुणो हि युगपत्सवेंद्रव्याणां साधारणावगाहहेतुत्वमाकाशस्य, सक्ृत्सवेंबां गम- 
नपरिणामिनां जोवपुरगलानां गमनहेतुत्व॑ धर्मत्य, सक्ृत्सवेंधां स्थानपरिणामिनां जीवपु- 
दूगलानां स्थानहेतुत्वमधर्मस्थ, अशेषशेषद्रव्याणां प्रतिपर्यायं समयवृत्तिहेतुत्व॑ कालस्य, 
घेतन्‍्यपरिणामों जोवस्यथ। एवमसूर्तानां विशेषगुणसंक्षेपाधिगमे लिड्डरमू । तत्रंककालमेव 
सकलब्रव्यसाधा रणावगाहुसम्पादनमसबंगतत्वादेव शेषद्रव्याणामसंभवदाकाशमधिगमयति । 
तथंकवारमेव गतिपरिणतसमस्तजीवधुद्गलानाभालोकादुगमनहेतुत्वमप्रदेशत्वात्कालपुद्गलयो: 
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सपुद्धातादन्यत्र लोकासंल्येयभागमात्रत्वाज्जीवस्थ लोकालोकसीम्नो5चलितत्वादाकाशस्य 
विरद्धकार्य हेतुत्वादधमंस्थासंभवद्धमंमधिगमयति । तथकवारसेव स्थितिपरिणतसमस्तजीव- 
पुद्गलानामालोकात्स्थानहेतुत्वमप्रदेशत्वात्कालपुदूगलयों ,  सपुद्घातावन्यत्र लोकासंख्येय- 
भागमात्रत्वाज्जीवस्थ, लोकालोकसीम्नो5चलितत्वादाकाशस्य,. विरुद्धकार्यहेतुत्वादर्भ स्य 
चासम्भवदधमंमधिगमयति । तथा अशेषशेषद्रव्याणां प्रतिपर्यायं समयव॒ त्तिहेतुत्व॑ कारणा- 
न्तरसाध्यत्वात्समयविशिष्टाया बृत्ते: स्वतस्तेषामसभवत्कालमधिगमयति । तथा चेतन्य- 
परिणामश्चेतनत्वादेव शेषद्रव्याणामसभवन्‌ , जीवमधिगमयति । एवं गुणविशेषादह्रव्य- 
विशेषो5धिगन्तव्य: ॥१३३।१३४॥ 

भूमिका--अब, शेष असुतंद्रव्यों के गुण कहते हैं-- 

अन्वयार्थ-- | आकाशस्यावगाहः) आकाश का अवगाह, [धर्मंद्रव्यस्थ गमनहेतुत्व ] 
धर्मद्रव्य का गमनहेतुत्व [तु पुन] और [धर्मेतरद्रव्यस्य गुण | अधमं द्रव्य का गुण 
[स्थानकारणता ] स्थानकारणता है। [कालस्य ] काल का गुण [वर्तना स्थात्‌] बर्तना है, 
[आत्मन गुण | आत्मा का ग्रुण [उपयोग इति भणित ] उपयोग कहा है। |[ मूर्तिप्रही- 
णाना ग्रुणा हि] इस प्रकार अमूततंद्रव्यों के गुण [सक्षेपात्‌] सक्षेप से [ज्ञेगा ] जानने 
चाहिये । 

टीका--युगपत्‌ सर्वंद्रब्यों के साधारण अबगाह का हेतुत्व आकाश का विशेष गुण 
है । एक ही साथ गतिरूप परिणमित सर्व जीव-पुदूगलो के गसन का हेसुत्व धर्म का विशेष 
गुण है। एक ही साथ स्थितिरूप परिणमित सर्व जीव-पुद्गलो के स्थिर होने का हेतुत्व 
अधर्म का विशेष गुण हे। (काल के अतिरिक्त) शेष समस्त द्रव्यों की प्रति-पर्याय में 
समयवृत्ति का हेतुत्व (समय-समय को परिणति का निमित्तत्व) काल का विशेष गुण है। 
चेतन्यपरिणाम जीव का विशेष गुण है। इस प्रकार अमूर्तद्रव्यों के विशेषगुणों का 
संक्षिप्त ज्ञान होने पर अमूतंव्रव्यों को जानने के लिग (चिन्ह, लक्षण, साधन) प्राप्त होते 
है, अर्थात्‌ उन-उन विशेष गुणों के द्वारा उन-उन अमूुर्त द्रव्यों का अस्तित्व ज्ञात होता है- 
सिद्ध होता है। (इसो को स्पष्टता-पूर्वंक समझाते हैं--- 

वहां एक हो काल से समस्त द्रव्यों को साधारण अवगाहु का संपादन (अबगाह 
हेतुत्व रूप लिंग) आकाश को ज्ञात कराता है, क्योंकि शेष द्रव्यों के सबंगत-पना न होने से 
उनके वह (अवगाह-संपादन) संभव नहीं है। इसी प्रकार एक ही काल में गति-परिणत 
समस्त जीव-पुदुगलों को लोक तक गमन का हेतुत्व धर्म को ज्ञात कराता है, क्योंकि काल 
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और पुद्गल अप्रवेशी हैं इसलिये उनके वह संभव नहीं है, जोव समुद्घात को छोड़कर 
अन्यत्र लोक के असख्यातवें भागमात्र है, इसलिये उसके संभव नहीं है, लोक अलोक को 
सीमा अचलित होने से आकाश के वह संभव नहों है, और विरुद्ध कार्य का हेतु होने से 
अधर्म के बहु संभव नहीं है। काल और पुदुगल एक-प्रदेशी है, इसलिये वे लोक तक गमन 
में निमित्त नहीं हो सकते, जोब सपुद्घात को छोड़कर अन्य काल में लोक के असंख्यातवें 
भाग में ही रहता है, इसलिये वह भो लोक तक गमन में निमित्त नहीं हो सकता, यदि 
आकाश गति में निमित्त हो तो जीव और पुदुगलों की गति अलोक में भी होने लगे, जिससे 
लोकालोक की सर्यादा हो न रहेगी। इसलिये गति-हेतुत्व आकाश का भी गुण नहीं है, 
अधरसंद्रव्य तो गति से विरुद्ध--स्थिति कार्य मे निमित्तभृत है, इसलिये वह भी गति मे 
निमित्त नहों हो सकता। इस प्रकार गतिहेतुत्वगुग धर्म नामक द्रव्य का अस्तित्व 
बतलाता है) 
इसो प्रकार एक ही काल में त्थिति-परिणत समस्त जीव-पुद्गलो को लोक तक 
स्थिति का हेतुत्व अधर्म को ज्ञात कराता है, क्योकि काल और पुद्गल अप्रदेशी हैं, इसलिये 
उनके वह संभव नहीं है, जीव समुद्धात को छोडकर अन्यत्र लोक के असख्यातवें भाग 
मात्र है, इसलिये उसके वह सभव नहीं है, लोक ओर अलोक की सोमा अचलित होने से 
आकाश के वह संभव नहों है और विरुद्ध कार्य का हेतु होने से धर्म के वह संभव नहों है । 
इसी प्रकार (काल के अतिरिक्त) शेष समस्त द्रव्यो के, प्रत्येक पर्याय मे समयवृत्ति का 
हेतुत्व काल को ज्ञात कराता है, क्योंकि उनके, समयविशिष्टवृत्ति (समय समय परिणमन) 
कारणान्तर से साध्य होने से (अर्थात्‌ उनके समय से विशिष्टपरिणति अन्य कारण से होती 
है, इसलिये) स्वतः उनके वह (समयवृत्ति-हेतुत्त्र) संभवित नही है । 
इसो प्रकार चैतन्य परिणाम जीव को ज्ञात कराता है, क्योकि वह चेतन है, इस- 
लिये शेष द्रव्यों के यह संभव नहों है । इस प्रकार ग्रुण-विशेष से द्रव्यविशेष जानना 


चाहिये ॥१३३-२ रे ४॥ 
तात्पयंब॒त्ति 

अथाकाशाबमूत्तंद्रव्याणा विशेषगुणान्प्रतिपादयति-- 

आगासस्सवगाहो आकाशस्यावगाहहेतुत्व, धम्महब्बस्स गमण हेबुत्त धर्मद्रव्यस्थ गमनहेतुत्व 
धम्मेदरदव्वस्स बू गुणों पुणो ठाणकारणदा धर्मेतरद्रव्यस्य तु पुन स्थानकारणता गुणों भवतीति प्रथम- 
गाथा गता। कालस्स बट्टणा कालस्य वर्तना स्थादगुण ग्रुणोबओगोत्ति अप्पणों भणिदों ज्ञानदर्शनोप- 
योगद्यमित्यात्मनों गुणो भणित । णेया सखेबादों गुणा हि मुत्तिप्प्कनीणाण एवं सक्षेपादसृत्तेद्रव्याणा 
गुणा शेया इति । 
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तथाहि--सर्वद्रव्याणा साधारणमवगाहहेतुत्व विशेषगृणत्वादेवान्यद्रव्याणामसम्भवत्सदाकाश 
निश्चिनोति । गतिपरिणतसमस्तजीवपुद्गलानामेकसमये साधारण गमनहेतुत्व विशेषगुणत्वादेवान्य- 
द्रव्याणामसम्भवत्सद्धम्मंद्रव्य निश्चिनोति । तथैव च स्थितिपरिणतसमस्तजीवपुद्गलानामेकसमये 
साधारण स्थितिहेतुत्व विशेषगुण त्वादेवान्यद्रव्याणामसम्भवदधरम्म॑द्रव्य निश्चिनोति । सर्वेद्रब्याणा युग- 
पत्पर्यायपरिणतिहेतुत्व विशेषगुणत्वादेवान्यद्रव्यागामसम्भवत्कालद्रव्य निश्चिनोति | स्वजीवसाधारण 
सकलविमलकेव लज्ञान दर्शनद्वय विशेषगु ण त्वादेवान्याचेतनपञ्चद्रव्याणामसम्भवत्सच्छुद्धबुद्धकस्वभाव-- 
परमात्मद्रव्य निश्चिनोति । अयमन्नार्थ यद्यपि पचद्रव्याणि जीवस्योपकार कुर्बन्ति, तथापि तानि दु ख- 
कारणान्येवेति ज्ञात्वा। यदि वाक्षयानन्तसुखादिकारण विशुद्धज्ञानदर्शनोपयोगस्वभाव परमात्मद्रव्य 
तदेव मनसा ध्येय वचसा वक्तव्य कायेन तत्साधकमनुष्ठान च कत्तंव्यमिति ॥१३३-१३४॥ 

एव कस्य द्रव्यस्य के विशेषगुणा भवन्तीति कथनरूपेण तृतीयस्थले गाथात्रय गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे आकाश आदि अमूर्त्द्रव्यों के गुणो को बताते है-- 

न्‍वय सहित विशेषार्थ--(आगासस्सवगाहो) आकाश द्रव्य का विशेष गुण सर्व 
द्रव्यों को जगह देना ऐसा अवगाह-हेतुत्व गुण है, (धम्महृष्बस्स गमणहेदुत्त) धर्म द्रव्य का 
विशेष गुण जीव पुद्गलो के गमन मे कारण ऐसा गमनहेतुत्व है, (पुणो धम्मेदरदव्वस्स दु 
गुणो ठाणकारणदा) तथा अधर्मंद्रव्य का विशेष गुण जीव पुदूगलो को स्थिति का कारण 
स्थानकारणता है, (कालस्स वट्टणा से) कालद्रव्य का विशेष गुण सभी द्रव्यों में समय समय 
परिणमन को प्रवृत्ति का कारण बर्तना है और (अप्पणो गुणोबओगोत्ति भणिदो) आत्मा 
का विशेष गुण उपयोग है, ऐसा कहा गया है। (हि) निश्चय से (मुत्तिप्पहोणाणं गुणा) 

म्‌तिक रहित द्रब्यो के विशेष गुण इस तरह (सखेबादों णेया) सक्षेप से जानने योग्य हैं । 
सर्व द्रव्यों को साधारण रूप से अवगाह देने का कारणपना आकाश का ही विशेष 
गुण है वयोकि अन्य द्रव्यों मे यह गुण असंभव है इसलिये इस विशेष गुण से आकाश का 
निश्चय होता है। एक समय में गसन करते हुए सर्व जीव तथा पुदगलों को साधारण 
गमन मे हेतुपना धर्मद्रव्य का ही विशेष गुण है क्योकि अन्य द्रव्यों मे यह असंभव है । 
इसी गुण से धर्ंद्रव्य का निश्चय होता है। इसो तरह एक समय में स्थिति करते हुए 
जीव पुद्गलो को साधारण स्थिति मे कारणपना अधरमंद्रव्य का ही विशेष गुण है क्योंकि 
अन्य द्रव्यो मे यह असम्भव है। इसो गुण से अधर्मद्रव्य का निश्चय होता है। एक समय 
मे सर्वे द्रव्यों को पर्यायों के परिणमन में हेतुपना कालद्रव्य का विशेष गुण है क्योकि अन्य 
द्रव्यों में यह असम्भव है । इसो गुण से कालद्रव्य का निश्चय होता है । सर्व जीबो में 
साधारण ऐसा सर्व तरह निर्मेल ऐस। केवलज्ञान और केवलदर्शन जीवद्रव्य का विशेष 
गुण है क्योंकि अन्य पाँच अचेतन द्रव्यों मे यह असम्भव है, इसी विशेष उपयोग गुण से 
शुद्ध बुद्ध एक स्वप्नाव परमात्म-द्रब्य का निश्वय होता है। यहाँ पर यह प्रयोजन है कि 
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यह्पि पाँच द्रव्य जोब का उपकार करते हैं तो भी इनको दुःख का कारण जान करके जो 
अक्षय ओर अनन्तसुख आदि का कारण विशुद्ध ज्ञान दर्शन-स्वभावरूप परमात्म द्रब्य है 
उसी को हो मन से ध्याना चाहिये, बचन से उसका हो वर्णन करना चाहिये, तथा शरोर से 
उस ही का साधक जो अनुष्ठान या क्रियाकर्म हे, उसको करना चाहिये ॥१३३-१३४॥ 

इस तरह किस द्रव्य के क्या विशेष गुण होते है ऐसा कहते हुए तीसरे स्थल में 
तीन गाथाएँ पूर्ण हुईं । 

अथ द्रव्याणां प्रदेशवत्त्वाप्रदेशवत्त्वविशेषं प्रशापयति--- 

जीवा पोग्गलकाया धम्माधम्मा पणो य आगासं। 
सपदेसेहि असंखादा णत्थि पदेस क्ति कालस्स ॥१३५॥ 
जीबा पुदूगलकाया धर्माधमों पुनश्चाकाशम्‌ । 
स्वप्रदेशरसख्याता न सन्ति प्रदेशा इति कालस्य ॥१३५॥ 

प्रदेशवन्ति हि जीवपुदगलधर्माधर्माकाशानि अनेकप्रदेशवत्त्वात्‌ । अप्रदेश: कालाण 
प्रदेशमात्रत्वात्‌ । अस्ति च॒ संव्तंविस्तारयोरपि लोकाकाशतुल्यासंस्येयप्रदेशापरित्यागा- 
ज्जीवस्प, द्रब्पेण प्रदेशमात्रत्वादप्रदेशत्स्वेषपि द्विप्रदेशादिसंख्येयासख्येयानस्त प्रदेशपयायिणान- 
वधारितप्रदेशत्वात्पुदुबलस्य, सकललोकव्याप्यसंख्येयप्रदेशप्रस्ताररूपत्वात्‌ धर्मस्प, सकल- 
लोकव्याप्यसंख्येयप्रदेशप्रस्ता ररूपत्नादधमंस्य, सर्वेव्याप्यनन्तप्रदेशप्रस्ताररूपत्वादाकाशस्य च 
प्रदेशवत्त्वम्‌ । कालाणोस्तु द्रव्येण प्रदेशमात्रत्वात्पपयिण तु परस्परसंपर्कासंभवादप्रदेशत्व- 
मेबास्ति । ततः कालद्रव्यमप्रदेशं शेषद्रव्याणि प्रदेशवन्ति ॥१३४।॥ 

भूमिका--अब, द्रव्यों का प्रदेशवत्व ओर अप्रदेशवत्वरूप विशेष (भेद ) बतलाते हैं--- 

अन्वयायं--[ जीवाः ] जीव, [ पुदूगलकाया | पुदूगलकाय (पुद्गल-स्कध), [धर्मा- 
धर्मों ] धर्म, अधर्मं [पुन च] और [आकाशं ] आकाश [स्वप्रदेश | स्वप्रदेशो की अपेक्षा 
से [असंख्याता ] असख्यात अर्थात्‌ अनेक (एक से अधिक प्रदेश वाले) है, [इति] इस 
प्रकार [कालस्य | काल के [प्रदेशा:] अनेक प्रदेश [न सन्ति] नही है। 

टीका--जीव, पुदंगल, धर्म, अधर्म और आकाशद्रव्य अनेक प्रदेश वाले होने से 
प्रदेशवान्‌ हैं। कालाणु प्रदेश मात्र (एक प्रदेशी) होने से अप्रदेशी है। इसी को स्पष्ट करते 
हैं--) सकोच-बविस्तार के होने पर भी जीब लोकाकाशतुल्य असख्य प्रदेशों को नहीं छोड़ता, 
इसलिये वह प्रदेशवान्‌ है। पुद्गल, यद्यपि द्रव्य अपेक्षा से प्रदेशमात्र (एक प्रदेशी) होने से 


१ असखा। 
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अप्रदेशी है, तथापि दो प्रदेशों से लेकर सख्यात, असंख्यात और अनन्त प्रदेशों वाली पर्यायों 
की अपेक्षा से अनिश्चित प्रदेश बाला होने से, प्रदेशवान्‌ है। सकल लोक-व्यापी असंख्य 
प्रदेशों के विस्ताररूप होने से धर्म प्रदेशवान्‌ है। सकललोक-व्यापी असख्य प्रदेशों के 
विस्ताररूप होने से अधर्मंद्रव्य प्रदेशवान है। सर्व-व्यापी अनन्त प्रदेशों के विस्तार रूप 
होने से आकाश प्रदेशवान्‌ है। कालाण तो, द्रव्यतः प्रदेशमात्र होने से और पर्यायतः 
परस्पर सम्पर्क न होने से, अप्रदेशी है। इसलिये कालद्रव्य अप्रदेशी है और शेष द्रव्य 
प्रदेशवान्‌ हैं ॥।१३५॥। 
तात्परयबृत्ति 
अथ कालवद्रव्य विहाय जीवादिपञ्चद्रव्याणामस्तिकायत्व व्याख्याति,--- 
जीवा पोग्गलकाया धम्माधम्मा पुणो य आयास जीवा पुद्गलकाया धर्माधर्मीं पुनश्चाकाशम्‌ । 
सपदेसेहि असखा । एते पचास्तिकाया किविशिष्टा ? स्वप्रदेशैरसख्येया । अत्रासख्येयप्रदेशशब्देन 
प्रदेशबहुत्व ग्राह्मम्‌ । तच्च यथासम्भव योजनीयम्‌ । जीवस्य तावत्ससारावस्थाया विस्ता रोपसहारयो रपि 
प्रदीपवत्प्रदेशाना हानिवृद्धबो रभावाद्दद्वहारेण देहमात्रेषपि निश्चयेन लोकाकाशप्रमितासख्येयप्रदेशत्वम्‌ । 
धर्माधर्मयों पुनरवस्थितरूपेण लोकाकाशप्रमितासख्येयप्रदेशत्वम्‌ । स्कन्धाकारपरिणतपुद्गलाना तु 
सख्येयासख्येयानन्तप्रदेशत्वम्‌ । किन्तु पुद्गलव्याख्यानेन प्रदेशशब्देव परमाणवो ग्राह्मया, न च क्षेत्र- 
प्रदेशा । कस्मात्पुदूगलानामनन्तप्रदेशक्षेत्रेशवस्थानाभावादिति ? परमाणोव्यक्तिरूपेणैकप्रदेशत्व शक्ति- 
रूपेणोपचारेण बहुप्रदेशत्व च । आकाशस्पानन्ता इति । णत्थि पदेसत्ति कालस्स न सन्ति प्रदेशणा इति 
कालरय । कस्माद्द्रव्यरूपेणैकप्रदेशत्त्वात्‌ ? परस्परसम्बन्धाभावात्पर्यायरूपेणापीति ॥ १३५॥ 
उत्थानिका--आगे काल द्रव्य को छोडकर जीव आदि पाँच द्रव्यी के अस्तिकायपना 
है ऐसा व्याख्यान करते है--- 
अन्वय सहित विशेषाथे---(जीवा पोग्गलकाया) अनन्तानंत जोब और अनन्तानन्त 
पुदुगल (धम्माध्धम्मा) एक धर्मंद्रव्य एक अधर्सद्रव्य (पुणो य आयास) और एक आकाश 
द्रव्य (देसेह असखादा) अपने प्रदेशों को गणना की अपेक्षा संख्या-रहित है, (कालस्स णत्थि 
पदेसत्ति) काल द्रव्य के बहुत प्रदेश नहीं हैं । यहां पर 'असख्यात प्रदेश” शब्द से बहु-प्रदेशी' 
ग्रहण करना चाहिये। वह यहां यथासम्भव घटित कर लेना चाहिये । हर एक जीव संसार 
फी अवस्था में व्यवहारनय से अपने प्रदेशों में संकोच विस्तार होने के कारण से दीपक के 
प्रकाश की तरह अपने प्रदेशों की सख्या मे कमती व बढ़ती न होता हुआ शरीर के प्रमाण 
आकार रहता है तो भो निश्चय से लोकाकाश के बराबर असंख्यात प्रदेश बाला है। धर्म 
और अधरम सदा ही स्थित है उनके प्ररेश लोकाकाश के बराबर असख्यात है। स्कध 
अवस्था से परिणमन किये हुए पुदगलो के संख्यात, असंख्यात और अनन्त प्रदेश होते है, 
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किन्तु पुद्गल के व्याख्यान में प्रदेश शब्द से परमाणु ग्रहण करने योग्य हैं, क्षेत्र के प्रदेश 
नहीं क्योंकि पुदूगलों का स्थान अनन्त प्रदेश वाला क्षेत्र नहीं है। (सब पुदूगल असंख्यात 
प्रदेश वाले लोकाकाश मे हैं । उनके स्कंध अनेक जाति के बनते हैं-सख्यात परमाणुओं के, 
असंख्यात परमाणुओ के तथा अनन्त परमाणुओ के स्कथ बनते हैं वे सूक्ष्म परिणमन वाले 
भी होते हैं इससे लोकाकाश मे सब रह सकते हैं।) एक पुद्गल के अविभागी परमाणु मे 
प्रगट रूप से एक प्रदेशपना है, मात्र शक्तिरूप से उपचार से बहुप्रदेशीपना है। (क्योकि वे 
परस्पर मिल सकते हैं) । आकाशद्रव्य के अनन्त प्रदेश है। कालद्रव्य के बहुत प्रदेश नहीं 
है। हरएक कालाणु कालद्रव्य है सो एक प्रदेश मात्र है। कालाणुओ में परमाणुओ की 
तरह परस्पर सम्बन्ध करके स्कथ की अवस्था मे बदलने की शक्ति नही है ॥१३५॥ 
अथ तमेवार्थ दढय ति--- 
एवाणि पञ्रदस्वाणि उज्मियकाल तु अत्थिकायत्ति । 
भण्णते काया पुण बहुप्पदेसाण पचयत्त ॥१३५-१ ॥। 
एतानि पचद्रव्याणि उज्शितकालतु अस्तिकाया इति । 
भण्यते काया. पुन वहुप्रदेशाना प्रचयत्व ॥॥१३४५-१॥ 
एदाणि पत्दव्वाणि एतानि पूर्वसृत्रोक्तानि जीवादिषड्द्रव्याण्येव उज्यियकाल तु कालद्रव्य विहाय 
अत्थिकायत्ति भण्णते अस्तिकाया पचास्तिकाया इति भण्यन्ते काया पुण काया कायशब्देन पुन । कि 
भण्यते ? बहुप्पदेसाण पचयत्तं बहुप्रदेशाना सम्बन्धि प्रचयत्व समूह इति । अत्र पचास्तिकायमध्ये जीवा- 
स्तिकाय उपादेयस्तत्रापि पचरमेष्ठिपर्यायावस्था तस्यामप्यहं त्सिद्धावस्था तत्रापि सिद्धावस्था । वस्तुतस्तु 
रागादिसमस्तविकल्पजालपरिहारकाले सिद्धजीवसदुशा स्वकीयशुद्धात्मावस्थेति भावार्थ ॥१३५॥ 
एवं पचास्तिकायसक्षेपसूचनरूपेण चतुर्थस्थले गाथाद्य गतम्‌ । 
उत्थानिका--आगे ऊपर के ही भाव को दृढ़ करते है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ-- (एदाणि दव्बाणि) इन छ द्रव्यो मे से (उज्श्षिय काल 
तु) काल द्रव्य को छोड़कर (पच अत्थिकायत्ति) शेष पाच द्रव्य पाच अस्तिकाय है ऐसा 
(भण्णते) कहा है (पुण) तथा (बहुप्षदेसाण पचयत्तं काया) बहुत प्रदेशों के समूह को काय 
कहते हैं । इन पांच अस्तिकायों के मध्य मे एक जीव भस्तिकाय हो ग्रहण करने योग्य है । 
उनमें भी अहंत, सिद्ध, भाचायं, उपाध्याय, साधु पांच परमेष्ठी की अवस्था, इनमे से सो 
अरहंत भोर सिद्ध अवस्था, फिर इनमे से भी मात्र सिद्ध-अवस्था ग्रहण करनी योग्य है। 
वास्तव में तो या निश्वयनय से तो रागहेषादि सर्य विकल्पजालो के त्याग के समय मे 
सिद्ध जीव के समान अपना हो शुद्धात्मा ग्रहण करने योग्य है, यह भाव है। १३५-१॥ 


इस प्रकार पाँच अस्तिकाय की सक्षेप में सूचना करते हुए चौथे स्थल में दो 
गायाएं पूर्ण हुईं । 
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अथ क्वामो प्रदेशिनो5प्रदेशाश्वावस्थिता इति प्रज्ञापपति--- 
लोगालोगेसु णभो धम्माधम्मेहि आददो लोगो । 
सेसे पड़च्च कालो जीवा पुण पोग्गला' सेसा ॥१३६॥ 


लोकालोकयोनेभो धर्माधर्माभ्यामाततो लोक । 
शैषो प्रतीत्य कालो जीवा पुन पुदुगला शेषौं ॥१३६॥ 


आकाशं हि तावत्‌ लोकालोकयोरपि षड़्द्रव्यसमबायासमवाययोरविभागेन वस- 
त्वात्‌ । धर्माधमों सर्वत्र लोके तन्नचमित्तममनस्थानानां जीवपुद्गलानां लोकादबहिस्तवेकदेशे 
थे गमनस्थानासंभवात्‌ । कालो5$पि लोके जीवपुद्गलपरिणामव्यज्यमानसमय।दिपर्यायत्वात्‌, 
स तु लोकंकप्रदेश एवाप्रदेशत्वात्‌ । जीवपुद्गलो तु युक्तित एबं लोके षड्द्रव्यसमवायात्मक 
त्वाल्लोकस्य । किन्तु जीवस्य प्रदेशसंबतंविस्तारधर्मत्वात्‌ पुदुगलस्य बन्धहेतुमृतस्निग्धरूक्ष- 
गुणधर्मत्वाच्च तदेकदेशसबंलोकनियमों नास्ति कालजीवपुद्गलानामित्येकद्रव्यापेक्षया एकदेश 
अनेकद्रव्यापेक्षया पुनरञ्जनचुण्णपूर्णतमुद्शकन्यायेन सर्वलोक एवेति ॥१३६॥ 

भूमिका--अब, यह बतलाते है कि ये प्रदेशो और अप्रदेशी द्रव्य कहाँ रहते हैं-- 

अन्वयार्थ-- [ नभ ) आकाश [लोकालोकयो: ] लोकालोक मे है, [लोक ] लोक 
[धर्माधर्माभ्यामु आतत ] धर्म और अधमं से व्याप्त है, [शेषौ प्रतीत्य | शेष दो द्रव्यो की 
(जीव-पुद्गल की) प्रतीति से [काल ] काल (लोक मे) तिथ्ठ रहा है, [पुन ] और 
[शंषौ | वे शेष दो द्रव्य [जीवा पुदूमला ] जीव ओर पुद्गल (लोक मे) है । 

टीका--प्रथम तो, आकाश लोक तथा अलोक मे है, क्योंकि वह छह द्वव्यों के 
समवाय और असमवाय में बिना विभाग के रहता है। धर्म ओर अधर्म द्रव्य सबंत्र लोक 
मे है, क्योंकि उनके निमित्त से जिनकी ,ग़ति और स्थिति होती है ऐसे जीव ओर पुद्गलों 
फी गति या स्थिति लोक से बाहर नहों होती और न लोक के एक-देश मे होती है, 
(अर्थात्‌ लोक में सबंत्र होती है) । काल भी लोक में है, क्योंकि जीव ओर पुदुगलों के 
परिणामों के हारा (काल की) समयादि पर्यायें व्यक्त होतो हैं और वह काल लोक के एक 
प्रदेश मे है, क्योंकि बहू अप्रदेशी है। जीव और पुद्गल तो युक्ति से ही लोक में हैं, क्योंकि 
लोक छह द्रव्यों का समवायस्थरूप है । 

किन्तु प्रदेशों का संकोच विस्तार होना जीव का धर्म होने के कारण और बंध के 
हेतुभृत स्निग्ध-रूक्ष गुण पुदूगल का धर्म होने के कारण जीव और पुदूगल का समस्त लोक 





१. पुग्गला (ज० बृ०)। 
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में या उसके एक प्रदेश मे रहने का (कोई) नियम नहीं है। काल, जीव तथा पुद्ूगल एक 
द्रव्य की अपेक्षा से लोक के एक देश में रहते हैं और अनेक द्रव्पों की अपेक्षा से अजनचूर्ण 
(काजल) से भरी हुई डिबिया के न्यायानुसार समस्त लोक में हो हैं ॥१३४६॥ 


तात्पर्यवृत्ति 

अथ द्रव्याणा लोकाकाशे5वस्थानमाख्याति-- 

लोगालोगेसु णभो लोकालोकयोरधिकरणभूतयोनंभ आकाश तिष्ठति धम्माधम्मेह आददो 
लोगो धर्म्माधर्म्मास्तिकायाभ्यामाततो व्याप्तो भूतो लोक । कि कृत्वा ? सेसे पडुच्च शेषो जीवपुद्गलौ 
प्रतीत्याश्रित्य । अयमत्रार्थ --जीवपुद्गलौ तावललोके तिष्ठतस्तयोगतिस्थित्यो कारणभूतौ धर्माधर्मा- 
वपि लोके । कालो कालो5उपि शेषों जीवपुद्गलौ प्रतीत्ये लोके। कस्मादिति चेतू ? जीवपुद्गलाभ्या 
नवजीर्णपरिणत्या व्यज्यमानसमयघटिकादिपर्यायत्वात्‌ । शेषशब्देत कि भण्यते ? जीबा पुण पुग्गला 
सेसा जीवा पुद्गलाश्च पुन शेषा भण्यन्त इति । अयमत्र भाव --यथा सिद्धा भगवन्तो यद्यपि निश्चयेन 
लोकाकाशप्रमितशुद्धासख्येयप्रदेशे केवलज्ञानादिगुणाधारभूते स्वकीयस्वकीयभावे तिष्ठन्ति तथापि 
व्यवहारेण मोक्षशिलाया तिष्ठन्तीति भण्यन्ते । तथा सर्व पदार्था यद्यपि निश्चयेन स्वकीयस्वकीव- 
स्वरूपे तिष्ठन्ति तथापि व्यवहारेण लोकाकाशे तिष्ठन्तीति। अत्र यद्यप्यनन्तजीवद्रव्येभ्यो5नन्तगुण- 
पुद्गलास्तिष्ठन्ति तथाप्येकदीपप्रकाशे बहुदीपप्रकाशवद्विशिष्टावगाहशक्तियोगेनासख्येयप्रदेशे5पि लोके- 
धवस्थान न विरुध्यते ॥ १३६॥ 

उत्थानिका--आगे द्रव्यो का स्थान लोकाकाश मे है, ऐसा बताते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(णभ्ो ) आकाश द्रव्य (लोगालोगेसु) लोक और अलोक- 
रूप है (सेसे पडच्च) शेष जीव पुदुगल को आश्रय करके (लोगो धम्माधस्मेहि आददो) 
लोक धर्म और अधर्म द्रव्य से व्याप्त है तथा (कालो) काल है। (पुण सेसा जीवा पुग्गला) 
ओर वे दो शेष द्रव्य जीव और पुदूगल है। लोकाकाश और अलोकाकाश दोनो का आधार 
एक आकाश द्रव्य है। इनमे से जोब पुद्गलो को अपेक्षा से धर्मास्तिकाय अधर्मास्तिकाय है, 
जिनते यह लोकाकाश व्याप्त है। अर्थात्‌ इस लोकाकाश मे जीव और पुद्गल भरे हैं उन ही 
की गति ओर स्थिति को कारण रूप ये धर्म अधर्म भी लोक मे है। काल भी इन जीव 
पुद्गलों की अपेक्षा करके लोक में है क्योंकि जीव पुदूगल की नई पुरानी अवस्था के होने 
से कालब्रव्य को समय घड़ी आदि पर्याय प्रगट होतो है तथा जीब ओर पुदूगल तो इस 
लोक मे हैं ही । यहां यह भाव है कि जंसे सिद्ध भगवान्‌ यद्यपि लोकाकाश प्रमाण अपने शुद्ध 
असंल्यात प्रदेशों में हैं जो प्रदेश केवलज्ञान आदि गुणों के आधारभूत हैं तथा अपने-अपने 
स्वभाव में ठहरते हैं तथापि व्यवहारनय से मोक्षशिला पर ठहरते हैं, ऐता आचार्य कहते 


प्रवयणसारो ] [ ३४१ 


है, तेसे सबब पदार्थ यद्यपि निश्चय से अपने स्वरूप में ठहरते हैं तथापि व्यवहारनय से 
लोकाकाश में ठहरते है। यहा यद्यपि अनन्त जोव द्रव्पों से अनन्तगुण्ण पुदुगल हैं तथापि 
एक दीप के प्रकाश में जंसे बहुत से दीपको के प्रकाश समा जाते हैं तंसे विशेष अवगाहना 
को शक्ति के योग से असख्यात प्रदेशी लोक मे ही सर्व द्रव्यों का स्थान विरोधरूप नहीं 
है ॥१३६॥ 

अथ प्रदेशवत्त्वाप्रदेशवत्त्वसंभवप्रकारमासुत्रयति--- 

जध' ते णभप्पदेसा' तधप्पदेसा' हवंति सेसाणं। 
अपदेसो परमाण तेण परदेसुब्भनो भणिदों ॥१३७॥ 
यथा ते नभ प्रदेशास्तथा प्रदेशा भवन्ति शेषाणाम्‌ । 
अप्रदेश परमाणस्तेन प्रदेशोद्भ्वों भणित ॥१३७॥। 

सुत्रयिष्यते हि स्वयमाकाशस्य प्रदेशलक्षणमेकाणुव्याप्यत्वमिति। इह तु यथाकाशस्य 
प्रदेशास्तथा शेषद्रव्याणामिति प्रदेशलक्षणप्रकारंकत्वमासुत्यते । ततो यर्थक्ाणुव्याप्येनांशेन 
गण्यमानस्पाकाशस्यानन्तांशत्वादनन्तप्रदेशत्व॑ तथेकाणुव्याप्येनांशेन गष्यमानानां धर्माधर्मे- 
कजोबानामसख्येयाशत्वात्‌ग्रत्येकमसंख्येयप्रदेशत्वम्‌ ।॥ यथा चावस्थितप्रमाणयोध॑र्माधमयो- 
स्तथा सवतंबिस्ताराभ्यामनवस्थितप्रभाणस्थापि शुष्कादेत्वाभ्यों चर्मंण इयथ जीवस्य 
स्वाशाल्पबहुत्वाभावादसस्येयप्ररेशत्वमेव । अमृतंसंवर्तबिस्तारसिद्धिश्व स्थूलकृशशिशुकु- 
मारशरी रव्यापित्वादस्ति स्वसवेदनसाध्येव । पुद्गलस्य तु द्रव्येणकप्रदेशमात्रत्वादप्रदेशत्वे 
यथोदिते सत्यपि द्विप्रदेशाद्:दू बहेतुमुततयाविधस्निग्धरूक्षणुणपरिणामशक्तिस्वभावात्प्रदेशो- 
ख़ूबत्वमस्ति । तत* पययिणानेकप्रदेशत्वस्थापि सभवात्‌ द्ृघ्ादिसंख्येयासंख्येयानन्तप्रदेशत्व- 
सवि न्याय्यं पुदगलस्य ॥१३७॥ 

भूमिका--अब, यह कहते है कि प्रदेशवत्त्त और अप्रदेशवत्त्त फिस प्रकार से 
सभव है-- 

अन्वयार्थ:--[ यथा | ज॑से [ते नभ प्रदेशा ) वे आकाश के प्रदेश है [तथा] उसी 
प्रकार [शेषाणा | शेष द्रव्यो के (भो) [प्रदेशा भवन्ति] प्रदेश है। (अर्थात्‌ जेसे आकाश 
के प्रदेश परमाणुरूपी गज से नापे जाते है, उसी प्रकार शेष द्वव्यो के प्रदेश भी परमाणु रूपी 
गज से नापे जाते है । [परमाणु ] परमाणु [अप्रदेश | अप्रदेशी है, [तैत] उसके द्वारा 
[ प्रदेशोड्धअ्‌ भणित | प्रदेशों का होना कहा है । 


१ जह (ज० वृ०) २ णहप्पदेसा (ज० वु०) ३ तहप्पदेसा (ज० वृ०)। 


शढटर | [ परवयणत्वारों 


टीका--( भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचार्य) स्वयं हो (१४०वें) सूत्र ह्वारा कहेगे कि आकाश 
फे प्रदेश का लक्षण एकाणुव्याप्यत्व (अर्थात्‌ एक परमाण से व्याप्त होना) है। यहां (इस 
सूत्र या गाथा मे) 'जिस प्रकार आकाश के प्रदेश हैं उसो प्रकार शेष द्र॒व्यों के प्रदेश है' 
इस प्रकार प्रदेश के लक्षण की एक-प्रकारता कही जातो है। इसलिये, एकाणुव्याप्य (जो 
एक परमाण से व्याप्य हो ऐसे) अंश के द्वारा गिने जाने पर जंसे आकाश के अनन्त अंश 
होने से आकाश भनन्‍्त प्रदेशों है, उसो प्रकार एकाणुव्याप्य अंश के द्वारा गिने जाने पर 
धर्म, अधर्म और एक जीव के असंख्यात अश होने से वे-प्रत्येक असख्यातप्रदेशी है। जेसे 
(संकोच-विस्तार-रहित होने को अपेक्षा) अवस्थित प्रमाण वाले धर्म तथा अधर्म असंख्यात- 
प्रदेशी हैं, उसी प्रकार संकोच विस्तार के कारण (सकोच-विस्तार होने की अपेक्षा) अन- 
वस्थित प्रमाण वाले जीव के-सूखे गीले चमड़े की भाति-निज अंशो का अल्पबहुत्व नही 
होता (संख्या से प्रदेशों को हानि-बुद्धि नही होती) इसलिये असंख्यातप्रदेशित्व ही है । 

(यहां यह प्रश्न होता है कि अम॒र्त जीव का संकोच विस्तार कंसे संभव है ? 
उसका समाधान किया जाता है--) 

अमूर्त के संकोच-विस्तार की सिद्धि तो अपने अनुभव से ही साध्य है, क्योकि 
(सबको स्वानुभव से स्पष्ट हे कि) जीव स्थल तथा कृश शरोर मे तथा बालक ओर कुमार 
के शरीर मे व्याप्त होता है। (जीव के जो प्रदेश मोटे शरोर मे फंले हुये थे, वे ही शरीर 
के फ्तले हो जाने पर सिकुड़ गये तथा बालक के शरीर में जो जीव के प्रदेश सिकुडे हुये थे, 
वे ही कुमार अवस्था के शरोर मे फंल जाते है। इस प्रकार से जीव के प्रदेशों का सकोच 
तथा विस्तार सिद्ध होता है । पुदृगल तो द्रव्य की अपेक्षा से एक प्रदेश मात्र होने से यथोक्त 
(पूर्वकथित) प्रकार से अप्रदेशी है, तथापि दो प्रदेश आदि (द्वय्णक आदि) स्कंधो के हेतुभूत 
तथाबिध (उस प्रकार के) स्निग्ध ओर रुक्ष गुणरूप परिणमित होने की शक्तिरूप स्वभाव 
के कारण उस पुद्गल के प्रदेशों का (बहु प्रदेशत्व का) उद्भव है ! इसलिये पर्यायतः अनेक 
प्रदेशित्व की भी सभावना होने से पुदंगल द्विप्रदेशत्व से लेकर सख्यात, असर्यात और 
अनस्त प्रदेशत्व भो न्‍्याययुक्त है ॥॥१३७॥। 

तात्पयंवृत्ति 

अथ यदेवाकाशस्य परमाणुव्याप्तक्षेत्र प्रदेशलक्षणमुक्त शेषद्रव्यप्रदेशाना तदेवेति सूचयति-- 

जह ते णहृप्पदेसा यथा ते प्रसिद्धा परमाणुव्याप्तक्षेत्रप्रमाणाकाशप्रदेशा तहष्पदेसा हबति 
सेप्ताण तेनैवाकाशप्रदेशप्रमाणेन प्रदेशा भवन्ति | केषा ? शुद्धबुद्धकस्वभाव यत्परमात्मद्रव्य तत्प्रभृति- 
शेषद्रव्याणाम्‌ । अपदेसो परमाणु अप्रदेशो द्वितीयादिप्रदेशरहितों योजसौ पुद्गलपरमाणु तेण पदेसुब्भवो 


पवयणत्तारो ] [ ३४३ 


भणिदों तेन परमाणुना प्रदेशस्योद्भव उत्पत्ति भंणिता। परमाणुव्याप्तक्षेत्र प्रदेशों भवति। तदग्रे 
विस्तरेण कथयति इह तु सूचितमेव ॥१३७॥। 

एवं पञ्चमस्थले स्वतन्त्रगाथाद्रय गतम्‌ । 

उत्थानिका--ज॑ से एक परमाणु से व्याप्त क्षेत्र को आकाश का प्रदेश कहते है ब॑से 
ही अन्य द्रव्यो के प्रदेश भो होते है, ऐसा कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जह) जेंसे (ते णह॒प्पदेसा) बहु परमाणु से व्याप्त 

क्षेत्र आकाश द्रव्य का प्रदेश होता है (तह॒प्पदेसा सेसाणां हवंति) तंसे ही धर्माद अन्य 
द्रब्यो के प्रदेश होते है। (परमाणु अपदेसो) एक अविभागी पुदूगल परसाण अप्रदेशी है 
(तेण) उस परमाणु से (परदेसुब्भवो भणिदो) प्रदेश की प्रगटता होती है। एक परमाणु 
जितने आकाश क्षेत्र को रोकता है उसको प्रदेश कहते है उस परमाण के दो आदि प्रदेश 
नहों है। इस प्ररेश की माप से आकाशद्रव्य को तरह शुद्ध बुद्ध एक स्वभाव परसात्स 
द्रव्य को आदि लेकर शैष द्रव्यो के भो प्रदेश होते हे। इनका विस्तार से कथन आगे 
करंगे ॥१३७॥। 

इस तरह पाँचवें स्थल में स्वतन्त्र दो गाथाएं गईं । 


अथ कालाणोरप्रदेशत्वमेबेति नियम यति--- 


समओ दु अप्पदेसों पदेसमेत्तस्स दव्वजादस्स । 
वदिवददों सो वह्टदि पदेसमागासदव्वस्स ॥१३८॥ 
समयस्त्वप्रदेश प्रदेशमात्रस्थ द्रव्यजातस्य । 
व्यतिपतत स वर्तते प्रदेशमाकाशद्रव्यस्थ ॥१३५।॥ 
अप्रदेश एबं समयो द्रव्येण प्रदेशमात्रत्वात्‌ न व तस्य पुद्गलस्थेव पर्यायिणाप्यनेक- 
प्रदेशत्व॑ यतस्तस्य निरन्तर प्रस्तारविस्तृतप्रदेशमात्रासंल्येयद्रव्यत्वेषपि परस्परसंपर्कासं भवादे- 
कंकसाकाशप्रदेशमभिव्याप्य तस्थुषः प्रदेशमात्रस्य परमाणोस्तद्िव्याप्तमेकमाकाशप्रदेश सन्‍्द- 
गत्या व्यतिपतत एवं बृत्ति: ॥१३४८॥ 
भूमिका--अब, यह नियम बतलाते हैं कि 'कालाणुके अप्रदेशत्व ही है--- 
अन्बयार्थ---[ समय तु] काल तो [अप्रदेश | अप्रदेशी (एक प्रदेशी) है, [ प्रदेश- 
मात्रस्य द्रव्यजातस्य ] प्रदेशमात्र पुद्गल-परमाणु [अकाशद्रय्यस्य प्रदेश | आकाश द्रव्य के 
प्रदेश को [व्यतिपतत.] मदगति से उल्लघन कर रहा हो तब [स वतंते] वह (काल) 
बतेता है, अर्थात्‌ निमित्तभूततया परिणमित होता है। 


३४४ ॥ [ प्रवयणसारो 


टीका--काल, द्र॒व्यतः प्रदेशमात्र होने से, अप्रदेशी हो है। उसके (काल के), 
पुद्गल को भांति, पर्यायतः भो अनेक प्रदेशित्व नहीं है, क्योंकि उसके परस्पर अन्तर के 
बिता प्रस्तार रूप (फंले हुये) विस्तृत प्रदेशमात्र असस्यात कालद्रब्यत्व होने पर भो, 
परस्पर संपर्क न होने से एक एक आकाश प्रदेश को व्याप्त करके रहने वाले कालद्रव्य 
को वृत्ति तभी होती है (अर्थात्‌ कालाणुकी परिणति तभी निमित्तभृत होती है) जब 


प्रदेश मात्र (एक प्रदेशी) परमाणु उस (कालाणु) से व्याप्त एक आकाश प्रदेश को मन्द- 
गति से उल्लंघन करता हो । 


भावा्थ---लोकाकाश के असंख्यातप्रदेश है। एक-एक प्रदेश से एक-एक कालाणु 
विद्यमान है। वे कालाणु स्निग्ध-रुक्षपुण के अभाव के कारण रत्नों की राशि की भाँति 
पृथक्‌-पृथक्‌ हो रहते हैं, पुदरगल परमाणुओ की भाति परस्पर मिलते नही है। 


जब पुद्गल परमाणु आकाश के एक प्रदेश को मन्दगति से उललघन करता है 
(अर्थात्‌ एक प्रदेश से दूसरे अनन्तर-निकटतम प्रदेश पर भन्दगति से जाता है) तब उस 
(उल्लंधित किये जाने बाले) प्रदेश मे रहने वाला कालाणु उसमे निमित्तभूत रूप से रहता 
है। इस प्रकार प्रत्येक कालाणु पुदूगल परमाणु के एक प्रदेश तक के गमन परत ही 


सहकारी रूप से रहता है, अधिक नहीं । इससे स्पष्ट होता है कि काल द्रव्य पर्यायत' भी 
अनेक प्रदेशों नहीं है ।॥॥१३८॥। 


तात्पयव॒त्ति 
अथ कालद्रव्यस्य द्वितीयादिप्रदेशर हितत्वेनाप्रदेशत्व व्यवस्थापयति-.. 


समओ समयपर्यायस्योपादानकारणत्वात्समय कालाणु दु पुन । स च कथभूत ? अप्पदेसो 
अप्रदेशो द्वितीयादिप्रदेशरहितो भवति। सच कि करोति ? सो बट्टदि स॒पूर्वोक्ततालाणु परमाणो- 
गतिपरिणते सहकारित्वेन वर्त्तते। कस्य सम्बन्धी योप्सौ परमाणु ? परदेसमेत्तस्स दव्वजादस्स 
प्रदेशमात्रपुरगलजातिरूपपरमाणुद्रव्यस्य । कि कुर्वंत ? बदिबददों व्यतिपततों मन्दगत्या गच्छत । 
क प्रति ? पदेस कालाणुव्याप्तमेकप्रदेशम्‌ । कस्य सम्बन्धिन ? आगासदब्बस्स आकाशद्रब्यस्थेति । 
तथाहि--कालाणुरप्रदेशो भवति । कस्माव्‌ ? द्रव्येणैकप्रदेशत्वात्‌ । अथवा यथा स्नेहगुणेन पुइंगलाना 
परस्परबन्धो भवति तथाविधबन्धाभावात्पर्ययेणापि। अयमत्रार्थ --यस्मात्युदूगलपरमाणो रेकप्रदेश- 
गमनपर्यन्त सहकारित्व करोति नचाधिक तस्मादेव ज्ञायते सोःप्येकप्रदेश इति ॥१३५॥ 


उत्थानिका--आगे काल द्रव्य के दो तीन आदि प्रदेश नही है, मात्र एक प्रदेश है 
इसी से वह अप्रदेशी है, ऐसी व्यवस्था करते है-- 


पवयणसारो ] [ ३४५ 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(सम्ओ दु अप्पदेसो) काल द्रव्य निश्चय से अप्रदेशी है 
(सो) वह काल द्रव्य (पर्देसमेत्तस्स दव्वजादस्स) प्रदेश मात्र पुदूगल द्रव्यरूप परमाणु के 
(आगासदव्बस्स पदेस) आकाश द्रव्य के प्रदेश को (वदिवददों) उल्लंघन करने से (बट्टूदि) 
वत्तन करता है । 

समय नामा पर्याय का उपादान कारण कालाण है इससे कालाण को समय कहते हैं । 
वह कालाणु दो तोन आदि प्रदेशों से रहित मात्र एक प्रदेश वाला है इससेउसको अप्रदेशी 
कहते है। वह कालाण पुद्गल द्रव्य की परमाणु की गति की परिणति रूप सहकारी कारण 
से वर्तन करता है। हर एक कालाण से हर एक लोकाकाश का प्रदेश व्याप्त है। जब 
एक परमाण मंदगति से ऐसे पास वाले प्रदेश पर जाता है तब इसकी गति की सहायता 
से कालद्रव्य बर्तन करता हुआ स्तमय पर्याय को उत्पन्न करता है। ज॑ंसे स्निग्ध रूक्ष गुण 
के निमित्त से पुदगल के परमाणओ का परस्पर बन्ध हो जाता है इस तरह का बध 
कालाणुओ का कभी नही हो सकता इसलिये कालाण को अप्रदेशी कहते है। यहा यह 
भाव है कि पुदगल प्रमाण का एक प्रदेश तक गसन होना ही सहकारी कारण है, अधिक 
दूर तक जाना सहकारी कारण नहों इससे भो ज्ञात होता है कि कालाण द्रव्य एक प्रदेश 
रूप हो है ॥१३८॥ 

अथ कालपदार्थस्य द्रव्यपर्यायौं प्रज्ञापपति--- 

वदिवददो त॑ देसं तस्सम समओ तदो परो पुव्वो । 


जो अत्थो सो कालो समओ उचप्पण्णपद्धंसी ॥१३६॥ 
व्यतिपतदस्त देश तत्मम समयस्तत पर पूर्व । 
योउर्थ स काल समय उत्पन्नप्रध्वसी ।।१३४॥ 


यो हि येन प्रदेशमात्रेण कालपदार्थेनाकाशस्य प्रदेशो5भिव्याप्तस्त प्रदेश सन्दगत्या- 
तिक्रमत परमाणोस्तत्प्रदेशमात्रातिक्रमणपरिमाणन तेन समो यः कालपदार्थसुक्ष्मवत्तिरू- 
पसमय स तस्य कालपदार्थस्य पर्यायस्ततः: एबविधात्पर्यायात्पूर्वोत्त वृत्तिवृत्तत्वेन व्यड्जि- 
तनित्यत्वे योष्थे' त्तु द्रव्यम्‌ । एबमनुत्पन्नाविध्वस्तो द्रव्यसमयः, उत्पन्नप्रध्वंसी पर्याय- 
समय । अनश समयो5यमाकाशप्रदेशस्यानंशत्वान्यथानुपपत्ते । न चेकसमयेन परमाणो- 
रालोकान्तगमनेषपि समयस्थ साशत्व विशिष्टगतिपरिणासाद्वि शिष्टावगाहुपरिणामबत्‌ । 
तथाहि--यथा बिशिष्टावगाहपरिणामादेकपरमाणुपरिमाणो5नन्तपरमाणुस्कन्ध: परसा- 
णोरनशत्वात्‌ पुनरप्यनन्ताशत्वं न साधयति तथा बिशिष्टगतिपरिणामादेककालाणुड्पा- 
प्तेकाकाशप्रदेशातिक्रमणपरिमाणावच्छिन्नेनेकसमयेनंकस्माल्लोकान्ताद द्वितीय. लोकान्तम- 
क्रामत: परमाणो रसंस्येया: कालाणब, समयस्यानशत्वादसस्येयाशत्वं न साधयन्ति ॥१ ३४७ 


३४६ ) [ प्रवयणसारो 


अब काल पदार्थ के द्रव्य पर्याय को बतलाते हैं-- 

अन्वयार्थ---[त देश व्यतिपततः] परमाणु एक आकाश प्रदेश को (मन्दगति से) 
(जब) उललघन करता है तब [तत्सम ] उसके बराबर जो काल (लगता है) वह [समयः ] 
'समय' (पर्याय) है, [तत पूर्व पर ] उस (समय) से पूर्व तथा पश्चात ऐसा (नित्य) 
[यः अर्थ'] जो पदार्थ है [सः कालः] वह कालद्रव्य है, [समय. उत्पन्नप्रध्वती ] समय 
उत्पन्नध्वसी है,) समय पर्याय तो उत्पन्न होती है और नाश होती है ।) 


टीका--किसी प्रदेशसात्र काल पदार्थ के द्वारा आकाश का जो प्रदेश व्यप्प्त हो, 
उस प्रदेश को जब परमाणु मन्दगति से उल्लंधन करता है, तब उस प्रदेश मात्र अतिक्रमण 
(उल्लंघन) के परिमाण (काल) के बराबर जो काल पदार्थ की सुक्ष्मवृत्ति (परिणति) रूप 
'सम्तय' है, बहु उस काल पदार्थ की पर्याय है और ऐसी उत्त पर्याय से पूर्व को तथा बाद 
को वृत्ति रूप से बरतित होने से जिसका नित्यत्व प्रगट होता है, ऐसा पदार्थ द्रव्य है। इस 
प्रकार व्र्य समय (कालब्रव्य) अनुत्पन्न-अविनष्ट है और पर्यायसमय उत्पन्नध्वंसी है 
यह समय निरंश है, क्योंकि यदि ऐसा न हो तो आकाश के प्रदेश का निरंशत्व न बने । 
एक समय में परमाणु के लोक के अन्त तक जाने पर भी, समय के अंश नही होते, क्योकि 
(परमाणु के) विशिष्ट (विशेष प्रकार के) अवगाह परिणाम विशिष्ट गतिपरिणाम होता 
है । इसे समझते हैं--जंसे विशिष्ट अवगाहपरिणाम के कारण एक परमाणु के परिमाण 
के बराबर अनन्त परमाणुओ का स्कथ बनता है तथापि वह स्कूध परमाणु के अनन्त अंशो 
को सिद्ध नहीं करता, क्योंकि परसाणु निरश है, उसी प्रकार जंसे एक कालाणु से व्याप्त 
एक आकाश प्रदेश के अतिक्रमण के साप के बराबर एक 'समय' से परमाणु विशिष्टगति 
परिणाम के कारण लोक के एक छोर से दूसरे छोर तक जाता है तब (उस परमाणु के 
द्वारा उल्लंधित होने वाले) असब्य कालाण 'समय' के असख्य अंशों को सिद्ध नहीं करते, 
क्योकि 'समय' निरंश है । 

भावाथे--यहां प्रश्न होता है कि “जब पुदगल-परमाणु शीघ्र गति के द्वारा एक 
समय” में लोक के एक छोर से दूसरे छोर तक पहुँच जाता है तब बह चोदह राजू तक 
आकाश प्रदेशों मे श्रेणीबद्ध जितने कालाणु हैं उन सबको स्पशं करता है । इसलिये असख्य 
कालाणुओ को स्पर्श करने से 'समय' के असंख्य अंश होने चाहिये” ? इसका समाधान 


यह है-- 


प्रवयणसारों ] [ ३४७ 


जंसे अनन्त परमाणुओं का कोई स्कंध आकाश के एक प्रदेश में समाकर परिमाण 
में एक परसाणु जितना ही होता है, सो वह परमाणुओं के विशेष प्रकार के अवगाह परि- 
णाम के कारण हो है, (परमाणओं मे ऐसी ही कोई विशिष्ट प्रकार की अवगाह परिणाम 
की शक्ति है, जिसके कारण ऐसा होता है) इससे कहीं परमाणु के अनन्त अश नहीं होते, 
इसी प्रकार कोई परमाणु एक समय में असंहय कालाणुओं को उललघन करके लोक के एक 
छोर से दूसरे छोर तक पहुँच जाता है, सो वह परमाणु के विशेष प्रकार के गतिपरिणाम 
के कारण हो है, (परमाणु मे ऐसो ही कोई विशिष्ट प्रकार के गतिपरिणाम की शक्ति है, 
जिसके कारण ऐसा होता है) इससे कहीं 'समय' के असंख्य अंश नही होते ॥३१ ३ दै॥ 

तात्पर्यवृत्ति 

अथ पूर्वोक्तकालपदार्थस्य पर्यायस्वरूप द्रब्यस्वरूप च प्रतिपादयति-- 

वदिवददो तस्य पूर्व॑सूत्रोदितपुदूगलपरमाणोर्ग्यतिपततो मन्दगत्या गच्छत । क कर्म्मतापन्नम्‌ ? 
त देस त पूर्वंगाथोदित कालाणुव्याप्तमाकाशप्रदेशम्‌ तस्सम तेन कालाणुब्याप्तैकप्रदेशपुद्गलप रमाणु- 
मन्दगतिगमनेन सम समान सदृशस्तत्सम समओ कालाणुद्रव्यस्य सूक्ष्मपर्यायभूत समयो ०«य्वहार- 
कालो भवतीति पर्यायव्याख्यान गतम्‌ । तदो परो पुष्बो तस्मात्पूर्वोक्ततमयरूपकालपर्यायात्परों भावि- 
काले पूर्वमतीतकाले च जो अत्थों य पूर्वपययिष्वन्वयरूपेण वृत्तपदार्थों द्रव्य सो कालो स काल 
कालपदार्थो भवतीति द्रव्यव्याख्यानम्‌ । समओ उप्पण्णपद्धसी स पूर्वोक्तसमयपर्यायों यद्यपि पूर्वापर- 
समयसत्तानापेक्षया सख्येयासख्येयानस्तसमयों भवति, तथापि वत्तमानसमय प्रत्युत्पन्नप्रध्वसी । यस्तु 
पूर्वोक्तद्रव्यकाल स त्रिकालस्थायित्वेन नित्य इति। एवं कालस्य पर्यायस्वरूप द्रव्यस्वरूप च 
ज्ञातव्यम्‌ ॥ 

उत्थानिका--आगे पूर्व कहे हुए काल पदार्थ के पर्याय स्वरूप को और द्रव्य स्वरूप 
को बताते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(तं देसं) उस कालाणु से व्याप्त आकाश के प्रदेश पर 
(बदिवददो ) मंद गति से जाने वाले पुदुगल परमाणु को (तस्सम समओ) जो कुछ काल 
लगता है उसी के समान समय पर्याय है। (तदो परो पुव्वों जो अत्थो) इस समय पर्याय 
के आगे और पहले जो पदार्थ है (सो कालो) वह काल द्रव्य है। (समओ उप्पण्णपद्धंसो) 
समय पर्याय उत्पन्न होकर नाश होने वालो है। जब तक एक पुद्गल का परमाणु मंदगति 
से एक कालाणु व्याप्त आकाश के प्रदेश से दूसरे कालाणु व्याप्त आकाश के प्रवेश पर 
आता है तब तक उसमें जो काल लगता है उसी के समान कालाणु द्रव्य की सुक्स समय 
नाम की पर्थाय होती है-यही व्यवहारकाल है । कालद्रव्य की पर्याय का यह स्वरूप कहा 
गया । इस समय पर्याय के उत्पन्न होने के पहले जो अपनी पूर्व पूर्व समय पर्याथों में 


३४८ ॥ [| प्रवयणसारो 


अन्दय रूप से बराबर चला आ रहा है व आगामी काल में होने बालो समय पर्यायों मे 
अन्वय रूप से बराबर चला जायगा वह कालद्रव्य नामा पदार्थ है। यद्यपि यह समय 
पर्याय पूवंकाल की और उत्तरकाल को समयो की संतान की अपेक्षा सख्यात, असंख्यात 
तथा अनन्त समय रूप है तथापि वर्तमान काल का समय उत्पन्न होकर नाश होने वाला 
है, किन्तु जो पूर्व मे कहा हुआ द्रव्यकाल है बह तोनो कालो में स्थायो होने से नित्य है 
इस तरह कालद्रव्य को पर्याय स्वरूप और द्वव्यस्वरूप जानना योग्य है । 


तात्पयंब॒त्ति 
अथवानेन गाथाइयेन समयरूपव्यवहारकालव्याख्यान क्रियते निश्चयकालव्याख्यान तु “उप्पादो 
पद्धसो' इत्यादि गाथात्रयेणाग्र करोति । 
तद्यथा समओ परमार्थकालस्य पर्यायभूतसमय । अवष्पदेसो अपगतप्रदेशो द्वितीयादिप्रदेश- 
रहितो निरश इत्यर्थ । कथ निरश इति चेत्‌ ? परदेसमेत्तस्स दवियजादस्स प्रदेशमात्रपुदगलद्रव्यस्य 
सम्बन्धी योग्सो परमाणु बदिवादादों बट्ढदि व्यतिपातात्‌ मन्दगतिगमनात्सकाशात्स परमाणुस्तावद- 
गमनरूपेण वर्तते । क प्रति ? परदेसमागासदवियस्स विवक्षितकाकाशप्रदेश प्रति । इति प्रथमगाथा- 
व्याख्यानम्‌ । बदिवददों त देस स परमाणुस्तमाकाशप्रदेश यदा व्यतिपतितो5निक्रान्तों भवति तस्सम 
समओ तेन पुद्गलपरमाणुमन्दगतिगमनेत सम समान समयो भवतीति निरशत्वमिति वत्तंमानसमयों 
व्याख्यात । इदानी पूर्वपरसमयाँ कथयति--तदों परो पुव्बो तस्मात्पूर्वोक्तवत्त मानसमयात्परों भावी 
को5पि समयो भविष्यति पृर्बमपि को5पि गत अत्थो जो एव ये समयत्रयरूपोर्थ सो कालो सो5तीता- 
नागतवत्तंमानरूपेण त्रिविधव्यवहारकालो भण्यते। समओ उप्पण्णपद्धसी तेष ज़िपु मध्ये योउसों 
वर्तमान स उत्पन्नप्रध्ववी अतीतानागतो तु मख्येयासख्येयानन्तसमयावित्यय । एवमुक्तलक्षण काले 
विद्यमाने5पि परमात्मतत््वमलभमानो5तीतानन्तकाल ससारसागरे भ्रमितोउय जीवो यतस्तत कारणा- 
त्तदेव निजपरमात्मतत्त्व सर्वप्रकारोपादेयरूपेण श्रद्धेय, स्वसवेदनज्ञानरूपेण ज्ञातव्यमाहारभयमैथुनपरि- 
ग्रहसज्ञास्वरूपप्रभुतिसमस्तरागादिविभावत्यागेन ध्येयमिति तात्पर्यम्‌ ॥१३४॥।॥। 
एवं कालव्याख्यानमुख्यत्वेन पप्ठस्थले गाथाद्रय गतम्‌ । 
उत्थानिका--अथवा इन दो गाथाओं से समयरूप व्यवहार काल का व्याख्यान 
किया जाता है। तिश्चय काल का व्याख्यान तो “उप्पादों पद्धसो' इत्यादि तीन गाथाओं 
से आगे करेंगे । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--सो इस तरह है कि द्वितोयादि प्रदेश रहित निरश 
प्रदेशमात्र पुद्गल द्रव्यरूप परमाणु को मदगति से किसी विवक्षित एक आकाश के प्रदेश 
पर जाते हुए जो वतन करतो है वह निश्चय काल को सम्रय पर्याय अश रहित है। यह 
पहुलो गाथा का व्याख्यान है। वह्‌ परमाणु उस आकाश के प्रदेश पर जब पतन करता है 


तब उस पुदुगल परमाणु के मनन्‍्द गति से गमन में जो काल लगा है उसो के समान समय है 


पबयणसारो ] [ ३४ 


इसलिये एक समय अश रहित है। अर्थात्‌ समय सबसे छोटा काल है। इस तरह वतंमान 
समय कहा गया । अब आगे पीछे के समयो को कहते हैं कि इस पूर्व से कहे हुए वर्तमान 
समय से आगे कोई समय होगा तथा पृर्व मे कोई समय हो चुका है इस प्रकार अतोत, 
अनागत, बतंमान रूप से तीन प्रकार व्यवहार काल कहा जाता है। इन लोन प्रकार समयों 
मे जो कोई वर्तमान का समय है वह उत्पन्त होकर नाश होने बाला है अतीत और 
अनागत संख्यात, असंख्यात और अनन्त समय है। इस तरह स्वरूप के धारो काल के होते 
हुए भी यह जीव अपने परमात्म-तत्व को नहीं प्राप्त करता हुआ भूत की अपेक्षा अनन्त 
काल से इस संसार समुद्र मे प्रमता चला आया है इसलिये हो अब इसके लिये अपना हो 
परमात्म तत्व सर्व तरह से ग्रहण करने योग्य मानकर श्रद्धान करने योग्य है, व स्वसवेदन 
ज्ञान से जानने योग्य है तथा आहार, भय, मंथन, परिप्रह सज्ञा को आदि लेकर सर्व 
रागादि भावों को त्याग कर ध्यान करने योग्य है, ऐसा तात्पयं है ॥१३६॥ 
इस तरह काल के व्याख्यान की मुख्यता से छठे स्थल मे दो गाथाए पूर्ण हुईं । 


अथाकाशस्य प्रदेशलक्ष्ं सूत्रयति-- 
!आगासमणुणिविट्ठं आगासपदेससण्णया' भणिदं । 
सव्वेसि च अणणं सकक्‍कदि तं देदुमवगासं ॥१४०॥ 
आकाशमणुनिविष्टमाकाशप्रदेशसज्ञया भणितम्‌ । 
सर्वेधषा चाणूना शक्‍नोति तदहातुमवकाशम्‌ ॥१४०॥ 


आकाशस्येकाणुव्याप्योश्शः किलाकाशप्रदेशः, स खल्वेको5पि शेषपंचद्रव्यप्रदेशानां 
परमसोक्ष्म्यपरिणतानन्तपरमाणु स्कन्धाना चावकाशदानसमर्थ: । अस्ति चाविभागकद्र- 
व्यत्वेडप्यशकल्पनमाकाशस्य, सर्वेषामणनामवकाशदानस्थान्यथानुपपत्ते' । यदि पुनराकाश- 
स्थाशा न स्युरिति मतिस्तदाडगुलोयुगल नभसि प्रसाये निरूप्यता किमेक क्षेत्र किमनेकस ? 
एक चेत्किसभिन्नाशाविभागकरद्रव्यत्वेत कि वा भिन्‍नाशाविभागकद्रव्यत्वेन ? अभिन्‍नांशा- 
विभागकरद्रव्यत्वेन चेत्‌ येनांशेनेकस्या अड्गुले क्षेत्रं तेनांशनेतरस्था ? इत्यन्यतराशाभाव: । 
एवं दृचयाद्यंशानामभावादाकाशस्यथ परमाणोरिव प्रदेशमात्रत्वम्‌ । भिन्‍्नांशाविभागकद्रव्यत्वेन 
चेत्‌ अविभागकद्रव्यस्यांशकल्पनमायातस्‌ । अनेक चेत्‌ कि सविभागानेकद्रव्यत्वेत कि 
वाउविभागंकद्रव्यत्वेत ? सविभागानेकद्रव्यत्वेन चेत्‌ एकद्रव्यस्थाकाशस्यानस्तद्रव्यत्वं, अधि- 
भागकव्रव्यत्वेन चेत्‌ अविभागेकद्रव्यस्पांशकल्पनमायातम्‌ ॥१४०॥। 


१ आयासमणुणिविट्ठ (ज० वृ०) | २ आयाप्तपेससण्णया (ज० वृ०) | ३ भणिय (ज० वृ०) | 
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भूमिका--अब, आकाश के प्रदेश का लक्षण सूत्र द्वारा कहते हैं--- 

अन्वयार्थं-- [ अणुनिविष्ट आकाश ] एक परमाणु जितने आकाश में रहता है उतने' 
आकाश को [आकाश प्रदेशसज्ञया ] आकाश प्रदेश' के नाम से [भणितम्‌ ] कहा गया है । 
[च] और [तत्‌] वह [सर्वेषा अणूना] समस्त परमाणुओ को [अवकाश दातु शक्‍नोति] 
अवकाश देने को समर्थ है । 

टीका--आकाश का एक परमाणु से व्याप्त अंश आकाश प्रदेश है। घबह एक 
(आकाशप्रदेश) भी शेष पांच द्रव्यों के प्रदेशों को तथा सुक्ष्मता रूप से परिणमित अनन्त 
परमाणुओं को ओर स्कंधो को अवकाश देने मे समर्थ है। आकाश अविभाग (अखड) एक 
द्रव्य होने पर भो, उसके (प्रदेशरूष) अंशकल्पना है, क्योकि यदि ऐसा न हो तो सर्व 
परमाणुओं को अवकाश देना नहीं बन सकता । यदि “आकाश के अश नहों होते! (अर्थात्‌ 
अंशकल्पना नहीं की जाती), ऐसी (किसो की) मान्यता हो तो आकाश में दो उगलियां 
फुलाकर बताइये कि दो उंगलियों का एक क्षेत्र है या अनेक ?' यदि एक हे तो (प्रश्न 
होता है कि--), (१) आकाश अभिन्‍न अंशो वाला अविभाग एक द्रव्य है, इसलिये दो 
अंगुलियों का एक क्षेत्र हे या (२) भिन्‍न अशों वाला अविभाग एक द्रव्य है, इसलिये ? 
(१) यदि “आकाश अभिन्‍न अश वाला अविभाग एक द्रव्य है इसलिये दो अंगुलियो का 
एक क्षेत्र है' ऐसा कहा जाय तो, जो अंश एक अंगुली का क्षेत्र है बही अंश दूधरी अगुली 
का भी है, इसलिये दोनों मे से एक अंश का अभाव हो गया इस प्रकार धो इत्यावि (एक 
से अधिक) अशों का अभाव होने से आकाश परमाणु को भांति प्रदेशमात्र सिद्ध हुआ । 
(इसलिये यह तो घटित नहीं होता), (२) यदि यह कहा जाय कि “आकाश भिन्‍न अंशो 
वाला अविभाग एक द्रव्य है! (इसलिये दो अंगुलियों का एक क्षेत्र है) तो (यह योग्य हो 
है, क्योंकि) अविभाग एक द्रव्य में अश-कल्पना फलित हुई । यदि यह कहा जाय कि (दो 
अंगुलियों के) 'अनेक क्षेत्र हैं' (अर्थात्‌ एक से अधिक क्षेत्र हैं, एक नहीं) तो (प्रश्न होता 
है कि-), आकाश सविध्नाग (खड़रूप) अनेक द्रव्य हैं इसलिये दो अग्रुलियों के अनेक क्षेत्र 
हैं या (२) आकाश के अविभाग एकद्रव्य होने पर भी दो अंगुलियों के अनेक क्षेत्र है ? 
(१) यदि सविभाग अनेक द्रव्य होने से माना जाय तो आकाश जो कि एक द्रव्य है उसे 
अनन्त-द्रव्यत्व आ जायगा, (इसलिये यह तो घटित नही होता), (२ ) यदि अविभाग एक 
द्रव्य होने से माना जाय तो (यह योग्य हो है, क्योकि) अधिभाग एक द्रव्य मे अशकल्पना 
फल्नित हुई ॥१४०॥ 
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तात्पयंबरत्ति 
अथ पूर्व यत्सूचित प्रदेशस्वरूप तदिदानी विवृणोति-- न 


आयाससणुणिविट्ठ आकाश अणुनिविष्ट पुदूगलपरमाणव्याप्तम्‌ । आयासपदेससण्णया सणियं 
आकाशप्रदेशसज्ञयगा भणित कथितम्‌ । सब्बेसि च अणूण सर्वेषामणूना चकारात्सूक्ष्मस्कन्धाना च 
सकक्‍कदि त देदुमवगास शकक्‍्नोति स आकाशप्रदेशों दातुमवकाशम्‌ । तस्याकाशप्रदेशस्य यदीत्थभूतमव- 
काशदानसामर्थ्य न भवति तदानन्तानन्तो जीवराशिस्तस्मादप्यनन्तगुणपुदुगलराशिश्चासख्येयप्रदेश- 
लोके कथमवकाश लभते ? तच्च विस्तरेण पूर्व भणितमेव । 


अथ मत--अखण्डाकाशद्रव्यस्य प्रदेशविभाग कथ घटते ? परिहारमाह--चिदानन्देकस्वभाव- 
निजात्मतत्त्वपरमैकाग्रयलक्षणसमाधिसजातनिविकाराह्वादैकरूपसुखसुधा रसास्वादठृप्तमुनियुगलस्याव- 
स्थितक्षेत्र किमिकमनेक वा ? यद्येक तहिं दृयोरप्येकत्व प्राप्नोति न च तथा। भिन्‍न चेत्तदा अखण्ड- 
स्याप्याकाशद्रव्यप्रदेशविभागों न विरुध्यत इत्यर्थ ॥॥१४०॥ 


उत्थानिका--आगे जिसका पहले कथन किया है उस प्रदेश का स्वरूप कहते हैं--- 

अन्वय सहित विशेषा्थ--(अणुणिविट्ठ आयासं) अविभागी पुदंगलके परमाणु 
द्वारा व्याप्त जो आकाश है उसको (आयासपदेससण्णया) आकाश के प्रदेश की संज्ञा से 
(भणिय ) कहा गया है। तथा (त) वह प्रदेश (सब्बेत्ति च अणण) पर्व परमाणु तथा सुक्ष्म 
स्कंधो को (अवकासं देदुं सलकदि ) जगह देने को समर्थ है। एक परमाण द्वारा व्याप्त 
आकाश के प्रदेश में यदि इतनी जगह देने फी शक्ति नहीं होती कि वहू अग्य परमाणुओं 
को व सुक्ष्म पदार्थों को जगह दे सकता है, तो यह अनन्तानन्त जीवराशि ओर उससे भो 
अनन्तगुणी पुदुगलराशि किस तरह असंख्यातप्रदेशी लोकाक्राश मे जगह पाती, 
इसको विस्तार से पहले कह जुके हैं । 

शका--अखड़ भाकाश द्रव्य के भीतर प्रदेशों का विभाग कंसे सिद्ध हो सकता है ? 

समाधान--चिदानन्दभयी एक स्वभावरूप निज आत्मतत्त्व मे परम एकाप्रता लक्षण 
समाधिसे उत्पन्न विकार-रहित आल्हादमयी एक रूप, सुख, अमृत रस के स्वाद मे तृप्त दो 
मुनियों के जोड़े का ठहरने का क्षेत्र एक है था अनेक है ? यदि एक ही स्थान है तब दो 
मुनियो का एकत्व हो जायगा, सो ऐसा नहों है। ओर यदि उनका क्षेत्र भिन्‍न-भिन्‍न है 
तब अखंड आकाश के भी प्रदेशों का विभाग करने मे कोई विरोध नहीं आता है ॥१४०।॥। 

अथ तियंगुध्बं प्रचघावाबेद यति--- 


एक्को व दुगे बहुगा संखातोदा तदो अणंता य। 
दव्याणं च पदेसा संति हि समय त्ति कालस्स ॥१४१॥ 
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एको वा द्वौ बहव सख्यातीतास्ततोः्नन्ताश्च । 
द्रव्याणा च प्रदेशा सन्ति हि समया इति कालस्य ॥१४१॥। 


प्रदेशप्रचयो हि तियंकप्रचय , समयविशिष्टव॒त्तिप्रचयस्तदृध्वे प्रचयः । तत्राकाशस्या- 
बस्थितानन्तप्रदे शत्वाड्धर्माधर्मयो रबस्थितासख्येय प्रदेशत्वाज्जीवस्पानवस्थितासस्पेयप्रदे शत्वात्‌ 
पुदंगलस्प  द्रव्पेणानेकप्रदेशत्वशक्तियुक्तेकप्रदेशत्वात्यययिण द्विबहुप्रदेशत्वाच्चास्ति तिर्य- 
कप्रचय: । न पुनः कालस्य शकत्या व्यक्त्या चेकप्रदेशत्वात्‌। ऊध्वंप्रचयस्तु, त्रिकोटिस्प- 
शित्वेन सांशत्वाद्द्रव्यवत्ते. सर्वेदव्याणामनिवारित एबं। अय तु विशेषः समयविशिष्ट- 
बुत्तिप्रचय: शेषद्रव्याणामुध्वंप्रचयः समयप्रचय: एवं कालस्योध्वंप्रचयः । शेषद्रव्याणा 
व॒त्तेहि समयादर्थान्‍तरमुतत्वादस्ति समयविशिष्टत्वम्‌ । कालवृत्तेस्तु रवतः समयभूतत्वा- 
त्तन्नास्ति ॥१४१॥ 

भूमिका--अब, (प्रदेश अपेक्षा) तियंक्‌ प्रचय तथा (काल प्रवाह अपेक्षा) ऊध्वे- 
प्रचय बतलाते हैं । 

अन्वयाथं--- | द्रव्याणा च] द्रव्यों के [हि] निश्चय से [एक ] एक, [४] दो, 
[बहव ] बहुत (सख्यात) [वा] अथवा [सख्यातीता | असख्यात [तत | और फिर 
[अनन्ता | अनन्त [प्रदेशा | प्रदेश [सन्ति | है। [कालस्य] काल के [समया इति| 
'समय' है । 

टीका---प्रदेशो का समूह तियंक्‌प्रचण और समयविशिष्ट वृत्तियो का (पर्यायों का) 
समूह ऊध्वेध्रचय है। वहाँ आकाश अवस्थित (स्थिर) अनन्त प्रदेश वाला है, धर्म तथा 
अधर्म अवस्थित असंख्य प्रदेश वाले हैं, जोब अनवस्थित असख्य प्रदेशी है, ओर पुदूगल 
द्रव्यतः अनेक-प्र देशित्त की शक्ति से युक्त एक प्रदंशवाला हैं तथा पर्याय की अपेक्षा दो 
अथवा बहुत (संख्यात, असंख्यात, अनन्त) प्रदेशवाला है, इसलिये उनके (आकाशादिक के ) 
तियेक्प्रचय है । परन्तु काल के तियंक्‌प्रचय नही है, क्योकि वह शक्ति तथा व्यक्ति (की 
अपेक्षा ) से एक प्रदेशवाला है। 

अध्वंप्रचय तो सर्वद्रब्यो के अनिवायं ही है, क्योकि द्रव्य की वृत्ति (परिणति) 
तोन कोटियों को (मृत, बतंमान और भविष्यतृ-ऐसे तीनो कालो को) स्पशं करती है, 
इसलिये अंशों से युक्त हे (एक समय को पर्याय त्रंकालिक परिणतिका एक अश है)। 
परन्तु इतना अन्तर है कि समयविशिष्ट वृत्तियों का प्रचण (काल को छोड़कर ) शेष व्रव्यो 
का ऊध्वेप्रचण है, ओर समयो का प्रचय काल द्रव्य का ऊध्वंध्रचय है, क्योकि शेष द्रव्यो की 
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वृत्ति समय से अर्थान्तर भूत (अन्य) है, इसलिये वह (व॒त्ति) समय से विशिष्ट (विशेषित) 
है, काल द्रव्य को बृत्ति तो स्वतः: समयभूत है, इसलिये वह समयविशिष्ट नहीं है ॥॥१४१॥। 
तात्पयवत्ति 

अथ तिर्यक्प्रचयोद्ध्वेप्रचयों निरूपयति-- 

एक्को वा दुगे बहुगा सखातीदा तदो अणता य एको वा द्वौ बहब सख्यातीतास्ततोड्नन्ताश्च । 
वव्बाण च्‌ पदेसा सति हि कालद्रव्य विहाय पञ्चद्रव्याणा सम्बन्धिन एते प्रदेशा यथासम्भव सन्ति हि 
स्फूटम्‌ । समयत्ति कालस्स कालस्य पुन॒पूर्वोक्तमख्योपेता समया सनन्‍्तीति। तद्यथा--एकाकारपरम- 
समरसीभावपरिणतपरमानन्दैकलक्षणसुखामृतभरितावस्थाना. केवलज्ञानादिव्यक्तिरूपानन्तगुणाधार- 
भूताना लोकाकाशप्रमितशुद्धासख्येयप्रदेशाना मुक्तात्मपदार्थे योइसौ प्रचय समूह समुदायों राशि स। 
कि कि भण्यते ? तियंकप्रचया तिर्यक्सामान्यमिति विस्तारसामान्यमिति अक्रमानेकान्त इति च 
भण्यते । स च प्रदेशप्रचयलक्षणस्तियंकप्रचयो यथा मुक्तात्मद्रब्ये भणितस्तथा काल विहाय स्वकीय- 
स्वकीयप्रदेशसख्यानुसारेण शेपद्रव्याणा स भवतीति तिर्यक्प्रचयो व्याख्यात । प्रतिसमयवर्तिना पूर्वो- 
त्तरपर्यायाणा मुक्ताफलमालावत्मन्तान ऊद्धवंप्रचय इत्यूध्वेसामान्यमित्यायतसामान्यमिति क्रमानेकान्त 
इति च भण्यते । सच सर्वंद्रव्याणा भवति। किन्तु पत्रद्रव्याणा सम्बन्धी पूर्वापरपर्यायसन्तानरूपो 
योञ्सावृद्ध्वंताप्रचयस्तस्य स्वकीयस्वकीयद्रव्यमुपादानकारणम्‌ । कालस्तु प्रतिसमय सहकारिकारण 
भवति | यस्तु कालस्य समयसन्तानरूप ऊध्वंताप्रचयस्तस्य स्वकीय स्वकीयद्रव्यमुपादानकारणम्‌ । 
कालरतु प्रतिसमय सहकारिकारण भवति । यस्तु कालस्यथ समय सन्तानरूप ऊध्वंता प्रचयस्तस्य काल 
एवोपादानकारण सहकारिकारण च। कस्मातु ? कालस्य भिन्नसमयाभावात्पर्याया एवं समया 
भवन्तीत्यभिप्राय ।१४१।। 

एवं सप्तमस्थले स्व॒तन्त्रगाथाह्यय गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे तियेक्‌ प्रचय और ऊध्व॑ प्रचय का निरूपण करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--( बब्बाणं पदेसा) काल द्रव्य के बिना पाँच द्रव्यों के प्रदेश 

(एक्को व दुगे च बहुगा सचातीदा तदो अणता य सति) एक या दो या बहुत, या असंख्यात 
तथा अनन्त यथायोग्य होते है (कालस्स हि समयत्ति) परन्तु निश्चय से एक प्रदेशी काल 
द्रब्य के समय पूर्वोक्त संख्या बाले होते हैं। मुक्तात्मा पदार्थ मे एकाकार व परम समता 
रस के भाव से परिणमनरूप परमानन्दमयो एक लक्षण सुखामृत से भरे हुए ओर केवल- 
ज्ञानादि प्रगटरूप अनन्त गुणों के आधारमृत, लोकाकाश प्रमाण शुद्ध असंख्यात प्रदेशों का 
जो प्रचय या समूह या समुदाय या राशि है उसको तियंक्‌ प्रचय, तिय॑ंक बिस्तार सामान्य 
या अक्रम अनेकान्त कहते है। यह प्रदेशों का सपुदायरूप तियेक्‌ प्रचव जैसे मुक्तात्मा द्रव्य 
में कहा गया है त॑से काल को छोड़कर अन्य द्रव्यों मे अपने-अपने प्रदेशों की संख्या के 
अनुसार तियंक्‌-प्रचय होता है ऐसा कथन समझना चाहिये। तथा समय-समय व्तने बाली 
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पूर्व और उत्तर पर्यायों की सन्‍्तान को ऊध्व प्रचय, ऊध्ये सामान्य, आयत सामान्य, या 
क्रम अनेकान्त कहते हैं, जंसे मोती की साला से मोतियो को क्रम से गिना जाता है इसी 
तरह द्रव्य को समय-समय में होने वाली पर्यायों को क्रम से गिना जाता है। इन पर्यायों 
के समृह को ऊध्वं सामान्य कहते है। यह सब द्रव्यों मे होता है। किन्तु काल के सिवाय 
पाँच द्रव्यों की पूर्व उत्तर पर्यायो का सन्‍्तान रूप जो अध्वे प्रचय है उसका उपादान 
कारण तो अपना-अपना द्रव्य है परन्तु कालद्रव्य उनके लिये प्रति समय मे सहकारी कारण 
है। परन्तु जो कालद्रव्य का समय सन्‍्तान रूप ऊध्वं प्रचय है उसका काल हो उपादान 
कारण है और काल ही सहकारी कारण है। क्योंकि काल से भिन्‍न कोई और समय नहीं 
है । काल की जो पर्यायें हैं, वे ही समय है ऐसा अभिश्राय है ॥१४१॥ 
अथ कालपदार्थोध्व॑प्रचय निरनन्‍्वयत्वमुपहुन्ति-- 
उप्पादो पद्धंसो विज्जदि जदि जस्स एगसमयम्हि । 
समयस्स सो वि समओ समभावस्मवरट्टिठदों हृवदि ॥१४२॥ 


उत्पाद प्रध्वतोी विद्यते यदि यस्यकसमये । 
समयस्य सो5पि समय स्वभावसमवस्थितों भवति ॥१४२॥ 


समयो हि समयपदार्थस्थ वृत्त्येश तस्मिन्‌ कस्याप्यवश्यमुत्पादप्रध्वलो संभवत', 
परमाणोव्येतिपातोत्पश्चमानत्वेन कारणपूर्वत्वात्‌ । तो यदि वृत्त्यशस्येब, कि योगपद्चेन कि 
क्रमेण, योगपद्चेन चेत्‌ नासित यौगपथं समसेकस्य विरुद्धधर्मयोरनवतारातू । क्रमेण चेत्‌ 
नास्ति क्रमः, वृत्त्यशस्य सृक्ष्मत्वेव विभागाभावात्‌ । ततो वृत्तिमान्‌ कोः्प्यवश्यमनुसतंव्य:, 
स न्र समयपदार्थ एव। तस्य क्ल्वेकस्मिन्नपि वत्त्यंशे समुत्पादप्रध्वलों संभवत ।यो हि 
यस्य बुत्तिमतो यस्मिन्‌ बत्त्यंशे तद॒ब॒त््यंशविशिष्टत्वेनोत्पाद:। स एवं तस्पेव वृत्तिमतस्त- 
स्मिम्नेव वत्त्यंशे पृ्ववत्यशविशिष्टत्वेन प्रध्वंसः। यद्यवमुत्पादव्ययावेकस्मिस्तपि वृत्त्यशे 
संभवत: समयपदार्थस्य कथं नाम निरन्वयत्वं, यत पूर्वोत्तरवृत्यंशविशिष्टत्वाभ्या युगपढ़ु- 
वात्तप्रध्वंसोत्पादस्यापि स्वभावेनाप्रध्वस्तानुत्पन्तत्वादवस्थितत्वमेव न भवेत्‌ । एवमेकस्मिन्‌ 
वत्त्यंशे समयपदार्थ स्योत्पादव्ययप्रोव्यवस्वं सिद्धमू ॥१४२॥ 
भूमिका---अब, कालपदार्थ का ऊध्वप्रचय निरन्‍्वय है, इसका खंडन करते है-- 
अस्वयार्थ--[ यदि यस्य समयस्य] यदि कालका [एक समग्र] एक समय मे 
[ उत्पाद. प्रध्वस ] उत्पाद और विनाश [विद्यते] पाया जाता है, [सः अपि समय ] तो 
१ एकसमयम्हि (ज० वु०)। २ सहावसमवद्ठिदों (ज० वु०) । रा 
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वह काल भी [स्वभावसमवस्थित ] स्वभाव में अवस्थित (अविनाशी स्वभाव में स्थिर 
अर्थात्‌ भ्रूव) [भवति |] होता है । 

टीका--समय काल पदार्थ का वृत्त्यंश (पर्याय) है, उस वृत्त्यंश में किसी के भी 
उत्पाद तथा विनाश अवश्य सभवित हैं, बयोकि परमाणु के अतिक्रमण के ।रा (समयरूपी 
बरत्पंश) उत्पन्न होता है, इसलिये बहु कारणपू्ंक है। (परमाणु के द्वारा एक आकाश 
प्रदेश का मंदगत से उललघन करना कारण है और समयरूपी वृत्त्वंश उस कारण का 
कार्य है, इसलिये उसमे किसो पदार्थ का उत्पाद तथा विनाश होना चाहिये ।) “किसी 
पदार्थ के उत्पाद-विनाश होने की क्या आवश्यकता है ? उसके स्थान पर वृत्त्यंश को ही 
उत्पाद-बिनाश होते हुये सान लें तो कया हानि हे ? इस तक का समाधान करते हैं- 
यदि उत्पाद और विनाश वृत्त्यंश के हो माने जायें तो (प्रश्न होता है कि-) (१) वे 
युगपत्‌ हैं या (२) क्रमश. ? (१) यदि 'युगपत्‌”! कहा जाय तो युगपत्पना घटित नहीं 
होता, क्योकि एक ही समय एक के दो विरोधी धर्म नहीं होते । (एक ही समय एक 
वत्त्यंश के, प्रकाश और अंधकार की भाति, उत्पाद और विनाश-दो विरुद्ध धर्म नहीं 
होते हैं ।) (२) यदि “क्रमशः” कहा जाय तो क्रम नहीं बनता, क्योंकि वृत्त्यंश के सुक्ष्म होने 
से उसमे विभाग का अभाव है । इसलिये (समयरूपी वृत्त्यंश के उत्पाद तथा विनाश होना 
अशक्य होने से) कोई वृत्तिमान्‌ अवश्य ढूंढना चाहिये। वह (वृत्तिमान्‌) काल पदार्थ ही 
है। उसके वास्तव से एक वत्त्यंश मे भी उत्पाद और विनाश संभव है, क्योंकि जिस 
वृत्तिमान्‌ के जिस वृत्त्यंश मे उस वृत्त्यंश की अपेक्षा से जो उत्पाद है, वही, उसी बृत्तिमान्‌ 
के उसी वत्त्यंश में पूर्व वृत्यश की अपेक्षा से बिनाश है। (अर्थात्‌--कालपदार्थ के जिस 
बतंमान पर्याव की अपेक्षा से उत्पाद है, वही पूर्व पर्याय की अपेक्षा से विनाश है ।) 

यदि इस प्रकार उत्पाद ओर बिनाश एक वृत्त्यंश में संभवित हैं तो काल पदार्थ 
निरन्वय केसे हो सकता है, कि जिससे पूर्व और पश्चात्‌ वृत््यंश की अपेक्षा से युगपत्‌ 
बिनाश ओर उत्पाद को प्राप्त होता हुआ भी स्वभाव से अविनष्ट ओर अनुत्पन्न होने से 
बह (काल पदार्थ) अवस्थित न हो ? अर्थात्‌ अवश्य अवस्थित होगा ? काल पदार्थ के 
एक वृत्त्यंश मे भी उत्पाद और विनाश युगपत्‌ होते है, इसलिये बहू निरन्बय अर्थात्‌ खंडित 
नहों है, इसलिये स्वभावतः अवश्य ध्रुव है । 

इस प्रकार एक वर्यंश में काल पदार्थ उत्पाद व्यय भ्रौष्य वाला है, यह सिद्ध 
हुआ ॥१४२॥ 


३५६ ॥ [ प्रवयणसारो 


तात्पयंबृत्ति 

अथ समयसन्‍्तानरूपस्योध्वेप्रचयस्यान्वयिरूपेणाधा रभूत कालद्रव्य व्यवस्थापयति-- 

उप्पादों पद्धसो विज्जदि जदि उत्पाद प्रध्वलो विद्यते यदि चेत्‌ु॥। कस्य। जस्स यस्य 
कालाणो । क्‍्व ? एकसमयम्हि एकसमये वरतंमानसमये समयस्स समयोत्पादकत्वात्समय कालाणु- 
स्तस्थ सोवि समओ सो5पि कालाणु सहावससवट्ठिदों हवदि स्वभावसमवस्थितों भवति। पूर्वोक्ति- 
मुत्पादप्रध्वसद्वय तदाधारभूत कालाणुद्रव्यरूप श्रौव्यमिति त्रयात्मकस्वभावसत्तास्तित्वमिति यावत्‌ । 
तत्र सम्यगवस्थित स्वभाव समवस्थितों भवति। तथाहि--यथाग्रुलिद्रव्ये यस्मिन्नेव वर्तेमानक्षणे 
वक़पर्यायस्योत्पादस्तस्मिन्नेव क्षण तस्यैवागुलिद्रव्यस्य पूर्व॑र्जुपर्यायेण प्रध्वसस्तदाधारभूतागुलिद्रव्यत्वेन 
भौव्यमिति द्रव्यसिद्धि । अथवा स्वस्वभावरूपसुखेनोत्पादस्तस्मिन्नेव क्षणे तस्यैवात्मद्रव्यस्य पूर्वानु- 
भूताकुलत्वदु खरूपेण प्रध्वसस्तदुभयाधारभूतपरमात्मद्रव्यत्वेन भ्रौव्यमिति द्रव्यसिद्धि । अथवा मोक्ष- 
पर्यायरूपेणोत्पादस्तस्मिन्नेव क्षणे रत्नत्रयात्मकनिश्चयमोक्षमार्गपर्यायरूपेण प्रध्वसस्तदु भयाधारपर- 
मात्तद्रब्यत्वेन प्रौव्यमिति द्रव्यसिद्धि | तथा वर्तेमानसमयरूपपर्यायेणोत्पादस्तस्मिन्नेव क्षणे तस्यैव 


कालाणुद्रव्यस्थ॒पूर्वसमयरूपपर्यायेण प्रध्वसस्तदुभयाधारभूतागुलिद्रव्यस्थानीयेन कालाणुद्रव्यरूपेण 
भ्रौव्यमिति कालद्रव्यसिद्धिरित्यर्थ ॥१४२॥ 


उत्थानिका--आगे समय-सतानरूप ऊध्वे-प्रचणच के अन्वयी रूप से आधारभूत 
काल द्रव्य को स्थापन करते है-- 

अन्वय सहित विशषार्थ--(जरस समयस्स) समयरूप पर्याय को उत्पन्त करने वाले 
जिस कालाण द्रव्य का (एक समयम्हि) एक वतंमान समय मे (जदि) जो (उप्पादो) 
उत्पाद तथा (पद्धसो) नाश (विज्जदि) होता है (सो वि समओ) सो ही काल पदार्थ 
(सहावससबट्ठिदों हुवदि) अपने स्वभाव में भले प्रकार स्थिर रहता है । 

कालाणु द्रव्य मे पहली समय रूप पर्याय का नाश नयो समय रूप पर्याय का उत्पाद 
जिस वर्तमान समय में होता है, उत्ती समय इन दोनों उत्पाद और नाश का आधाररूप 
कालाणुरूप द्रव्य श्रौव्य रहता है। इस तरह उत्पाद व्यय ध्रौव्यरूप त्रयात्मक स्वभावमयोी 
सत्तारूप अस्तित्व इस काल द्रव्य का भले प्रकार सिद्ध है। भले प्रकार अवस्थित स्वभाव 
बाला समवस्थित है । जैसे एक हाथ की अंगुली को टेढा करते हुए जिस बतंमान क्षण से 
ही बक़ अवस्था का उत्पाद हुआ है उसी हो क्षण मे उसो हो अंगुलो द्रव्य की पहलो सोधी- 
पने की पर्याय का नाश हुआ है परन्तु इन दोनों की आधारभूत अंगुली द्रव्य श्नौव्य है। इस 
तरह द्रव्य की तिद्धि होती है। अथवा जिस किसी आत्म्रद्रव्य मे अपने स्वभावसयों सुख का 
जिस क्षण में उत्पाद है उसी ही क्षण मे उसके पूर्व अनुभव होने वाले आकुलता रूप दुःख 
पर्याय का नाश है परन्तु इन दोनों के आधारभूत परमात्म-द्रव्य का श्लौष्य है। इस तरह 
द्रव्य की सिद्धि है। अथवा एक आत्मद्रव्य से जिस समय मोक्ष पर्याय का उत्पाद है उस हो 
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समय रत्नश्रयमयी मोक्षमार्ग रूप पर्याय का नाश है परन्तु इन दोनों के आधारभूत परमात्म 
द्रव्य का धश्लोग्य है। इस तरह द्रव्य फो सिद्धि है। उसो प्रकार जिस काल द्र«्य की जिस क्षण सें 
वतंमान समयरूप पर्याय का उत्पाद है उसी काल द्रव्य की पूर्व समय की पर्याय का नाश है 


परन्तु इन दोनों के आधाररूप अगुली द्रव्य के स्थान में कालाणु द्रव्य का प्रौध्य है, इस तरह 
काल द्रव्य की सिद्धि है ॥१४२॥ 


अथ सर्वव॒त्यंशेषु समयपदार्थस्पोत्पादव्यय धौव्यवत्त्वं साधयति--- 


!एगम्हि संति समये संभवठिदिणाससण्णिदा अट्ठा। 
समयस्स सव्वकालं॑ एस हि. कालाणुसब्भावो ॥१४३॥ 
एकस्मिन्‌ सन्ति समये सभवस्थितिनाशसज्ञिता अर्था । 
समयस्यथ सर्वकाल एब हि कालाणुसद्भधाव ॥१४३॥ 
अस्ति हि समस्तेष्वपि वत्त्यंशेषु समयपदार्थस्योत्पावव्ययप्रौव्यत्वमेकस्मिनू वृच्त्यंशे 

तस्य दर्शनात्‌ उपपत्तिमच्चेतत्‌, विशेषास्तित्वस्य सामान्यास्तित्वमन्तरेणानुपत्ते:। अपमेव शव 

समयपदार्थस्थ सिद्धथति सदृभाव: । यदि विशेषसामान्यास्तित्वे सिद्धघतस्‍्तवा तु अत्तित्व- 

मनन्‍्तरेण न सिद्धचतः कथ चिदपि ॥१४३॥ 


भूमिका--अब, (जेसे एक वत्त्यंश मे काल पदार्थ का उत्पाद व्यय सिद्ध किया है, उसी 
प्रकार ) सर्व वत्त्यशों मे काल पदार्थ के उत्पाद-व्यय-्रोव्यत्व हैं, यह तिद्ध करते हैं :-- 


अन्वयार्थ--- | एकस्मिन्‌ समये| एक समय मे [सभवस्थितिनाशसंज्ञिता अर्था ] 
उत्पाद, ध्रौव्य और व्यय नामक अथे [समयस्य ] काल के [स्वंकाल] सदा [सति| होते 
है। [एप हि| यही [कालाणुसद्भाव | कालाणु का सद्भाव है, (यही कालाणु के 
अस्तित्व की सिद्धि है ।) 

टीका--काल पदार्थ के सप्नी वृत्त्यंशों में उत्पाद, व्यय, ह्लोग्य होते हैं, क्योंकि 
(१४२ वीं गाथा में जसा सिद्ध हुआ है तदनुसार) एक व॒त्यंश से वे (उत्पावध्ययप्रौष्प) देखे 
जाते है। और यह योग्य ही है, क्योंकि विशेष अस्तित्व की सामान्य अस्तित्व के बिना, 
उत्पत्ति नही हो सकती। यही काल पदार्थ के सद्भाव की सिद्धि है। (क्योंकि) यदि विशेष 


ओर स,मान्य अस्तित्व सिद्ध होते है, तो बे अस्तित्व के बिना किसी भी प्रकार से सिद्ध नहीं 
होते ॥।१४३॥ 


३४५८ ,[ परवयणसारो 


तात्पयंवत्ति 
अथ पूर्वोक्तप्रकारेण यथा वरंमानसमये कालद्रव्यस्योत्पादव्ययभ्रौव्यत्व स्थापितम्‌ तथा सर्वे- 


समयेष्वस्तीति निश्चिनोति--- 


एगम्हि संति समये संभवठिदिणाससण्णिदा अठठा एकस्मिन्समये सन्ति विद्यन्ते। के ? 
सम्भवस्थितिनाशसज्ञिता अर्था धर्म्मा स्वभावा इति यावत्‌ । कस्य सम्बन्धिन ? समयस्स समयरूप- 
पर्यायस्योत्पादकत्वातु समय कालाणुस्तस्य सब्बकाल यद्येकस्मिन्‌ वतंमानसमये सर्वंदा तथैव एस हि 
कालाणुसब्भावों एष प्रत्यक्षीभूतो हि स्फुटमुत्पादव्यय ध्रौव्यात्मककालाणुसद्भाव इति | तद्यथा--यथा 
पूर्वमेकसमयोत्पादप्रध्वसाधा रेणागुलिद्रव्यादिदुष्टान्तेन वर्तमानसमये कालद्रव्यस्योत्पादव्यय ध्रौव्यत्व 
स्थापित तथा सर्वंसमयेषु ज्ञातव्यमिति। अत्र यद्यप्यतीतानन्तकाले दुलंभाया सर्वप्रकारोपादेयभूताया 
सिद्धगते: काललब्धिरूपेण बहिरज्भगसहकारी भवति कालस्तथापि निश्चयनयेन निजशुद्धात्मतत्त्वसम्यक- 
श्रद्धानाज्ञानानुष्ठानसमस्तपरद्रव्येच्छानिरोधलक्षणतपश्चरणरूपा या तु निश्चयचतुविधाराधना सैव 
तत्रोत्यादानकारण न च कालस्तेन कारणेन स हेय इति भावार्थ ॥१४३॥। 


उत्थानिका--आगे यह निश्चय करते है कि ज॑से पूर्व मे कहे प्रमाण एक वतंमान 
समय में काल द्रव्य का उत्पाद व्यय धभ्रौव्य सिद्ध किया गया उसी प्रकार सर्व॑ं समयो मे 
होता है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(एगम्हि समये) एक समय में (समयस्स ) कालद्रव्य का 
(संप्रवठिदिणाससण्णिदा अटूठा) उत्पाद, व्यय ओर श्लौव्य स्वभाव (स्ति) हैं (एस हि) 
निश्चय करके ऐसा हो (कालाणसब्भावो) कालाण द्रव्य का स्वभाव (सब्बकाल) सदाकाल 
रहता है । 

जसे पहले अंगुली द्रव्य भादि के वृष्टांत से एक समय से हो उत्पाद और व्यय 
का आधार भूत होने से एक विवक्षित वर्तमान समय से ही काल द्रव्य के उत्पाद व्यय 
प्रौव्यपना स्थापित किया गया तंसा ही सर्व समयों से जानना योग्य है । यहां यह ॒तात्पय॑ 
निकालना थाहिये कि यद्यपि भूतकाल के अनन्त समयों मे दुलंभ और सब तरह से ग्रहण 
करने योग्य सिद्धमति का काललब्धिरूप से बाहरी सहकारी कारण काल है तथापि निश्चय 
नय से अपने ही शुद्ध आत्मा के तत्व का सम्यक्‌ श्रद्धान, ज्ञान ओर चारित्र तथा सर्व पर 
द्रव्य को इच्छा की निरोधमयी लक्षणरूप तपश्चरण इस तरह यह जो निश्चय चार प्रकार 
आराधना है यही उपादान कारण है, काल उपादान कारण नहीं है, इससे कालद्रव्य त्यागने 
योग्य है यह भावार्थ है ॥१४२॥।। 
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अथ कालपदार्थस्थास्तित्वान्यथानुपपत्त्या प्रदेशमात्रत्वं साधयति--- 


जस्स ण संति पदेसा' पदेसमेत्तं व तच्चदो णादं । 
सुण्ण॑ जाण तमत्थं अत्यंतरभुदमत्थीदों ॥१४४॥ 


यस्य न सन्ति प्रदेशा प्रदेशमात्र वा तत्त्वतो ज्ञातुम्‌ । 
शून्य जानीहि. तमर्थमर्थान्तरभूतमस्तित्वात्‌ ॥ १४४॥ 


अस्तित्व॑ हि. तावदुत्पादव्ययश्रौव्यंक्यात्मिका वत्ति:। न छलु सा प्रदेशमन्तरेण 
सृत््यमाणा कालस्य संभवति, यतः प्रदेशाभावे वृत्तिमदभाव: । स तु शून्य एव, अस्तित्व- 
सज्ञाया वत्तेरर्थान्तरभृतत्वात्‌। न च बुत्तिरेव केवला कालो भवितुमहंति; वसेंहि वृत्ति- 
मन्तमन्तरेणानुपपत्ते, उपपत्तो वा कथपमुत्पादव्ययश्रौव्येक्यात्मफत्वपु । अनाहानन्तनि- 
रन्तरानेकांशवशो कृतकात्मकत्वेन.. पृर्यपूर्वा शप्रध्वंसादृत्तरोत्तरांशोत्पादादेकात्म प्रौष्यादिति 
चेत्‌ । नैवम्‌ । यस्मिन्नंशे प्रध्वंसो यस्मिश्चोत्पादस्तयो: सहप्रवृत्यभावात्‌ कुतस्त्यमेक्यम्‌ । 
तथा प्रध्वस्ताशस्प सर्वथास्तमितत्वादुत्पद्यमानांशस्थ वा संभवितात्मलाभत्वात्प्रध्व॑ तो 
त्पादेक्यवर्तिश्रौ्यमेव कुतस्त्यम । एवं सति नश्यति त्रेलक्षण्यं, उललसति क्षणभड्ढः, 
अस्तमुपेति नित्य द्रव्य, उदौयन्ते क्षणक्षयिणो भावाः। ततस्तत्त्वविप्लवभयात्कश्चिद- 
वश्यमाश्रयमृतोी वत्तेव त्तिमाननुसतंव्य: । स तु प्रदेश एवाप्रदेशस्यान्वयव्यतिरेकानुवि- 
धायित्वासिद्धे: । एब सप्रदेशत्वे हि कालस्थ कुत एकद्रव्यनिबन्धनं लोकाकाशतुल्यासंख्ये- 
यप्रदेशत्व नाभ्युपगम्येत । पर्यायसमयाप्रसिद्धें: । प्रदेशमात्र हि द्रव्यसमयमतिक्रामतः 
परमाणो: पर्यायसमय: प्रसिद्धधति । लोकाकाशतुल्यासंख्येयप्रदेशत्वे तु द्रव्यसमयस्य कुतस्त्या 
तत्सिद्धि:। लोकाकाशतुल्पासंखुयेयप्रदेशेकद्रव्यत्वेषपि तस्पेक प्रदेशमतिक्रामतः परमाणो- 
स्तत्सिद्धिरिति चेन्नेवं । एकदेशब॒त्ते: सर्ववृत्तित्वविरोधात्‌ । सर्वस्थापि हि कालपदार्थस्य 
यः सुक्ष्मो वृत्यंशःस समयो न तु तदेकदेशस्थ। तियंक्प्रचयस्योध्व॑प्रचयत्वप्रसंगार्च । 
तथाहि प्रथममेकेन प्रदेशेन बतंते ततोषन्येन ततोः्प्यन्तरेणेति तियंक्प्रचयो5प्यूध्बंचयों भूय 
प्रदेशमात्रं द्रव्यमवस्थापयति । ततस्तियंक्प्रचयस्पोध्वंप्र वयत्वमनिच्छता प्रथममेव प्रदेशमात्र 
कालद्रव्यं व्यवस्थापयितव्यम्‌ ॥१४४॥। 

भूमिका--अब, काल पदार्थ का अस्तित्व अन्यथा (अन्य प्रकार से) नहीं बन 
सकता, इसलिये उसका प्रदेशमात्रत्व सिद्ध करते हैं-- 





१ पएसा (ज० वु०)। (२) पएसमेत्त (ज० वु०) । 
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अन्वयार्थ---[ यस्य ] जिस पदाय्े के [ प्रदेशा. | बहुत प्रदेश [प्रदेशमात्र बा| अथवा 
एक प्रदेश भी [तत्त्वत.] परमाथ्थत' [ज्ञातुम न सति] ज्ञात नही होते, [त अर्थ| उस 
पदार्थ को [शनन्‍्य जानीहि] शल्य जानो [भरितत्वात्‌ अर्थान्तरभूतत्‌ | क्योकि वह अस्तित्व 
से अर्थान्तरभूत (अन्य) है । 
टीका--प्रथम तो, अस्तित्व उत्पाद, व्यय, और क्रौव्य को ऐव्यरूप प्रवत्ति है। सृत्र में 
कही हुई वह (वृत्ति) प्रदेश के बिना ही काल के होनो सम्भव नहीं है, क्योंकि प्रदेश के 
अभाव से वत्तिमान्‌ का अभाव होता है। (और) वह तो शून्य ही है, क्योकि अस्तित्व 
नामक वृत्ति से अर्थान्तरभ्नत (अन्य) है। और (यदि यहा यह तक॑ किया जाय 'मात्र समय 
पर्यायरूपवत्ति हो माननी चाहिये, व॒त्तिमान्‌ कालाणु पदार्थ को क्या आवश्यकता है ? तो 
उसका समाधान इस प्रकार है )--मात्र वृत्ति ही काल नहों हो सकती, क्योक्ति वृत्तिसान्‌ 
के बिना वृत्ति नहीं हो सकती । यवि (यह कहा जाय कि व॒त्तिमान्‌ के बिना भो) वृत्ति हो 
सकती है तो, (प्रश्न होता है कि वत्ति तो उत्पादव्ययश्रोष्य को एकतास्वरूप होनी चाहिये, ) 
अकेली वृत्ति उत्पाद व्यय श्रोव्य की एकतारूप कंसे हो सकती है ? यदि यह कहा जाय 
कि--अनादि-अनन्त, अनन्तर (परस्पर अन्तर हुये बिना एक के बाद एक प्रवतंमान ) 
अनेक अंशो के कारण एकात्मकता (एक स्वरूपता) होती है इसलिये, पुर्व-पूर्व अशो का 
उत्पाद होता है तथा एकात्मकतारूप प्लोव्य रहता है,--इस प्रकार मात्र (अश्षेली ) वृत्ति भी 
उत्पाद-व्यय-प्रोव्य की एकतास्वरूप हो सकती है” ऐसा नहों है । (क्योकि उस अकेलो वृत्ति 
में तो) जिस अंश मे नाश है और जिस अश मे उत्पाद है वे दो अश एक साथ प्रवृत्त नहों 
होते, इसलिये (उत्पाद और व्यय का) ऐक्य कहां से हो सकता है ? (अर्थात्‌ नहों हो 
सकता ) । तथा नष्ट अश के सबंधा अस्त होने से और उत्पन्न होने वाला अश अपने 
स्वरूप को प्राप्त होने से (अर्थात्‌ उत्पन्न हुआ है, इसलिये दोनो भिन्‍त-भिन्‍न हुपे, फिर) 
नाश और उत्पाद को एकता मे प्रव्ततान पझलौव्य कहां से हो सकता है (अर्थात्‌ नही हो 
सकता ) । ऐसा होने पर त्रिलक्षणता (उत्पादव्ययश्रौव्यता) नष्ट हो जाती है, क्षणभगुरता 
(शेद्धसम्मत क्षणविनाश) उललसित हो उठता है, नित्य द्रव्य अस्त हो जाता है, और क्षण- 
विध्यंती भाव उत्पन्न होते हैं। इसलिये तत्वविप्लब के (वस्तु-स्वरूप की व्यवस्था बिगड़ 
जाने के) भय से अवश्य ही वत्ति का आश्रयभृत कोई वत्तिमान्‌ ढृढ़ना स्वीकार करता 
योग्य है। बह तो प्रदेश ही है (अर्थात्‌ वह बत्तिमान्‌ सप्रदेश ही होता है), क्योंकि अप्रदेश 
के अन्यय तथा व्यतिरेक का अनुविधायित्व असिद्ध है। (जो अप्रदेश होता है । वह अन्यय 
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तथा व्यतिरेकों का अनुसरण नहीं कर सकता, अर्थात्‌ उसमें श्लौष्प तथा उत्पाद-व्यय नहीं 
हो सकते ।) 

प्रशन--जब कि इस प्रकार काल सप्रदेश है तो उसके एक द्रव्य के कारणभृत 
लोकाकाश के तुल्य (बराबर ) असख्यात प्रदेश क्यो न मानने चाहियें ? 

उत्तर--ऐसा हो तो पर्याय समय सिद्ध नही होता, इसलिये असंख्य प्रदेश मानना 
योग्य नहीं है। परमाण के द्वारा प्रदेशमात्र कालद्रव्य का उललधघन करने पर (अर्थात्‌- 
परमाणु के द्वारा एक प्रदेशमात्र कालाणु से निकट के दूसरे प्रदेशमात्र कालाणु तक मंदगति 
से गमन करने पर) समय रूप पर्याय की सिद्धि होतो है। यदि द्रव्यममय आकाशतुल्य 
असंख्यप्रदेशो हो तो समयरूप पर्याय को सिद्धि कहां से होगी ? (नहों होगी । ) 

“यदि द्रव्यसमय अर्थात्‌ कालपदार्थ लोकाकाश जितने असख्य प्रदेश बाला एक द्रव्य 
हो तो भी परमाणु के द्वारा उसका एक प्रदेश उल्लंधित होने पर पर्यायसमय को सिद्धि हो 
जायगी, ऐसा कहा जाय तो यह ठीक नहो है, क्योंकि (उसमे दोष आते हैं )-- 

(१) एक प्रदेश को वृत्ति को सम्पूर्ण द्रव्य की वृत्ति मानने मे विरोध है। 
(उपरोक्त मान्यता से) सम्पूर्ण काल पदार्थ का जो सूक्ष्म वत्त्वश है यह 'समय' होगा परन्तु 
उसके एक देश का वृत्त्यंश 'तमय' नहों होगा । (अथबा ) 

(२) तियंक्प्रचय को ऊध्वंप्रचयत्व का प्रसण आता है। वह इस प्रकार है कि--- 
प्रथम, कालद्रव्य एक प्रदेश से बरतें, फिर प्रदेश से वर्ते और फिर अन्य प्रदेश से बर्ले (ऐसा 
प्रसंग आता है) इस प्रकार तियंक्प्रचय ऊःबेप्रचय बनकर द्रव्य को प्ररेशमात्र स्थापित करता 
है । (अर्थात्‌ तिरयेक्प्रचय हो ऊध्वेप्रचय है, ऐसा मानने का!प्रसग आता है, इसलिये द्रव्य 
प्रदेशमात्र ही सिद्ध होता है।) इसलिये तियंक्प्रचय को ऊध्वंप्रचयत्व न मानने (चाहने) 
वाले को प्रथम ही कालद्रव्य को प्रदेशमात्र निश्चय करना चाहिये ॥१४४॥ 


इस प्रकार ज्ञेयतत्वप्रज्ञापन में द्रव्यविशेषप्रशापन अधिकार समाप्त हुआ । 


तात्पयंब॒ त्ति 


अथोत्पादव्यय धौव्यात्मकास्तित्वावष्टम्भेन कालस्यैकप्रदेशत्व साधयति--- 

जस्स ण सति यस्य पदार्थस्य न सन्ति न विद्यन्ते । के ? पएसा प्रदेशा पएसमरेत्त तु प्रदेशमात्र- 
मेकप्रदेशप्रमाण पुनस्तद्वस्तु तच्चदों णादु तत्त्वत पदार्थतों ज्ञात्‌ शक्यते । सुण्ण जाण तमत्य यस्यैको5पि 
प्रदेशो नास्ति तमर्थ पदार्थ शल्य जानीहि हे शिष्य ! कस्माच्छृन्यमिति चेत्‌ ” अत्यतरभूदं एकप्रदेशा- 
भावे सत्यर्थान्तरभूत भिन्‍न भवति यत. कारणात्‌ । कस्या सकाशाद्धिन्षम्‌ ? अत्थीदों उत्पादव्यय- 
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ध्रौव्यात्मकसत्ताया इति। तथाहि--कालपदार्थस्य तावत्पू्व॑सूत्रोदितप्रकारेणोत्यादव्यय भ्रौव्यात्मक- 
मस्तित्व विद्यते तच्चास्तित्व प्रदेश बिना न घटते। यश्च प्रदेशवान्‌ स कालपदार्थ इति । अथ मत 
कालद्रव्याभावेप्युत्पादव्यय भौव्यत्व घटते । नैव । अगुलिद्रव्याभावे वर्तमानवक्रपर्यायोत्पादो भूतर्जुपर्या- 
यस्य विनाशस्तदुभयाधारभूत ध्रौव्य । कस्य भविष्यति ? न कस्यापि। तथा कालद्रव्याभावे वर्तमान- 
समयरूपोत्पादों भूतसमयरूपो विनाशस्तदुभयाधारभूत ध्रौव्य । कस्य भविष्यति ? न कस्यापि। एव 
सत्येतदायाति-अन्यस्य भज्जोष्न्यस्योत्पादोष्न्यस्य ध्रौव्यमिति सर्व वस्तुस्वरूप विप्लवते। तस्माद्वस्तु- 
विप्लवभयादुत्पादव्यय भ्रौव्याणा को5प्येक आधारभूतोःस्तीत्यभ्युपगन्तव्य । स चैकप्रदेशरूप कालाणु- 
पदार्थ एवेति। अत्रातीतानन्तकाले ये केचन सिद्धसुखभाजन जाता, भाविकाले चात्मोपादानसिद्ध 
स्वयमतिशयवदित्यादिविशेषेण विशिष्टसिद्धसुखबस्य भाजन भविष्यन्ति ते सर्वेषपि काललब्धिवशेनेव, 
तथापि तत्र निजपरमात्मोपादेयरुचिरूषप वीतरागचारित्राविनाभूत यज्निश्चयसम्यक्त्व तस्यैव मुख्यत्व, 
न च कालस्य, तेन स हेय इति । तथा चोक्तम्‌-- 

“कि पलविएणबहुणा जे सिद्धा गरवरा गये काले, सिज्मिह॒हि जेवि भविया त जाणह सम्म- 
माहप्प” ॥।१४४॥ 

एवं निश्चयकालव्याख्यानमुख्यत्वेनाष्टमस्थले गाथात्रय गतम्‌। इति पूर्विक्तिप्रकारेण “दव्ब 
जीवमजीव” इत्याद्रेकोनरविशतिगाथाभि स्थलाष्टकेन विशेषज्ञेयाधिकार समाप्त । अत परम 
शुद्धजी वस्य द्रव्यभाव प्राणे सह भेदनिमित्त “सपदेसे हि समग्गो'” इत्यादि यथाक्रमेण गाथाष्टक 
पर्यन्त सामान्य भेदभावना व्याख्यान करोति । 


उत्थानिका--आगे उत्पाद व्यय प्रौव्यमयी अस्तित्व मे ठहरे हुए कालद्रव्य के एक 
प्रदेशपना स्थापित करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--( जस्स पएसा ण संति) जिस किसो पदार्थ के बहुप्रदेश 
नहीं हैं (ब परेसमेस तच्चचदों णावु) अथया जो वस्तु अपने स्वरूप से एक प्रदेश मात्र भी नहीं 
जानी जाती है (तमत्थं सुण्णं जाण) उस पदार्थ को शून्य जानो क्योंकि (अत्योदो अत्यतर- 
सूद) वह उत्पाद व्यय क्रौव्य रूप अस्तित्व से अर्थान्तरभृत अर्थात्‌ भिन्‍न हो जायेगा 
क्योंकि उसमे एक प्रदेश भी नहीं है, जिससे उसकी सत्ता का बोध हो । 

जंसा पृ सूत्रों मे कहा है उस प्रकार काल पदार्थ में उत्पाद व्यय श्रौव्यरूप 
अस्तित्व विद्यमान है। यह अत्तित्व प्रदेश के बिना नहों घट सकता है। जो प्रदेशवान्‌ 
है, वही काल पदार्थ है। कोई कहे कि कालद्रव्य के अभाव में भी उत्पाद व्यय प्रौद्य घट 
जायेगा ? इसका समाधान करते हैं कि ऐस। नहीं है। जेसे अगुली द्रव्य के न होते हुए वर्तमान 
बक़ पर्याय का जन्म और भूतकाल को सीधी पर्याय का विनाश तथा दोनों के आधार भूत- 
प्रौष्य किसका होगा ? अर्थात्‌ किसो का भी न होगा । तैसे ही कालद्रव्य के अभाव में बर्ते- 
समान ससय रूप उत्पाद व भूत समय रूप विनाश व दोनों का आधार रूप प्रौष्य किसका 


पवयणसारो ] [ ३६३ 


होगा ? किसो का नहीं हो सकेगा । यदि सत्तारूप पदार्थ को न साने तो यह होगा कि 
विनाश किसी दूसरे का, उत्पाद किसी अन्य का व क्लौव्य किसी और का होगा । ऐसा होते 
हुए सर्व वस्तु का स्वरूप बिगड़ जायेगा। इसलिये वस्तु के नाश के भय से यह मानना पड़ेगा 
कि उत्पाद व्यय प्लौव्य का कोई भी एक आधार है। वह इस प्रकरण में एक प्रदेश सात्र 
कालाण पदार्थ हो है। यहां यह तात्पयं समझना कि अनन्त भृतकाल मे जितने कोई सिद्ध 
सुख के पात्र हो चुके हैं व भविष्यकाल मे अपने ही उपादान से सिद्ध व स्वयं अतिशयरूप 
इत्यादि विशेषणरूप अतीद्रिय सिद्ध सुख के पात्र होवेंगे वे सब ही काल लब्धि के घश से हो 
हुए हैं व होंगे, तो भी अपना परमात्मा ही उपादेय है, ऐसो रुचिरूप तथा वोतरागचारित्र 
के अविनाभावी निश्चयसम्यग्दशन की ही मुख्यता है, न कि काल की । इसलिये काल हेय 
है । जेसा कि कहा है-- 

“बहुत क्या कहे जितने उत्तम पुरुष मृतकाल में सिद्ध हुए हेंव जो भव्य जीव भविष्य 
में सिद्ध होगे सो ध्ब सम्यग्द्शन की महिमा जानो”' ॥१४४॥। 

इस तरह निश्चय काल के व्याख्यान की मुख्यता से आठवें स्थल में तीन गाथायें 
पूर्ण हुई । इस तरह पूर्व मे कहे प्रमाण “दव्यं जीवमजोव” इत्यादि उन्‍नीस गाथाओं से 
आठवें स्थल से विशेषज्ञेयाधिकार समाप्त हुआ । 

इसके आगे शुद्ध जोव का अपने द्रव्य और भाव प्राणों के साथ भेद के निमित्त 


“सपदेसेहि समग्गो” इत्यादि यथाक्रम से आठ गाथाओ तक सामान्य भेद भावता का 
व्याख्यान करते हैं । 


अथवं ज्ञेयतत्त्वमुकत्वा ज्ञानशेयविभागेनात्मानं निश्चिन्बन्तात्मनोउत्यन्तविभक्तत्वाय 
व्यवहारजीवत्वहेतुमालोच य ति--- 
सपदेसेहि समग्गो लोगो अट्ठोंहि णिट्ठिदों णिच्चो । 
जो त॑ जाणदि जोबो पाणचदुक्काभिसंबद्धों ॥१४५॥ 


सप्रदेशे समग्रो लोकोथ्थेंनिष्ठितो नित्य । 
यस्त जानाति जीव प्राणचतुष्काभिसबद्ध ॥१४५॥ 


एवमाकाशपदार्थादाकालपदार्थाध्च समस्तेरेव सभावितप्रदेशसद्भाव: पदार्थे: समग्र 
एव यः समाप्ति नोतो लोकस्तं खलु तदन्‍्तःपातित्वेष्प्य चिन्त्यस्वपरपरिक्छेवशक्तिसंपदा 
जीब एव जानोते नत्वितर: । एवं शेषद्रव्याणि शेयमेव, जीवद्रव्यं तु शेयं ज्ञानं चेति 
जञानशेयविभाग: । अथास्य जोवस्य सहजविज्‌म्भितानन्तज्ञानशक्तिहेतु के त्रिसमयावस्थायि- 


१ पाणचउक्केण सबद्धो (ज० बृ०)। 


३६४ ॥ | प्रययणतारों 


त्वलक्षणे वस्तुस्वरुपमृूततया सर्वेदानपाधिनि निश्चयजीवत्वे सत्यपि संसारावस्थायामना- 
विप्रवाहप्रवत्तपुदूशलसश्लेषदू घितात्मतया प्राणचतुष्काभिसंबद्धत्व॑ व्यवहारजीवत्वहेतुविभक्त- 
व्योडस्ति ॥१४५॥ 

भूमिका--अब, इस प्रकार ज्ञेयत्व को कहकर, ज्ञान और ज्ञेय के विभाग द्वारा आत्मा 
को निश्चित करते हुये, आत्मा को अत्यन्त विभक्त (भिन्न) करने के लिये व्यवहार जीवत्ब के 
हेतु का विचार करते हैं .--- 

अन्वयार्थं---[ सप्रदेश अर्थ ] सप्रदेश पदार्थों के द्वारा [निष्ठित ] समाप्ति को 
प्राप्त' [समग्र" लोक ] सम्पूर्ण लोक [नित्य ] नित्य है, [त] उसे [य जानाति] जो 
जानता है [जीव | वह जीव है, [प्राणचतृष्काभिसबद्ध | जो कि (ससार दशा मे) चार 
प्राणों से संयुक्त है । 

टीका--इस प्रकार जिन्हे प्रदेश का सदृभाव फलित हुआ है ऐसा आकाश पदार्थ से 
लेकर काल पदार्थ तक के सभो पदार्थों से समाध्ति को प्राप्त जो समस्त लोक है, उसको 
वास्तव मे, उसमें अन्तर्भत होने पर भी, स्वपर को जानने की अचिन्त्यशक्तिरूप सम्पत्ति के 
द्वारा जीब ही जानता है, दूसरा कोई नहीं । इस प्रकार शेष द्रव्य ज्ञेय ही हैं और जीबद्रव्य 
तो ज्ञेय तथा ज्ञान है,-इस प्रकार ज्ञान ओर ज्ञेय का विभाग है। अब, सहजरूप से (स्वभाव 
से ही) प्रगट अनन्तज्ञानशक्ति जिसका हेतु है ओर तोनों काल मे अवस्थायित्व जिसका लक्षण 
है ऐसे वस्तु का स्वश्पभूत होने से सर्वदा अविनाशी निश्चयजीवत्व होने पर भी, ससारा- 
वस्था में अनादिप्रवाहरूप से प्रवततमान पुद्‌गल संश्लेष के द्वारा स्वयं दूषित होने से इस जीव 


के चार प्राणों से संपुक्तता है, जो कि व्यवहारजीवत्व का हेतु है, और विभकत करने योग्य 
है ॥१४५।॥ 
तात्पयंब॒त्ति 

अथ ज्ञानज्ञेयज्ञापनार्थ तथैवात्मन प्राणचतुष्केन सह भेदभावनार्थ वा सूत्रमिद प्रतिपादयति-- 

लोगो लोको भवति | कथभूत ”णिद्ठिदो निष्ठित समाप्ति नीतो भूतो वा । कै कतृ भूतै ? 
अट्ठेहि सहजशुद्धबुद्धेकस्वभावों योध्सौ परमात्मपदार्थस्तत््रभृतयों ये<र्थास्ते | पुनरपि किविशिष्ट ? 
सपदेसेहिं समग्गो स्वकीयप्रदेशे समग्र परिपूर्ण । अथवा पदार्थ कथभूतै ? सप्रदेश॑ प्रदेशसहितै । 
पुनरपि किविशिष्टो लोक ? णिक्ष्चो द्रव्याथिकनयेन नित्य लोकाकाशापेक्षया वा। अथवा नित्यो न 
केनापि पुरुषविशेषेण कृत जो त जाणविय कर्ता त ज्ञेयभूतलोक जानाति जीवों स जीवपदार्थों 
भवति । एतावता किमुक्त' भवति यो5्सो विशुद्धज्ञानदर्शनस्वभावों जीव स ज्ञान ज्ञेयश्च भण्यते। 
शेथपदार्थास्तु ज्ञेया एवेति ज्ञातृज्ञेयविभाग । पुनरपि किविशिष्टो जीव ? पाणचउक्केण सबडद्धो यद्यपि 


१ छह द्रब्यो से ही सम्पूर्ण लोक समाप्त हो जाता है, अर्थात्‌ उनके अतिरिक्त लोक मे दूसरा कुछ नही है। 
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निश्चयेन स्वत सिद्धपरमचैतन्यस्वभावेन निश्चयप्राणेन जीव ति तथापि व्यवहारेणानादिकर्मबन्ध- 
वशादायुराचशुद प्राणचतुष्केनापि सम्बद्ध सन्‌ जीवति। तच्च शुद्धनयेन जीवस्वरूप न भवतीति 
भेदभावना ज्ञातव्येत्यभिप्राय ॥१४५॥ 


उत्थानिका--आगे ज्ञान और ज्ञेय को बताने के लिये तथा आत्मा का चार प्राणो 
के साथ भेद है इस भावना के लिये यह सूत्र कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--( णिच्चो) द्रव्याथिक नय से नित्य अथवा किसी पुरुष 
विशेष से नहों क्या हुआ सदा से चला आया हुआ (लोगो) यह लोकाकाश (सपदेसेहि 
समग्गो) अपने हो असंख्यात प्रदेशों से पूर्ण है और (अट्ठहि णिट्ठिदो) सहज शुद्धबुद्ध एक 
स्वभावरूप परमात्म पदार्थ को आदि लेकर अन्य पदार्थों से भरा हुआ है अथवा अपने- 
अपने प्रदेशों को रखने वाले पदार्थों से भरा हुआ है (जो त॑ जाणदि) जो कोई इस ज्ञेय रूप 
लोक को जानता है (जीवो) सो जीब पदार्थ है तथा वह (पाणचउक्केणसंबद्धों) संसार 
अवस्था से व्यवहार से चार प्राणो का सम्बन्ध रखता है। निश्चय से यह जीव शुद्ध ज्ञान 
दर्शन स्वभावधारों है इसलिये यह ज्ञान भी है और ज्ञेय भी है। शेष सब पदार्थ मात्र लेय 
ही हैं इस तरह ज्ञाता और ज्ञेय का विभाग है। तथा यक्पि निश्चय से यह स्वयसिद्ध परम 
चेतन्य स्वभावरूप निश्चय प्राण से जीता है तथापि व्यवहार से अनादि से कमंबन्ध के वश 
से आयु आदि अशुद्ध चार प्राणो से भी सम्बन्ध रखता हुआ जीता है। यह चार प्राणों का 
सम्बन्ध शुद्ध निश्चय से जोब का स्वरुप नहों है, ऐसी भेद भावना समझनी चाहिये यह 
अभिप्राय है ॥१४५॥ 


अथ के प्राणा इत्यावेदयति--- 
इंदियपाणो य तधा' बलपाणों तह य आउपाणो य । 


आणप्पाणप्पाणो जीवाणं होति पाणा ते ॥१४६॥ 


इन्द्रियप्राणश्च तथा बलप्राणस्तथा चायु प्राणश्च । 
आनपानप्राणोी जीवाना भवन्ति प्राणास्ते ॥१४६॥ 


स्पर्शनरसनप्राणचल्षु'भ्रोत्रपजणचकमिन्द्रियप्राणा., कायधाड्मनस्त्रयं बलप्राणा,, भव- 
धारणनिमित्तमायु:प्राण: । उदड्चनन्य>चनात्मको मरुदानपानप्राण: ॥१४६॥ 
भूमिका--अब, प्राण कोन से है, सो बतलाते हैं-- 


१ तहा (ज० बु०)। 
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अन्वयाध--[ इन्द्रिय प्राण च] इन्द्रिय प्राण [तथा बलप्राण ) बलप्राण, [तथा 
च आयुप्राण ] आयुप्राण [च] और [आनपानप्राण ] श्वासोच्छवास प्राण, [ते] यह (चार) 
[जोवाना | जीवो के [प्राणा | प्राण [भवन्ति] है। 

टीका--स्पर्शन, रसना, घछ्वाण, चक्षु ओर भ्रोत्र,--यह पाच इन्द्रियप्राण हैं, काय, 
बचन, और मन--यह तोन बलप्राण है, मतुष्यादि भव धारण का निमित्त आयुष्राण है, नोचे 
और ऊपर जाना जिसका स्वरूप है, ऐसी वाय्‌ (श्वास) श्वासोच्छवास प्राण है (१४६॥ 


तात्पयंब॒त्ति 
अधेन्द्रियादिप्राणचतुष्कस्वरूप प्रतिपादयति--- 
इन्दियपाणो ये तहां अतीन्द्रियानन्तसुखस्वभावादात्मनो विलक्षण इन्द्रियप्राण' बलपाणों 
तह य मनोवाक्कायव्यापारर हितात्मपरमा त्मद्रव्याद्विसदृशो बलप्राण , आउपाणों य अनाइनन्तस्वभावा- 
त्परमात्मपदार्थाद्विपरीत साद्चन्त आयु प्राण, आणप्पाणप्पाणो उच्छवासनि श्वासजनितखेदरहिता- 
च्छद्धात्मतत्त्वात्प्रतिपक्षभूत आनपानप्राण । जीबाण होति पाणा एवमायुरिन्द्रियबलोच्छवासरूपेणाभेद- 
नयेन जीवाना सम्बन्धिनश्वत्वार प्राणा भवन्ति। तेते च शुद्धनयेन जीवाद्धिब्रा भावयितव्या 


इति ॥१४६।॥। 

उत्थातिका--आगे इन्द्रि आदि चार प्राणो का स्वरूप कहते है-- 

अन्वय सहीत विशेषार्थ--(इन्दियपाणो) इन्द्रिय प्राण (ब तहा) तथा (बलपाणों ) 
बल प्राण (तह य) तेसे ही (आउपाणो) आयुप्राण (य) और (आणप्पाणप्पाणो) श्वासो- 
उछवास प्राण (ते पाणा) ये प्राण (जीबाणं) जोबो के (होति) होते हैं । 

विशेषार्थ--अतींद्रिय और अनन्त सुख के कारण न होने से इन्द्रियप्राण आत्मा के 
स्थभाव से विलक्षण हैं। मन, वचन, काय के व्यापार से रहित परमात्मद्रव्य से भिन्‍न 
बल प्राण है। अनादि और अनन्त स्वभावमयों परमात्मपदार्थ से विपरीत आदि और 
अंत सहित आपूु प्राण है । श्वाप्तोच्छ्बास के पंदा होने के खेद से रहित शुद्धात्मतत्व से 
बिपरोत श्वासोच्छुवास प्राण है। इस तरह आयु, इन्द्रिय, बल, श्वासोच्छवास के रूप से 
व्यवहारनय से जीवों के चार प्राण होते है। ये प्राण शुद्ध निश्चयनय से जीव से भिन्न है, 
ऐसी भावना करनो योग्य है ॥१४६॥ 


अथ ते एव प्राणा भेदनयेन दशविधा भवन्‍्तीत्यावेदयति,--- 
पचबि इन्दियपाणा मणबचिकाया य तिण्णि बलपाणा | 
आणप्पाणप्पाणो आउंगपाणेण. होति दसपाणा ॥ १४६॥ १ 
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पचापि इन्द्रियप्राणा मनोवच:काया सच त्रयो बलप्राणा, । 
आनपानप्राणा आयधुषप्राणेन भवन्ति दश प्राणा' ॥१४६-१॥ 
पच्॒वि इन्दियपाणा इन्द्रियप्राण पञचविध , मण बचिकाया य तिण्णि बल पाणा त्रिधा 
मनोवाककाया बलप्राण , आणप्पाणप्पाणो पुनश्चेक आनपानप्राण , आउगपाणंण आयु प्राण । होंति 


दसपाणा इति भेदेन दश प्राणास्तेषपि । चिदानन्दैकस्वभावात्परमात्मनो निश्चयेन भिन्ना ज्ञातव्या 
इत्यभिप्राय ॥१४६-१॥॥ 


उत्थानिका--भगे कहते है कि भेद नय से ये प्राण दस तरह के होते है-- 

अथ---स्पर्शन, रसना, प्राण, चक्ष ओर कर्ण ये पांच इन्द्रियप्राण हैं। सन, वजन, 
काय ये तीन बलप्राण हैं। श्वासोच्छवास तथा आयुप्राण को लेकर दश प्राण होते हैं । 
ये दसो प्राण चिदानन्दमथी एक रूप परमात्मा से निश्चय से भिन्‍न हैं ऐसा जानना चाहिये, 
यह अभिप्राय है ॥१४६।१।॥ 

अथ प्राणानां निरुक्‍त्या जीवत्वहेतुत्वं पोइगलिकत्वं व सृत्रयति-- 
पार्णोह ' चदुहिं जीवदि जीविस्सदि जो हि जीविदो पुव्वं । 
सो जोबवो पाणा एण 'पोग्गलदव्वेहि णिव्वत्ता ॥१४७॥ 
प्राणैश्चतुर्भि्जीवति जीविष्यति यो हि जीवित पूर्वम्‌। 
स जीव प्राणा पुन पुदगलद्रब्यैनिवृ त्ता ॥१४७॥ 

प्रणसामान्येन जोबति जीविष्यति जीवितवांश्य पूर्वमिति जीवः । एक्मनादिसं- 
तानप्रवतंमानतया त्रिसमयावस्थत्वात्प्राणसामान्य जीवस्यथ जोवत्वहेतुरस्त्येव तथापि तस्न- 
जीवस्य स्वभावत्वमाबाप्नोति पुद्गलद्रव्यनिव॒ त्तत्वात्‌ ॥१४७॥ 

भूमिका--अब, व्युत्पत्ति द्वारा प्राणो को जीवत्व का हेतु ओर पोदृगलिकत्व सृत्र 
द्वारा कहते है--- 

अन्ययार्थ--[ य हि] जो [चतुर्भमि प्राण ] चार प्राणो से [जीवति| जीता है, 
[जीविष्यति] जीवेगा, [जीवित पूर्व | और पहले जीता था, [स जीव | वह जीव 
है। [पुन] और [प्राणा ] प्राण [पुद्गल द्रव्य॑ निवृत्ता |] पुद्गल द्रव्यो से निष्पन्न 
(रचित) है ! 

टीका--(व्युत्पत्ति के अनुसार) जो प्राणसामान्य से जीता है, जीवेगा, और पहले 
जीता था, बह जीव है। इस प्रकार अनादि संतानरूप (प्रवाहरूप) प्रव॒त्ति के कारण 
(ससार दशा से) त्रिकाल-स्थायी होने से प्राणसाम/न्‍्य जीब के जीवत्व का हेतु है ही, 
तथापि वह उसका स्वभाव नहीं है, क्योंकि वहु पुद्गल द्रव्य से रखित है ॥॥१४७॥ 





१ चईहि (ज० बु०) २ ते पाणा (ज० बु०) ३ पुस्णद दब्वेहि (ज० बु०) 
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तांत्वयंवत्ति 


अथ प्राणशब्दव्युत्पत््या जीवस्य जीवत्व प्राणाना पुदुगलस्वरूपत्व च निरूपयति-- 
पार्णोह चर्डाह जीविदि यद्यपि निश्चयेन सत्ताचैतन्यसुखबोधादिशुद्धभावप्राणैजीवति तथापि 
व्यवहारेण वत्तमानकाले द्रव्यभावरूपेश्चतुर्भिरशुद्धप्राणजीवति जीवस्सदि जीविष्यति भाविकाले जो 
हि जीविदों यो हि स्फुट जीवित पुष्बं पूवेंकाले सो जीवों स जीवो भवति ते पाणा ते पूर्वोक्ता प्राणा 
णिव्वसा उदयागतपु (गलकर्मणा निर्वृ त्ता निष्पन्ना इति । तत एवं कारणात्पुद्गलद्रब्यविप- 
रोतादनन्तज्ञानदर्शनसुखवी याद्यनन्तगुणस्वभावात्परमात्मतत्त्वाद्धिन्ना भावयितव्या इति भाव ॥१४७॥ 
उत्थानिका---आगे प्राण शब्द की व्युत्पत्ति करके जीव का जीवपना और प्राणो 
का पुद्गल स्वरूपपना कहते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो हि) जो कोई वास्तवमे (चर्डाह पार्णाह) चार प्राणो 
से (जोवदि) जीता है, (जीविस्सदि) जीवेगा व (पुव्ब जीविदो) पहले जोता था (सो जीबो ) 
बह जोब है (ते) वे (पाणा) प्राण (पुग्गलदब्बेहि) पुदुगल द्रव्यों से (णिवतत्ता) रचें 
हुए हैं । यद्यपि यह जीव निश्चयनय से सत्ता, चेतन्य, सुख, ज्ञान आदि शुद्ध भावध्राणो 
से जीता है, जोता था तथा जीता रहेगा तथापि व्यवहारनय से यह ससारो जीव इस 
भनादि संसार से जैसे वर्ततान में द्रव्य और भावरूव अशुद्ध प्राणो से जीता है, ऐसे ही 
पहले जीता था अथवा जब तक संसार मे है जीता रहेगा, क्योकि ये अशुद्ध प्राण उदय प्राप्त 
पुद्गल कर्मों से रखे गए हैं इसलिये ये प्राण पुद्गल द्रव्य से विपरीत अनन्तज्ञान, अनन्त 
दर्शन, अनम्तसुख, अनन्तवीयं आदि अनन्तगुण स्वभावधारी परमात्म-तत्त्व से भिन्‍न है 
ऐसी भावना करनो योग्य है, यह भाव है ॥१४७॥ 


अथ प्राणानां पौदृगलिकत्व॑ं साधयति-- 
जीवो पाणणिबद्धों बद़ों मोहादिर्णह कम्मेहि । 
उवभु ज॑ कम्मफलं बज्ञ्दि अण्णेंहि कम्मेहि ॥१४८॥ 


जीव प्राणनिबद्धों बद्धो मोहादिक कर्मभि । 
उपभूजान कर्मफल बध्यतेउन्ये कर्मभि ॥१४८॥ 


यतो मोहादिभिः पोदगलिककर्म भिबंद्धत्वाज्जीवः प्राणनिबद्धो भवति । यतश्च 
प्रणनिबद्धत्वात्पोद्गलिककर्मफलपुपभुझजान: पुनरप्यन्ये: पौदूगलिककर्म भिबंध्यते । ततः 
पौद्गलिककर्संकायंत्वात्पोद्ग लिककर्मका रणत्वाध्च पौद्गलिका एव प्राणा निश्चीयन्ते । १ ४८॥। 
भूमिका--अब, प्राणों की पोद्गलिकता सिद्ध करते हैं-- 


१ उवभुजदि (ज० बु०)। 
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अन्वया्थं--- [ मोहादिक कर्मंभि ] मोहादिक कर्मों से [बद्ध:। बधा हुआ होने से 
[जीव ] जीव [प्राणनिबद्धः] प्राणो से सयुक्त होता हुआ [कमंफल उपभु जान. ] कर्म- 
फल को भोगता हुआ [अन्ये कमंभि ] अन्य (नवीन) कर्मों से [बध्यते] बन्धता है। 

टीका--( १) क्योकि समोहादिक पोदगलिक कर्मों से बंधा हुआ होने से जोब प्राणों 
से संयुक्त होता है और (क्योंकि) (२) प्राणों से सयुक्त होने के कारण पौदगलिक कर्मफल 
को भोगता हुआ पुनः भी अन्य पोद्गलिक कर्मों से बंधता है, इसलिये (१) पोद्गलिक कर्म 
के कार्य होने से ओर (२) पौदगलिक कर्म के कारण होने से प्राण पौदूगलिक ही निश्चित 
होते हैं ॥१४८॥ 

तात्पयव॒त्ति 

अथ प्राणाना यत्पूर्वंसुतओोदित पौदगलिकत्व तदेव दर्शयति-- 

जीवो पाणणिबद्धों जीव कर्त्ता चतुर्भि प्राणैनिबद्ध सम्बद्धों भवति। कथभूत सन्‌ ? ब्धो 
शुद्धात्मोपलम्भलक्षणमोक्षादिविलक्षणबंद्ध + कैबंद्ध ? मोहादिएह कम्मेहि मोहनीयादिकर्म भिब॑द्धस्ततो 
ज्ञायते मोहादिकर्म भिबद्ध सन्‌ प्राणनिबद्धों भवति, नच कर्मबन्धरहित इति। तत एव ज्ञायते प्राणा 
पुदू्गलकमॉदियजनिता इति। तथाविध सन्‌ किकरोति ? उबभुजदि कम्मफल परमसमाधिसमुत्पन्न- 
नित्यानन्दैकलक्षणसुखामृतभोजनमलभमान सन्‌ कटुकविषसमानमपि कर्मफलमुपभुड्क्त । बज्म्दि 
अर्प्णाह कम्मेह तत्कमंफलमुपभुझजान सन्नय जीव कर्मरहितात्मनो विसदृशैरन्यकम भिनेवतरकर्म- 
भिर्बध्यते । यत कारणात्कर्मफल भुञझ्जानो नवतरकर्माणि बध्नाति, ततो ज्ञायते प्राणा नवतरपुद्गल- 
कमंणा कारणभूता इति ॥१४८५॥ ॥ 

उत्थानिका--आगे प्राण पौदूगलिक है, जैसा पहले कहा है उसी को दिखाते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--( मोहादविडह कम्मेहि) मोहनीय आदि कर्मों से (बड्धो) 
बधा हुआ (जीवो) जीव (पाणणिबद्धो ) चार प्राणों से सम्बन्ध करता'है (कम्मफल उवभुजवि) 
व कर्मों के फल को भोगता हुआ (अण्णेहिं कम्मेहिं बज्मदि) अन्य सैबोन कर्मों से बंध जाता 
है | शुद्धात्मा की प्राप्तिरूप मोक्ष आदि शुद्ध भावों से विलक्षण है सअ आवि आठ कर्मों 
से बंधा हुआ यह जीव इन्द्रिय आदि प्राणों को पाता है। जिसके कमंबन्ध नहीं होते उसके 
यह चार प्राण भो नहों होते हैं, इसो से यह जाना जाता है कि ये प्राण पुदूगल कर्म के 
उदय से उत्पन्न हुए हैं तथा जो इन बाह्य प्राणों को रखता है वही परम समाधि से 
उत्पन्न जो नित्यानन्दमयी एक सुखामृत का भोजन उसको न भोगता हुआ इन इन्व्रियादि 
प्राणो से कड़बे विष के समान ही कर्मों के फलरूप सुख दुःख को भोगता है ओर वही जीव 
कर्मफल भोगता हुआ कर्म-रहित आत्मा से विपरीत अन्य नवीन कर्मों से बंध जाता है, 
इसी से जाना जाता है कि ये प्राण नवीन पुद्गल कर्म के कारण भी हैं ।।१४८॥ 
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अथ प्राणानां पौदृगलिककर्मंकारणत्वमुन्सीलयति--- 


पाणाबाधं जीवो मोह१देसेहि कुणदि जीवाणं। 
जदि सो हवदि हि बंधो णाणावरणादिकम्मेहि ।१४४६॥ 
प्राणाबाध जीवो मोहप्रद्वेषाभ्या करोति जीवयो । 
यदि स भवति हि बन्धों ज्ञानावरणादिकर्मभि ॥१४६॥ 
प्राणेहि तावज्जीब: कमंफलसुपभुंक्ते, तदुपभुझजानो मोहप्रद्ेष/वाप्नोति ताभ्यां 
स्वजीवपरजीवयो: प्राणाबाधं विदधाति । तदा कदाचित्परस्य द्वव्यप्राणानाबाध्य कदाचि- 
दनाबाध्य स्वस्थ भावप्राणानुपरक्तत्वेन बाधमानों ज्ञानावरणादीनि कर्माणि बध्नाति। एव 
प्राणा: पौदग लिककर्मका रणतामुपयान्ति ॥१४ह॥। 
भूमिका--अब, प्राणों के पोदुगलिक कर्म का कारणत्व प्रगट करते है-- 
अन्वयार्थ-- [ यदि] यदि [स जीव ] वह (प्राण-सयूक्त) जीव [मोहप्रद्वेषाभ्या | 
मोह और द्वेष के द्वारा [जीवयो'] (स्व तथा पर) जीवो के (प्राणाबाधं करोति] प्राणों 
को बाधा पहुचाते हैं, [हि] तो निश्चय से (ज्ञानावरणादिकर्मभि बध ] ज्ञानावरणादिक 
कर्मो के द्वारा बध [भवति] होता है । 
टीका--पहले तो प्राणों से जीब कर्मंफल को भोगता है, उसे भोगता हुआ मोह 
तथा ह्ेष को प्राप्त होता है और उनसे स्वजीब तथा परजीब के प्राणों को बाधा पहुँचाता 
है। वहां कदाधित्‌ दूसरे के द्रव्य प्राणों को बाधा पहुँचाकर ओर बाधा न पहुचाकर, 
उपरक्तता (रागादिक रूप विकरिता) से (अदश्य ही) अपने भाव प्राणों को बाधा पहुचाता 
हुआ, जीव ज्ञानावरणादि कर्मो को बांधता है। इस प्रकार प्राण पोदगलिक कर्मों के 
कारणत्व को प्राप्त होते हैं ॥१४ ६॥ 


तात्पयंब॒त्ति 

अथ प्राणा नवतरपुद्गलकर्मबन्धस्य कारण भवन्तीति पूर्वोक्तमेवार्थ विशेषेण समर्थयति-- 

पाणाबाधं आयुरादिंप्राणाना वाधा पीडा क्रणवि करोति ।स क ? जीवों जीव । काभ्या 
कृत्वा ? सोहपदेसेहि सकलविमलकेवलज्ञानप्रदीपेन मोहान्धकारविनाशकात्परमात्मनों विपरीताभ्या । 
मोहप्रद्देषाभ्या । केषा प्राणवाधा करोति ? जीवाण एकेन्द्रियप्रमुखब॒जीवानाम्‌ । जदि यदि चेत्‌ सो 
हुवदि बंधों तदा स्वात्मोपलम्भप्राप्तिख्पान्मोक्षाद्विपरीतो मूलोत्तरप्रकृत्यादिभेदर्भिन्ष से परमागम- 
प्रसिद्धों हि स्फुट बन्धो भवति। के कृत्वा ” णाणावरणादिकस्मेहि ज्ञानावरणादिकर्म भिरिति । ततो 
ज्ञायते प्राणा पुद्गलकर्मबन्धकारण भवन्तीति । 
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अयमत्रार्थ --यथा को5पि तप्तलोहपिण्डेन पर हन्तुकाम सन्‌ पूर्व तावदात्मानमेव हन्ति 
पश्चादन्यघाते नियमों नास्ति, तथायमज्ञानी जीवो5पि तप्तलोहपिण्डस्थानीयमोहादिपरिणामेन 
परिणत सन्‌ पूर्व निविकारस्वसवेदनज्ञानस्वरूप स्वकीयशुद्धप्राण हन्ति पश्चादुत्तरकाले परप्राणघाते 
नियमो नास्तीति ॥१४४।। 


उत्थानिका--आगे प्राण नवीन कर्म पुद्गल के बन्ध के कारण होते है, इसी ही 
पूर्वोक्त कथन को विशेषता से कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) जब (जीवो) यह जोबव (मोहपदेसेहि) मोह और 
देष के कारण (जीवाण्ं पाणाबाध) अपने ओर पर जीवों के प्राणो को बाधा (कुणदि) 
पहुँचाता है तब (हि) निश्चय से इसके (सो बंधो) वह बन्ध (णाणावरणादिकस्सेहि) ज्ञाना- 
वरणी आदि कर्मों से (हवदि) होता है। जब यह जीव सर्व प्रकार निर्मेल केवलज्ञानरूपी 
दीपक से मोह के अधकार को विनाश करने वाले परमात्मा से विपरीत मोहभाव ओर द्वेंब- 
भाव से परिणमन करके अपने भाव ओर द्रव्य प्राणों को घातता हुआ एकेन्द्रिय आदि जोबों 
के भाव और आयु आदि द्रव्य प्राणों को पीड़ा पहुंचाता है तब इसका ज्ञानावरणावि कर्मों 
के साथ बंध होता है जो बंध अपने आत्मा की प्राप्ति रूप मोक्ष से विपरीत है 
तथा मूल ओर उत्तर प्रकृतियों के भेद से अनेक रूप है । इससे जाना गया कि प्राण पुद्गल 
कमंबंध के कारण होते हैं । 

यहां यह भाव है कि जेसे कोई पुरुष दूसरे को मारने की इच्छा से गर्म लोहे के 
पिड को उठाता हुआ पहले अपने को हो कष्ट दे लेता है फिर अन्य का घात हो सके 
इसका कोई नियम नहीं है, तेसे यह अज्ञानी जीव भी तप्त लोहे के स्थान में मोहादि 
परिणामों से परिणमन करता हुआ पहले अपने ही निधिकार स्वसवेदन ज्ञानस्वरूप शुद्ध 
प्राण को घातता है उसके पीछे दूसरे के प्राणों का घात हो या न हो ऐसा कोई नियम 
नहीं है ॥१४ढ।॥। 

अथ पुदुगलप्राणसन्ततिप्रवृत्तिहेतुमन्तरड्भमासृत्रयति-- 

आदा कम्मसलिमसो धरेदि पाणे पुणो पुणो अण्णे। 
ण चयदि जाव ममत्तं देहपधाणेसु विसयेसु ॥१५०॥ 
आत्मा कर्ममलीमसो धारयति प्राणान्‌ पुन पुनरत्यान्‌ । 
न त्यजति गय़ावन्ममत्व देहप्रधानेस विषयेषु ॥१५०॥ 


पेयमात्मम पौदगलिकप्राणानां संतानेन प्रव॒त्ति: तस्या अनादिपोदगलकर्मम्‌लं 
शरोरादिममत्वरूपमुपरक्तत्वमन्त र ड्रो हेतु: ॥१५०॥। 
7 अमत्ति (ज० बृ०)। २ देहपहाणेसू (ज० बृ०)। 
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भूमिका---अब पौदगलिक प्राणों की संतति (प्रवाह-परम्परा) की प्रय॒त्ति का अन्तरंग 

हेतु सूत्र द्वारा कहते हैं-- 

अन्वयार्थ--[ यावत्‌] जब तक [वदेहप्रधानेषु विषयेषु ] देहप्रधान (देहादिक) 
विषयो मे [ममत्व] ममत्व को [न त्यजति ] नहीं छोडता, [कमंमलीमसः आत्मा] तब 
तक कर्म से मलीन आत्मा [पुन पुन ] पुनः पुन [अन्यान्‌ प्राणान्‌ ] अन्य-अन्य प्राणो को 
[धारयति | धारण करता है ॥१५०॥। 

टीका--जो यह आत्मा की पौद्गलिक प्राणो की संतानरूप प्रवत्ति है, उसका 
अन्तरंगहेतु शरीरादि का ममत्वरूप उपरक्तत्व है, जिसका मूल (निमित्त) अनादि पौदलिक 
कर्म है ॥१५०॥ 

तात्पयंव॒त्ति 

अधेन्द्रियादिप्राणोत्पत्तेरन्तरज्भहेतुमुपदिशति--- 

आदाकस्मसलिससो अयमात्मा स्वभावेन भावकर्म द्रव्यकर्मनोकर्म मलरहितत्वेना त्यन्तनिर्म लो४पि 
व्यवहारेणानादिकर्मबन्धवशान्मलीमसो भवति। तथाभूत सन्‌ कि करोति ? धरेदि पाणे पुणो पुणों 
अण्णे धारयति प्राणान्‌ पुत पुन अन्यान्नवतरान्‌ू | यावत्किम्‌ ? ण चयदि जाव मर्मात्त निस्नेहचिच्च- 
मत्कारपरिणतेविपरीता ममता यावत्काल न त्यजति । केषु विषयेषु ? देहप्हाणेसु विसयेसु देहविषपर- 
रहितपरमचैतन्यप्रकाशपरिणते प्रतिपक्षभूतेषु देहप्रधानेष्‌ पञ्चेन्द्रियविषयेष्विति। तत स्थितमेतत्‌ 
इन्द्रियादिप्राणोत्पत्तेदेंह्ा दिममत्वमेवान्तर ज्रकारणमिति ॥१५०॥॥ 

उत्थानिका--आगे इन्द्रिय आदि प्राणो की उत्पत्ति का अतरग कारण उपदेश 
करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(कम्मसलिभसो) कर्मो से मेला (आदा ) आत्मा (पुणों एणो) 
बार बार (अण्णे पाणे) अन्य-अन्य नवीन प्राणो को (धरेदि) धारण करता रहता है। 
(जाव) जब तक (देहपहाणेसु विसयेसु) शरीर आदि विषयों मे (मर्मात्त ण चयदि) ममता 
को नहीं छोड़ता है। जो आत्मा स्वभाव से भावकमं, द्रव्य कर्म ओर नोकसंरूपी मंल से 
रहित होने के कारण अत्यन्त निर्मेल हे तो भो व्यवहारनय से अनादिे कम बंध के वश 
से मेला हो रहा है । ऐसा होता हमआ यह आत्मा उस समय तक बार-बार इन आयु आदि 
प्रागों को प्रत्येक शरोर मे नवीन-नवीन धारता रहता हे जिस समय तक यह शरीर व 
इन्द्रिय बिबयों से रहित परस चेतन्यमयी प्रकाश की परिणति से विपरीत देह आवि पचें- 
द्वियों के विषयों में स्नेह रहित चेतन्‍्य चमत्कार की परिणति से विपरीत ममता को नहाँ 
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स्थागता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि इन्द्रिय भ्ादि प्राणो की उत्पत्ति का अतरंग कारण 
देह आदि में ममत्व करना हो है ॥१५०॥ 
अथ पुदगलप्राणसततिनिवत्तिहेतुमन्तरड्र पग्राहपति--- 
जो इंदियादिविजई भवीय उवओगमप्पगं झादि । 
कर्म्मेह सो ण रंजदि किह त॑ पाणा अगुचरंति ॥१५१॥ 


य इन्द्रियादिविजयी भूत्वोपयोगमात्मक ध्यायति । 
कर्मभि स न रज्यते कथ त प्राणा अनुचरन्ति ॥१५१॥ 


पुद्गलप्राणसंततिनिवत्ते रन्तर ड्रो हेतुहि पौदूगलिककर्ममूलस्योपरक्तत्वस्थाभाव: । स 
तु समस्तेन्द्रियादिपरद्रश्यानुवत्तिविजयिनो भुत्वा समस्तोपाश्रयानुवृत्तिव्यावत्तस्य स्फटिकमणे- 
रिवात्यन्तविशुद्धमुपयोगमात्रमात्मानं सुनिश्वलं केवलमधिवसतः स्थात्‌। इद्मत्र तात्पयें 
आत्मनोष्त्यग्तविभक्तसिद्धये व्यवहारजीवत्वहेतव: पुरगलप्राणा एवमुच्छेत्तव्या: ॥१५१॥ 

भूमिका--अब पौद्गलिक प्राणो को संतति की निवत्ति का अन्तरंग हेतु सम- 
झाते हैं--- 

अन्वयार्थ--[ य ] जाँ [इन्द्रियादिविजयीभूत्वा] इन्द्रियादि का विजयी होकर 
[उपयोगात्मक ] उपयोगमयी आत्मा को [ध्यायति] ध्याता है, [स ] वह [कर्मभि |] 
कर्मो के द्वारा [न रज्यते] रजित नही होता, [त] उसे [प्राणा ] प्राण [कथ] केसे 
[अनुचरति ] अनुसरण कर सकते है ? (अर्थात्‌ उससे प्राणो का सबध नही होता । ) 

टीका--बास्तव मे पौदगलिक प्राणों की संतति को निवृत्ति का अतरड्ड हेतु 
पौद्गलिक कर्म हे सल जिसका, ऐसो उपरक्‍तता का अभाव है। समस्त इन्द्रियादिक पर 
दरव्यो के अनुसार परिणति का विजयो होकर, (अनेक बर्णों वाले) आश्रयानुसार होने बालो 
सारी परिणति से व्यावत (प्रथक्‌) हुये स्फटिकमणि को भांति, अत्यन्त विशुद्ध उपयोग- 
मात्र अकेले आत्मा से सुनिश्चवलतया बसने वाले (जोब) के वह (अभाव) होता है । 

यहाँ यह तात्पयं है कि--आत्मा की अत्यन्त विभक्तता सिद्ध करने के लिये व्यव- 
हार जोवत्व के हेतुभुत पौदगलिक प्राण इस प्रकार उच्छेद करने योग्य है ॥१५१॥ 

तास्पयंब॒त्ति 
अधेन्द्रियादिप्राणानामभ्यन्तरविनाशकारणमावेदयत्ति-- 


जो इदियादिविजई भवोीय य कर्त्तातीन्द्रियात्मोत्थसुखामृतसन्तोषबलेन जितेन्द्रियत्न 
नि कषायनिमेलानु भूतिबलेन कषायजयेन पडज्चेन्द्रियादिविजयीभूत्वा उबओगमप्पग क्षादि केवलज्ञान- 


१ रज्जदि (त० बु०) ॥ 


३७४ |] [ प्रवयणसारो 


दर्शनोपयोग निजात्मान ध्यायति कस्सेहि सो ण रज्जदि कर्मभिश्चिच्चमत्कारात्मन प्रतिबन्धकैर्ञाता- 
वरणादिकर्मेंभि स न रज्यते न बध्यते । किह त पाणा अणुचरति कमंबन्धाभावे सति त पुरुष प्राणा 
कर्त्तार कथमनुचरन्ति कथमाश्रयन्ति ? न कथमपीति। ततो ज्ञायते कषायेन्द्रियविजय एवं पड्चे- 
न्द्रियादिप्राणाना विनाशकारणमिति ॥ १५१॥ 


“एवं सपदेसेहि सम्मग्गो” इत्यादि गाथाष्टकेन सामान्यभेदभावनाधिकार समाप्त । 

उत्थानिका--आगे इन्द्रिय आदि प्राणो के अतरग नाश के कारण को प्रगट 
करते है--- 

अन्वय सहित विशेषा्थं--(जो) जो कोई (इंदियादिविज३) इद्रिय आदि का 
जीतने वाला (सवीय) होकर (उबओग ) उपयोगमयो (अप्पग) आत्मा को (झ्षादि) ध्याता 
है ! (सो) सो जीव (कम्मेहि) कर्मों से (ण रज्जदि) लिप्ट नहीं होता है भर्थात्‌ नहीं बधता 
है (किह) तब किस तरह (पाणा) प्राण (त) उस जोब को (अणुचरति) आशक्षय करेंगे ? 
जो कोई भव्य जीव अतीन्द्रिय आत्मा से उत्पन्न सुखरूपी अमृत मे सतोष के बल से 
जितेन्द्रिय होकर तथा कषाय-रहित निर्मल आत्मानुभव के बल से कषाय को जीतने से पंचे- 
रिद्रिय को जोतकर केवलज्ञान और केवलदर्शन उपयोगमयी अपनी हो आत्मा को ध्याता है 
वह चेतनन्‍्य चमत्कारमयी आत्मा के गुणों के विघ्न करने बाले ज्ञानावरण आदि कर्मो से 
नहीं बंधता है । कम्मंबन्ध के न होने पर थे इन्द्रियादि द्रव्यप्राण किप्त तरह उस जीव का 
आश्रय कर सकते है ? अर्थात्‌ किसी भो तरह आश्रय नहो करेंगे। इसी से जाना जाता 
है कि कषाय ओर इद्रिय के विथयों का ज॑तना हो पदेन्द्रिय आदि प्राणो के बिनाश का 
कारण है ॥१५१॥ 


इस तरह “एवं सपरदेर्सेह सम्मग्गो'” इत्यादि आठ गाथाओं से सामान्य भेद भावना 
का अधिकार समाप्त हुआ । 


तात्पयंब॒त्ति 

अथानन्तरमेकपञ्चाशदगाथापय॑न्त विशेषभेदभावनाधिकार कथ्यते। तत्र विशेषान्तराधि- 
कारचतुष्टय भवति। तेषु चतुर्ष मध्ये शुभाद्यपयोगत्रयमुख्यत्वेनेकादशगाथापयन्त प्रथमविशेषान्तरा- 
धिकार प्रारभ्यते। तत्र चत्वारि स्थलानि भवन्ति। तस्मिन्नादौ नरादिपर्याय सह शुद्धात्मस्वरूपस्य 
पृथवत्वपरिज्ञानार्थं “अत्तवित्तणिच्छिदस्स हि” इत्यादि यथाक्रमेण गाथात्रयम्‌ । तदनन्तर तेषा सबोग- 
कारण “अप्पा उवओगप्पा” इत्यादि गाथाह्यम्‌ । तदनन्तर शुभाशुभशुद्धोपयोगत्रयसूचनमुख्यत्वेन 
“जो जाणादि जिणिदे” इत्यादि गाथात्रयम्‌ । तदनन्तर कायवाग्मनसा शुद्धात्मना सह भेदकथनरूपेण 
“णाह देहो” इत्यादि गाथात्रयम्‌ू । एवमेकादशगाथाभि प्रथमविशेषान्तराधिकारे सयुदायपातनिका । 


पवयणसारो | [ २७५ 


अथानतर इक्यावन गाथाओ तक विशेष भेद की भावना का अधिकार कहा जाता है, 
यहा विशेष अन्तर अधिकार चार है। उन चारो के बीच मे शुद्ध आदि तीन उपयोग की 
मुख्यता से ग्यारह गाथाओ तक पहला विशेष अन्तर अधिकार प्रारम्भ किया जाता है, 
उसमे चार स्थल है। पहले स्थल मे मनुष्यादि पर्यायों के साथ शुद्धात्म स्वरूप का भिन्‍नपना 
बताने के लिये “अत्थित्तणिच्छिदस्सहि” इत्यादि यथाक्रम से तीन गाथाए है। उसके पीछे 
उनके सयोग का कारण “अप्पा उवओगप्पा” इत्यादि दो गाथाए है। फिर शुभ, अशुभ, 
शुद्ध उपयोग तीन की सूचना की मुख्यता से 'जो जाणादि जिणिदे” इत्यादि गाथा तीन 
है । फिर मन वचन काय का शुद्धात्मा के साथ भेद है, ऐसा कहते हुये “णाह देहो” 
इत्यादि तीन गाथाए है। इस तरह ११ गाथाओं से पहले विशेष अन्तर अधिकार मे 
समुदायपातनिका है । 

अथ पुनरप्यात्मनोः्त्यन्तविभक्तत्वसिद्धेये गतिविशिष्टव्यबहारजोथत्वहेतुपर्यायस्व- 
रूपमुपवर्ण पति-- 

अत्थित्तणिच्छिदस्स हि अत्यस्सत्थंतरम्हि संभूदों । 
अत्यो पज्जाओं सो संठाणादिष्पभेदेहि ॥१५२॥ 
अस्तित्वनिश्चितस्य ह्र्थस्यार्थानतरे सभूत । 
अर्थ पर्याय स॒ सस्थानादिप्रभेद ॥१५२॥ 

स्वलक्षणभूतस्वरूपास्तित्वनिश्चितस्येकस्यार्थस्य. स्वलक्षणमृतस्वरूपास्तित्वनिश्चित 
एवान्यस्मिन्नथें विशिष्टरूपतया सभावितात्मलाभोःथोंइनेकद्रव्यात्मक: पर्यायः॥ स खलु 
पुद्गलस्य पुदंगलान्तर इब जीबस्प पुद्गले संस्थानादिविशिष्टतलया समुपजायमान सभाव्यत 
एवं । उपपन्नश्चेबधिध: पर्याय: । अनेकद्रव्यसंयोगात्मत्वेन केवलजीवव्यतिरेकसा त्रस्येकद्रव्य- 
पर्यायस्यास्खलितस्पान्तरवभासनात्‌ ॥१५२॥ 

भूमिका--अब, फिर भो, आत्मा को अत्यन्त विभक्तता सिद्ध करने के लिये, 
व्यवहार जीवत्व की हेतुमुत गतिविशिष्ट (देव-मनुष्यादि) पर्यायो का स्वरूप कहते हैं-- 

अन्वयार्थ-- | अस्तित्वनिश्चितस्य ३</थंस्य हि] (अपने सहज स्वभावरूप) अस्तित्व 
से निश्चित अर्थ (द्रव्य) का [अर्थान्तरे सभूत ] अन्य अर्थ में उत्पत्ति रूप [अथ्थ ] अर्थ 
(भाव) [पर्याय ] पर्याय है, [स] वह (पर्याय) [सस्थानादिप्रभेद |] सस्थानादि भेदो 
सहित है । 


१ भत्यस्सत्थतरम्मि (ज० वृ०) । 


३७६ ] [ परवयणसारों 


टीका--स्वलक्षणभूत स्वरूप-अस्तित्व से निश्चित एक अर्थ (द्रव्य) का, स्व- 
लक्षणभरूत स्वरूपअस्तित्व से ही निश्चित, अन्य अर्थ से विशिष्ट (भिस्त-भिन्‍न) रूप से 
उत्पन्न होता हुआ अर्थ (भाव) अनेक द्रव्यात्मक पर्याय है। वह वास्तव में, जंसे पुदगल 
को अन्य पुद्गलात्मक पर्याय उत्पन्न होती हुई देझ्ली जाती है, उसी प्रकार जीव की, 
पुदूगल मे सस्थानावि से विशिष्टतया (सस्थान इत्यादि के भेद सहित) उत्पन्न होती हुई 
अनुभव में अवश्य आती है और ऐसी पर्याय योग्य घटित है, क्योंकि केवल जीव की व्यति- 
रेकमात्र अस्खलित एक द्रव्य पर्याय का अनेक द्रव्यों के सयोगात्मक भीतर अवभास (ज्ञान) 
होता है । 

भावाथे--यहपि प्रत्येक द्रव्य का स्वरूप-अस्तित्व सदा ही भिन्‍न-भिन्‍न रहता है 
तथापि, जंसे पुदणगल को अन्य पुदूगल के सम्बन्ध से स्कन्धरूप पर्याय होती है उसो प्रकार 
जोब को पुद्गलो के सम्बन्ध से देवादिक पर्याय होतो हैं। जीव की ऐसी अनेक द्रव्यात्मक 
देवादि पर्याय अयुक्त नहों हैं; क्योंकि भीतर देखने पर, अनेक द्रव्यों का सयोग होने पर भी, 
जोब कहीं पुदूगलों के साथ एकरूप पर्याय नहीं करता, परन्तु बहा भी मात्र जीव की (पुद्गल- 
पर्याय से (भिन्‍न) अस्खलित (अपने से च्युत न होने बाली) एक द्रव्यपर्याय ही सदा प्रवर्तमान 
रहती है ॥१५२॥ 


तात्परयबृत्ति 

अथ पुनरपि शुद्धात्मनो विशेषभेदभावनार्थ नरनारकादिपर्यायरूप व्यवहा रजी वत्वहेत्‌ दर्शयति-- 

अत्यित्तणिब्छिदस्स हि चिदानन्देकलक्षणस्वरूपास्तित्वेन निश्चितस्य ज्ञानस्य हि स्फुट । 
कस्य ? अत्थस्स परमात्मपदार्थस्थ अत्थतरम्मि शुद्धात्मार्थादनन्‍्यस्मिन्‌ ज्ञानावरणादिकर्मरूपे अर्थान्तरे 
सभूदो सजात उत्पन्न अत्थो यो नरनारकादिरूपोर्ष्य । पज्जाओ सो निरविकारशुद्धात्मानुभूतिलक्षण- 
स्वभावव्यऊ्जनपर्यायादन्यादुश सन्‌ विभावव्यञ्जनपर्यायों भवति । स इत्यभूतपर्यायों जीवस्य । 
के कृत्वा जात ? सठाणादिप्पभेदेंहि सस्थानादिरहितपरमात्मद्रव्यविलक्षण सस्थानसहननश री रादि- 
प्रभेदेरिति ॥॥१५२॥। 

उत्यानिका--आगे और भी शुद्धात्मा की विशेष भेद भावना के लिये नर नारक 
आदि पर्याय का स्वरूप जो व्यवहार जीवपने का हेतु है दिखाते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(अत्यित्तणिच्छिदस्स) अपने अत्तित्व द्वारा, निश्चित 
(अत्यरस ) जीव नामा पदार्थ के (हि) निश्चय से (अत्यतरम्मि संमूदो) पुद्गल व्रव्य के 
संयोग से उत्पन्न हुआ (अर्थ:) नर नारक आदि विभाव पदार्थ है सो वही (संठाणादिप्प- 
भेदेहि) संस्थान आदि के भेदों से (पज्जायो) पर्याय है । चिदानन्दसयी एक लक्षणरूप स्वरूप 
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अस्तित्व से निश्चित ज्ञानमयों परमात्मा पवार्थरूप श॒द्धात्मा से अन्य ज्ञानावरणादि कर्मों के 
सम्बन्ध से उत्पन्न हुआ जो नर नारक आदि का स्वरूप है वह छ: संस्थान व छः संहनन 
आदि से रहित परमात्मा द्रव्य से विलक्षण संस्थान व संहनन आदि के द्वारा भेदरूप 
विकार रहित शुद्धात्मानुभवलक्षणरूप स्वभाव व्यंजनपर्याय से घिन्‍त विभाव व्यंजनतपर्याय 
है ॥१५२॥ 

अथ पययिग्यक्तीदंशंयति:--- 

णरणारयत्रिरियसुरा सठाणादीहि अण्णहा जादा । 
पज्जाया जीवाणं उदयादिहि णामकम्मस्स ॥१५३॥ 
नरनारकतियंकसुरा सस्थानादिभिरन्यथा जाता । 
पर्याया जीवानामुदयादिभिर्नामकर्मण ॥१५३॥ 
नारकस्तियंड्मनुष्यो देव इति किल्ल पर्याया , जीवानास्‌। ते खलु नामकर्मपुद्गल- 

विपाककारणत्वेतानेकद्रब्यसयोगात्मकत्वात्‌ कुकूलाड्रारादिपर्याया जातवेदस: क्षोदलित्व- 
सस्थानादिभिरिव संस्थानादिभिरभ्यथंव भूता भबन्ति ॥१४३॥ 

भूमिका--अब, पर्याय के भेद बतलाते है-- 

अन्वयार्थ--[ नामकर्मण. उदयादिभि ] नामकर्म के उदयादिक के कारण (होने 
वाली) [जीवानाम] जीवो की [नरनारकतियंक्सुरा ] मनुप्य-नारक-तियंच-देवरूप 
[ पर्याया ] पर्याये [सस्थानादिभि ] सस्थानादि के द्वारा [अन्यथा जाता | अन्य-अन्य प्रकार 
की होती है। 

टीका--ना रक, तिर्यच्र, मनुष्य ओर देव-जीवो को पर्यायें है। नामकमंरूप पुरगल 
के धिपाक के कारण अनेक द्रव्यों के सयोगात्मकपने से जेघे तुष की अग्नि और अंगार 
इत्यादि अग्ति की पर्यायें चूरा और डलो इत्यादि आकारो से अन्य-अन्य प्रकार की होतो 
है, उसी प्रकार वे (जीव की नारकादि पर्याय) वास्तव में संस्थानादि के द्वारा अन्यान्य 
प्रकार को होती हैं ॥१५३॥ 

तात्पयंवृत्ति 

अथ तानेव पर्यायभेदान्‌ व्यक्तीकरोति-- ॒ 

णरणारयतविरियसुरा नरनारकतिय॑ग्देवरूपा अवस्शैविशेषा । सठाणादोहि अण्णहा जादा 
सस्थानादिभिरन्यथा जाता, मनुष्यभवे यत्समचतुरख्रादिसस्थानमौदारिकशरीरादिक च तदपेक्षया 


भवान्तरेष्न्यद्विसदृश सस्थानादिक भवति । तेन कारणेन ते नरनारकादिपर्याया अन्यथा जाता भिन्ना 
भण्यन्ते । न च॒ शुद्धवुद्धकस्वभावप रमात्मद्रव्यत्वेन । कस्मात्‌ ? तृणकाष्ठपश्नाकारादिभेदभिमश्नस्थास्नेरिव 


३७८५ ] [ पवयणसारो 


स्वरूप तदेव। पज्जाया जोबाण ते व नरनारकादयों जीवाना विभावव्यञअ्जनपर्याया भप्यन्ते। के 
कृत्वा ? उदयादिहि णामकम्मस्स उदयादिभिर्नामकर्मंणो निर्दोषपरमात्मशब्दवाच्यान्निर्णासनिर्गोत्रादि- 
लक्षणाच्छद्धात्मद्रव्यादन्यादुशैर्नामकर्म जनितैबंन्धोदयोदी रणादिभिरिति ॥ यत एवं ते कर्मोदियजनिता- 
स्ततो ज्ञायते शुद्धात्मस्वरूप न सम्भवन्तीति ॥१५३॥। 
उत्थानिका--आगे उन्ही पर्याय के भेदो को प्रगट करते हुए बताते है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(णामकम्मस्स उदयादिहि) नाम कर्म के उदय से (निश्चय 
से) (जीवाणं) संधारी जीवों की (णरणारयतिरियसुरा) नर, नारक, तियंच ओर देव 
(पक्ज्ञाया) पर्यायें (सठाणादीहिं) संस्थान आदि के द्वारा (अण्णहा) स्वभाव पर्याय से 
भिन्न अन्य-अन्य रूप (जादा) उत्पन्न होतो हैं। निर्दोष परमात्मा शब्द से कहने योग्य, 
नाम गोत्रादि से रहित शुद्ध आत्मा द्रव्य से भिन्‍न नामकर्म के बन्ध, उदय, उदीरणा आदि 
के वश से जीयों की नर, नारक, तियंच तथा देव रूप अवस्थाए अर्थात्‌ विभाव व्यञ्जन 
पर्यायें अपने भिन्‍त-भिन्‍न आकारों से भिन्‍त-भिन्‍न उपजती हैं। मनुष्य भव में जो सम- 
चतुरखसंस्थान व ओदारिकादि शरोर होता है उसकी अपेक्षा अन्य भव मे उससे भिन्न हो 
सस्थान शरीर आदि होते हैं। इस तरह हर एक नए-नए भव मे कर्मकृत भिन्‍नता होती 
है, परन्तु शुद्ध बुद्ध एक परमात्मा द्रव्य अपने स्वरूप को छोडकर भिन्‍न नहों हो जाता हे ५ 
जैसे अग्नि तुण, काष्ठ, पत्र आदि के आकार से भिन्न-भिन्न आकार वाली हो जातो है तो 
भरी अग्निपने के स्वभाव को अग्नि नहीं छोड़ देती है। क्योकि ये नरनारकादि पर्यायें कर्मों 
के उदय से होती हैं, इससे ये शुद्धात्मा का स्वभाव नहों है (॥१५३॥ 
अथात्मनोःस्यद्रग्यसंकोर्णत्वे5प्पर्थनिश्वायकमस्तित्वं स्‍्वपर विभगहेतुत्वे नोद्योतयति-- 
तं॑ सब्भावणिबद्ध दव्वसहावं तिहा समक्खाद॑ । 
जाणाबि' जो सवियप्पं ण मुहवि सो अण्णदवियम्हि ॥१५४॥ 
त सद्भावनिबद्ध द्रव्यस्वभाव जिधा समाख्यातम्‌ । 
जानाति य सविकल्प न मुहायति सोब्न्यद्रव्ये ॥।१५४।॥ 
यत्खलु स्वलक्षणभृत॑ ह्वरूपास्तित्वमर्थनिश्वायकमाल्यातं स खलु द्रव्यस्थ स्वभाव 
एव, सद्भावनिबद्धत्वादृव्रव्यस्वभावस्य । यथासो द्रव्यस्वभ्ायो द्रव्यगुणपर्यावत्वेन स्थित्युत्पाद- 
व्ययत्वेन जे तजितयी विकल्पमुसिकासधिरूढ: परिज्ञायमानः परद्रव्ये मोहमपोहा स्वपर- 
विभागहेतुर्भवति ततः स्वरूपास्तित्थमेव स्वपरविभागसिद्धये प्रतिषद्मरवधायंभ्‌ । तथाहि-- 
यश्वेततत्वान्वयलक्षणं द्रव्य यश्चेतनाविशेषत्वलक्षणो गुणों यश्चेतनत्वव्यतिरेकलक्षण: 


१ जाणदि (ज० बव्‌०)। 
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पर्यायस्तस्त्रयात्मक या पूर्बोत्तरव्यतिरेकस्पशिना जेतनत्वेन स्थितिर्यावत्तरपुर्वव्य तिरेकत्वेन 
चेतनस्थोत्पादव्ययो तत्त्रयात्मकं च स्वरूपास्तित्व यस्य नु स्वभावो5हूँ स छल्जयसन्य: । 
यच्बाचेतनत्वान्वयलक्षणं द्वव्यं योइचेतनाविशेषत्वलक्षणो गुणो योध्चेतनत्वव्यतिरेकलक्षणः 
पर्या पस्तत्त्रयात्मक या पूर्वोत्तरव्यतिरेकस्पशिनाचतनत्वेन स्थितिर्यावुत्तरपुर्व व्यतिरेकत्वेना- 
चेतनस्पोत्पादव्ययों तत्त्रयात्मकं॑ चर स्वरूपासत्तित्व यस्य तु स्वभाव: पुद्गलस्य स खल्व- 
यमन्य: । नास्ति से मोहो5स्ति स्वपरविभाग: ॥१५४॥ 

भूमिका--अब, आत्मा की अन्य द्रव्य के साथ संयुक्तता होने पर भी, अर्थ-निश्चायक 

(स्वरूप) अस्तित्व को स्व-पर विभाग के हेतु रूप से समझाते हैं--- 

अन्वयाथं--[ य ] जो जीव [त] उस (पूर्वोक्त) [सदृभावनिबद्ध] अस्तित्व 
निष्पन्न, [त्रिधा समाख्यात] तीन प्रकार से कथित, [सविकल्प ] भेदो वाले [द्रव्यस्वभाव ] 
द्रव्य स्वभाव को [जानाति] जानता है, [स ] वह [अन्य द्रब्ये| अन्य द्रव्य में [न 
मुह्यति ] मोह को प्राप्त नही होता ॥१५४॥ 

टीका--जो, द्रव्य को निश्चित करने वाला, स्वलक्षण भूत स्वरूपअस्तित्व कहा 
गया है। वह वास्तव मे द्रव्य का स्वभाव ही है, क्योंकि द्रव्य का स्वभाव अस्तित्व से 
निष्पन्न (अस्तित्वका बना हुआ) है । द्रव्य गुण-पर्याय रूप से तथा श्रौव्य-उत्पाद-व्ययहूप 
से त्रयात्मक भेद-मुमिका मे आरूढ द्रव्य स्वभाव ज्ञात होता हुआ, पर द्रव्य मे मोहको दर 
करके स्व-पर के विभाग का हेतु होता है, इसलिये स्वरूपअस्तित्व ही स्व-पर के विभाग 
की सिद्धि के लिये पद-पद पर अवधारित करना (लक्ष्य मे लेना) चाहिये। बह इस 
प्रकार है-- 

(१) चेतनत्व का अन्वय जिसका लक्षण है ऐसा द्रव्य (२) चेतनाविशेषत्व जिसका 
लक्षण है ऐसा गुण, और चेतनत्व का व्यतिरेक जिसका लक्षण है ऐसी पर्याय--यह त्रया- 
त्मक (ऐसा स्वरूप-अस्तित्व), तथा (१) पूर्व और उत्तर व्यतिरेक को स्पर्श करने वाले 
चेतनत्वरूप से जो भ्रौव्य और (२-२३) चेतन के उत्तर तथा पूव व्यतिरेक रूप से जो 
उत्पाद और व्यय, यह त्रयात्मक स्वरूप-अस्तित्व जिसका स्वभाव है ऐसा में वास्तव में 
यह अन्य हूँ, (अर्थात्‌ में पुदूगल से ये भिन्न रहा।) और (१) अचेतनत्व का अन्वय 
जिसका लक्षण है ऐसा द्रव्य, (२) अचेतना विशेषत्व जिसका लक्षण है ऐसा गुण, और 
(३) अचेतनत्व का व्यतिरेक जिसका लक्षण है ऐसी पर्याय--पह त्रयात्मक (ऐसा स्वरूप 
अस्तित्व) तथा (१) पूर्व ओर उत्तर व्यतिरेक को स्पशं करने वाले अचेतनत्व रूप से जो 
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प्रौद्य और (२-३) अचेतन के उत्तर तथा पूर्व व्यतिरेकरूप से जो उत्पाद और व्यय- 
यह त्रयात्मकस्वरूप अस्तित्व जिस पुद्गल का स्वभाव है वह वास्तव में (मुझसे) अन्य 
है। (इसलिये) मुझे मोह नहों है, स्व-पर का विभाग है ॥१५४।॥ 
तात्पयंवृत्ति 
अथ स्वरूपास्तित्वलक्षण परमात्मद्रव्य योइसों जानाति स परद्रव्ये मोह न करोतीति 


प्रकाशयति-- 
ज्ञाणदि जानाति जो य कर्ता। क ? त पूर्वोक्त दब्वबसहाव परमात्मद्रव्यस्वभाव। कि 


विशिष्ट ? सब्भावणिबद्धं स्वभाव स्वरूपसत्ता तत्र निबद्धमाधीन तन्मय सद्भावनिबद्धम्‌ । पुनरपि 
कि विशिष्ट ? तिहा समक्खाद त्रिधा समाख्यात कथित । केवलज्ञानादयों ग्रुणा सिद्धत्वादिविशुद्ध- 
पर्यायास्तदुभयाधारभूत परमात्मद्रव्य द्रव्यत्वमित्युक्तलक्षणत्रयात्मक तथैव शुद्धोत्पादव्यय प्रौव्यत्रया- 
त्मक चर यत्पूर्वोक्त स्वरूपास्तित्व तेन क्ृत्वा त्रिधा सम्यगाख्यात कथित प्रतिपादितम्‌। पुनरपि 
कथभूत आत्मस्वभाव ? सवियप्प सविकत्प ज्ञान निर्विकल्प दर्शन पूर्वोक्तिद्रव्यग्रणपर्यायरूपेण सभेद । 
इत्थभूतमात्मस्वभाव जानाति, ण भुहदि सो अण्णदवियम्हि न मुझयति सोश्न्यद्रव्ये सतु भेदशानी 
विशुद्धज्ञानदशेनस्वभावमा त्मतत्त्व विहाय देहरागादिपरद्रव्ये मोह न गच्छतीत्यथ ।॥१५४।॥ 

एवं नरनारकादिपर्याय सह परमात्मनो विशेषभेदकथनरूपेण प्रथमस्थले गाथात्रय गतम्‌ । 

उत्थानिका--आग यह प्रकाश करते है कि जो कोई अपने स्वरूप मे अस्तित्व को 
रखने वाले परमात्मद्रव्य को जानता है वह परद्रव्य मे मोह को नही करता है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो ) जो ज्ञानी (सब्भावणिबद्धं) अपने स्वभाव में 
लन्‍्मय (तिहा समक्खाद) व तीन प्रकार कहे हुए (वब्वसहाव) द्रव्य के स्वप्ाव को 
(सवियप्पं) भेवसहित (जाणदि) जानता है (सो) वह (अण्णदवियम्हि) अन्य द्रब्य से (ण 
मुहदि) मोहित नही होता है । जो कोई परमात्म-द्रव्य के स्वभाव को ऐसा जानता है कि 
यह अपने स्वरूप सत्ता में तन्‍्मय रहता है तथा इसका स्वभाव तीन प्रकार कहा गया है 
अर्थात्‌ केवलज्ञान आवि गुण हैं, सिद्धत्व आदि विशुद्ध पर्याय हैं तथा इन दोनो का आधार- 
रूप परमात्मद्रव्य है तेसे ही आत्मा शुद्ध उत्पाद व्यय प्रोव्य रूप पुर्वोक्त स्वरूप अस्तित्व 
के साथ तोन रूप कहा गया है तथा सबिकल्पनज्ञान निविकल्पज्ञानपूर्वोक्त दर्शन गुण पर्याय 
द्रव्य से सेद-सहित है। इनमे साकार ज्ञान व निराकार दर्शन है। वह भेदज्ञानो विशुद्ध 
ज्ञान दर्शन स्वभाव आत्मतत्व को जानता हुआ देह व रागादवि परद्रव्यो में मोह नहीं 
करता है ॥९४५४॥ 

इस तरह नर नारक आदि पर्यायों के साथ परमात्मा का विशेष भेद कथन करते 


हुए पहले स्थल में तीन गाथाएं पूर्ण हुईं । 


परवयणसारो ] [ रे८१ 


अधथात्मनो5जत्यन्तविभक्तत्वाय परद्रव्यसंयोगकारणस्वरुपघालो चयति---- 


अप्पा उवओगपष्पा' उबओगो णाणदंसणं मणिदो । 
सो वि सुहो असुहो वा उबओगो अप्पणो हवदि ॥१५५॥ 


आत्मा उपयोगात्मा उपयोगो ज्ञानदर्शन भणित । 
सो5पि शुभोज्शुभी वा उपयोग आत्मनों भवति ॥१५५॥ 

आत्मनो हि परद्रव्यसयोगकारणमुफ्योगविशेष: उपयोगो हि तावदात्सनः स्वधाव- 
श्वेतन्यानुविधायिपरिणामत्वात्‌ू । स॒तु शान दर्शन च साकारनिराका रत्वेनोभयरूपत्वा- 
रुचेतन्यस्य अथायमुपयोगो द्वेंधा विशिष्यते शुद्धाशुद्धत्वेन। तत्र शुद्धों निर्पराग:, अशुद्धः 
सोपराग: । स तु विशुद्धिसंक्लेशरूपत्वेन दंविध्यादुपरागस्य द्विविधः शुभोष्शुभश्ज ॥१५४५॥ 

भूमिका--अब, आत्मा को अत्यन्त थिभक्त करने के लिये परद्वव्य के संयोग के 
कारण का स्वरूप कहते हैं । 

अन्ययार्थ---| आत्मा उपयोगात्मा | आत्मा उपयोगमयी है, [उपयोग ] उपयोग 
[ ज्ञानदर्शन भणित |] ज्ञान-दश्शनरूप कहा गया है, [अपि] और [आत्मन ] आत्मा का 
[स उपयोग ] वह उपयोग [शुभ अशुभ वा] शुभ अथवा अशुभ [भवत्ति] होता है । 

टीका--वास्तव में आत्मा का परद्रथ्य के सयोग का कारण उपयोगविशेष है । 
प्रथम तो उपयोग वास्तव मे आत्मा का स्वभाव है, क्योंकि वह चेतन्यानुविधायोी, (उपयोग 
चेतन्य का अनुसरण करके होने वाला) परिणाम है। ओर वह ज्ञान तथा द्शन है, क्योंकि 
चेतन्य के साकार (विशेष) ओर निराकार (सामान्य) उभयरूपपना है। अब यह उपयोग 
शुद्ध अशुद्धपने से दो प्रकार का विशेष है। उसमे से शुद्ध निरुपराग (निविकार) है ओर 
अशुद्ध सोपराग (सविकार) है। बह अशुद्धोपपोग शूभ ओर अशुभ-दो प्रकार का है, 
क्योंकि उपराग विशुद्धि ओर संक्लेशरूप से दो श्रकार का है। अर्थात्‌ बिकार सन्द- 
कथषायरूप ओर तोकन्रकषायरूप से दो प्रकार का है ॥१५५॥ 

तात्पयंवृत्ति 

अथात्मन पूर्वेक्तप्रकारेण नरनारकादिपर्याय॑ सह भिन्‍्नत्वपरिज्ञान जात, तावदिदानी तेषा 
सयोगकारण कथ्यते-- 

अप्पा आत्मा भवति । कथभूत ? उबओगपष्पा चेैतन्यानुविधायी योध्सावुपयोगस्तेन नि त्त- 
त्वादूपयोगात्मा । .उबओगो णाणद्सण भणिदों स चोपयोग सविकल्प ज्ञान निविकल्प दर्शनमिति 
भणित । सोबि सुहो सो5पि ज्ञानदशेनोपयोगधर्मानुरागरूप शुभ असुहो विषयानुरागरूपों द्ेषमोह- 


रूपश्चाशुभ । वाशब्देन शुभाशुभानुरागरहितस्वेन शुद्ध । उबओगो अप्पणों हवदि दत्यभूतस्त्रिलक्षण 
उपयोग आत्मन सम्बन्धी भवतीत्यर्थ ॥१५५।। 


३८२ ] [ परवयणसारो 


उत्थानिका--प्र्व मे कहे प्रमाण आत्मा का नर, नारक आदि पर्यायों के साथ 
भिन्‍नता का ज्ञान तो हुआ, अब उनके सयोग का कारण कहते है--- 

अन्वय सहित विशेषा्थ--(अप्पा) आत्मा (उबओगप्पा) उपयोग स्वरूप है, 
(उपओगो) उपयोग (णाणदंसण) ज्ञानदर्शन (भणिदो) कहा गया है। (सो हि अप्पणो 
उचओगो) वही आत्मा का उपयोग (सुहो वा असुहो) शुभ या अशुभ (हबदि) होता है । 
चैतन्य का अनुसरण करने वाला जो कोई परिणाम हे, उसको उपयोग कहते हैं उ्त उपयोगमयी 
यह आत्मा है। वह उपयोग विकल्प-सहित ज्ञान ब विकल्प-रहित दर्शन होता है, ऐसा कहा 
गया है। वहो ज्ञानदर्शनोपयोग जब धर्मानुरागरूप होता है तब शुभ है और जब विवयानु- 
रागरुप होता है व द्ेष मोहरूप होता है तब अशुभ है। गाथा मे 'वा' शब्द से शुभ अशुभ 
अनुराग से रहित शुद्ध उपयोग भो होता है ऐसा तीन प्रकार आत्मा का उपयोग 
होता है ॥१५४५॥। 

अथात्र क उपयोग: परद्रव्यसयोगकारणमित्यावेदयति-- 


उवबओगो जदि हि सुहो पृण्णं जोवस्स संचयं जादि । 


असुहो वा तध' पावं॑ तेसिमभावे ण चयमत्वि ॥१५६॥ 
उपयीगो यदि हि शुभ पुण्य जीवस्य सचय याति । 
अशुभो वा तथा पाप तयोरभावे न चयो5स्ति ॥१५६।॥ 
उपयोगो हि जीवस्य परद्रव्यसंपोगकारणमशुद्ध:। स तु विशद्विसंक्लेशरूपोपराग- 
वबशात शुभाशुभत्वेनोप।त्तद्वविध्य: । पुण्यपापत्वेनोपात्तद्रेबिध्यस्य परद्रव्यस्थ सयोगकारणत्वेन 
निवंतंपति । यदा तु द्विविधरयाप्यस्याशुद्धस्याभाव क़ियते तदा खलफ्योग: शुद्ध एबाव- 
तिष्ठते । स पुनरकारणमेव परद्रव्यसयोगस्य ॥१५६॥ 
भूमिका---अब, यह बतलाते हैं कि इसमें कोन सा उपयोग परद्रव्य के संयोग का 
कारण है--- 
अन्वयार्थ--[ उपयोग ] उपयोग [यदि हि] यदि [शुभ. ] शुभ हो तो [जीवस्य ] 
जीव के [पुण्य] पुण्य [सचय याति] सचय को प्राप्त होता है, [तथा वा अशुभः] भौर 
यदि अशुभ हो तो [पाप] पाप संचय होता है । [तयोः अभावे ] उन (शुभाशुभ) दोनो के 
अभाव मे [चय नास्ति] सचय नही होता । 
टीका--जोव का परद्रव्य के संयोग का कारण अशुद्ध उपयोग है। बहू, विशुद्धि 
तथा संक्लेशरूप उपराग के कारण शुभ ओर अशुभ रूप से द्विविधता को प्राप्त होता 


१ तह (ज० वृ०) । 


पवयणसारो ] [ ३८३ 


हुआ, पुण्य और पाप रूप से द्विविधता को प्राप्त जो परद्रव्य उसके संघोग बन्ध के कारण- 
रूप काम करता है। (उपराग मन्दकषायरूप और तीद्कवायरूप से दो प्रकार का है, 
इसलिये अशुद्ध उपयोग भो शुभ, अशुभ के भेद से दो प्रकार का है। उसमे से शुभोपयोग 
पुण्यरूप परद्रव्य के संयोग का (बंध का) कारण होता है और अशुभोपयोग पापरूप परद्रव्य 
के संयोग का कारण होता है। किन्तु जब दोनो प्रकार के अशुद्धोपपोग का अभाव किया 
जाता है, तब वास्तव मे उपयोग शुद्ध ही रहता है ओर बह परद्रव्य के सपोग का अकारण 
ही है । (अर्थात्‌ शुद्धोपपोग परद्रव्य के संयोग का कारण नहीं हे ।) ॥१५६। 
तात्पयंबरत्ति 

अथोपयोगस्तावन्नरकादिपर्यायकारणभूतस्य कर्मरूपस्यपरद्रव्यस्य सयोगकारण भवति। 
तावदिदानी कस्य कर्मण क उपयोग कारण भवतीति विचारयति-- 

उबओगो जबि हि सुहो उपयोगो यदि चेत्‌ हि स्फुट शुभो भवति। पुण्ण जीवस्स सचय जावि 
तदा काले द्रव्यपुण्य कप्त जीवस्य सचयमुपचय वृद्धि याति बध्यत इत्यर्थ । असुहो वा तह पाये 
अशुभोपयोगो वा तथा तेनैव प्रकारेण पुण्यवद्द्रव्यपाप सचय याति तेसिमभावे ण चयसत्थि तयोरभावे 
न चयो5स्ति । निर्दोषिनिजपरमात्मभावनारूपेण शुद्धोपयोगबलेन यदा तयोद्वयों शुभाशुभोपयोगयोर- 
भाव क्रियते तदोभय सचय कर्मबन्धो नास्तीत्यर्थ ॥१५६।॥। 

एवं शुभाशुभशुद्धोपयोगत्रयस्य सामान्यकथनरूपेण द्वितीयस्थले ग।थाद्वयय गतम्‌ । 

उत्थानिका--आंगे फिर कहते है कि जब यह अशुद्ध उपयोग ही नरनारकादि 
पर्यायो के कारण रूप पर द्रव्यमयी पुद्य लकर्म के बध का कारण होता है, तब किस कर्म का 
कौन उपयोग कारण है-- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(हि) निश्चय से (जदि) यदि (उबओगो ) उपयोग (सुहो) 
शुभ हो तो (जीवस्स) इस जोब के (पुण्ण) पुण्यकर्म का (संचयं जाबि) सचय होता है 
(वा) अथवा (असुहो) अशुप्त हो तब (पाव) पाप का संचय होता है। (तेसिमभावे) इन 
शुभ अशुभ उपयोगो के न होने पर (चयं) संचय (ण अत्थि) नहीं होता है। जब शु्त 
उपयोग होता है तब इस जोब के द्रव्य पुण्यकर्म का संचय, उपचय व बुद्धि व बन्ध होता है 
और जब अशुभोपयोग होता है तो द्रव्य पाप का संचय होता है, इन दोनों के अभाव में 
पुण्य पाप का बंध नहीं होता है अर्थात्‌ जब दोष-रहित निज परमात्मा को भावना रूप से 
शुद्धोपयोग के बल के हारा बोनो हो शुभ अशुभ उपयोगो का अभाव किया जाता है तब 
दोनों ही प्रकार के कर्मंबंध नहीं होते है ॥१५६॥ 

भावार्ध--स्वासी असितगति बहूदू सामायिकपाठ में कहते हैं-- 
पूर्व कम्मे करोति दु खमशुभ सोख्य शुभ निर्मित । विज्ञायेत्यशुभं निहतु-मनसो ये पोषयंते तपः ॥ 
जायते समसयमेकनिधयस्ते दुर्लभा योगिनों। ये त्वश्रोभयकर्सनाशनपरास्तेयां किसत्रोच्यते (६०३ 


ऐप] [ प्रवयणसारो 


अथे--पूर्व में बांधा हुआ अशुभकर्म दुःख पेदा करता है जबकि शुभकर्म सुख पंदा 
करता है, ऐसा जानकर जो इस अशुभ को नाश करने के भाव से तप करते हैं ओर समता 
तथा संपम रूप हो जाते है ऐसे योगी भी दुर्लभ हैं। परन्तु जो पुण्य पाप दोनों ही प्रकार 
के कर्मों के नाश मे लबलोन है उन योगियों को तो बात ही क्‍या कहनी । 
इस तरह शुभ, अशुभ, शुद्ध उपयोग का सामान्य कथन करते हुए दूसरे स्थल में दो 
गायथाए समाप्त हुईं । 
अथ शुभोपयोगस्वरूप प्ररूपयति-«- 
जो जाणादि जिणिदे पेच्छाद सिद्धे तहेव अणगारे । 
जीवेसु साणुकंपो उवओगो सो सुहो तस्स ॥१५७॥ 


यो जानाति जिनेन्द्रान्‌ पश्यति सिद्धास्तथैवानागारान्‌ । 
जीवेष्‌ सानुकम्प उपयोग स॒ शुभस्तस्य ॥१५७॥। 


विशिष्टक्षयोपशमदशाविश्रान्तदर्शनचा रित्रमोहती यपुद्‌गलानुवत्तिप रत्वेन परिग्रहीत 
शोभनोप रागत्वात्‌ परमक्षट्रारकमहादेवाधिदेवपरमेश्वराहुत्सिद्धसाधु भ्रद्धाने समस्तमुतप्रामा- 
नुकस्पाचरणे च॒ प्रवत्त. शुभ उपयोग: ॥१५७॥ 

भूमिका--अब शुभोपयोग का स्वरूप कहते हैं -- 

अन्वयार्थें-- [ य |] जो [ जिनेन्द्रान, सिद्धानु तथव अनागारात] अहंन्तो, सिद्धो 
तथा अनगारो (आचाये, उपाध्याय, सर्वसाधुओ) को [जानाति, पश्यति | जानता है और 
श्रद्धा करता है, [जीवेषु सानुकम्प | और जीवो के प्रति अनुकम्पायुक्त है, [तस्य] उसका 
[स. उपयोग ] वह उपयोग [शुभ ] शुभ है । 

टोका--बिशिष्ट क्षयोपशमदशा में रहने वाले दर्शनमोहनोय और चारित्रमोहनीय 
रूप पुदूगलो के अनुसार परिणति में लगा होने से शुभ उपराग का ग्रहण करने से, जो 
(उपयोग) परमप्ट्टारक महादेवाधिदेव, परमेश्वर-अहंत, सिद्ध और साधु की श्रद्धा करने 
में तथा समस्त जीव समूह को अनुकम्प। का आचरण करने मे प्रवृत्त है, वह शुभोपयोग 
है ॥१५७॥ 

तात्पयंबृत्ति 
अथ विशेषेण शुभोपयोगस्वरूप व्याख्याति-- 
जो जाणादि जिणिदे य कर्ता जानाति। कान ? अनन्तज्ञानादिचतुष्टयसहितान्‌ क्षुधाद्यष्टा- 


दशदोषरहिताश्च जिनेन्द्रान्‌ पेचछवि सिद्धे पश्यति। कान्‌ ? ज्ञानावरणाद्यष्टकर्म रहितान्सम्यक्त्वा- 
झष्टगुणान्तर्भूतानन्तगुणसहिताश्व॒सिद्धानु तहेब अगगारे तथैवानागारानु। अनागारशब्दवाच्या- 
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ब्लिश्वयव्यवहारपञ्चाचारादियथोक्तलक्षणानाचार्योपाध्यायसाधून्‌ । जीवेसु साणुकंपो त्रसस्थावरजीवेषु 
सानुकम्प सदय उबओगो सो सुहो स इत्थभूत उपयोग शुभो भण्यते। स च कस्य भवति ? तस्स 
तस्य पूर्वोक्तलक्षणजी वस्येत्यभिप्राय ॥१५७॥ 


उत्थानिका--आगे विशेष करके शुभोपयोग का स्वरूप कहते है--- 

अन्वय सहित विशेषायं--(जो ) जीव (रजिणिदे) जिनेन्द्रो को (जाणाबि) जानता है 
(सिद्धे) सिद्धों को (पेच्छदि) देखता है । (तहेब) तेसे ही (अणगारे) साधुओं का दर्शन करता 
है (य) और (जीवे साणुकम्पा) जीवों पर दया भाव रखता हे (तस्स) उस जीव का (सो 
उबओगो) घह उपयोग (सुहो) शुभ है । जो भव्यजोब अरहंतों को ऐसा जानता है कि वे 
अनन्तज्ञान आदि चतुष्टय के धारी हैं तथा क्षुधा आदि अठारह दोषों से रहित हैं तथा 
सिद्धों को ऐसा देखता है कि वे ज्ञानावरणादि आठ कर्म रहित है तथा सम्यक्त्व आदि आठ 
गुणों मे अतमृत अनन्तगुण सहित हैं तेसे ही अनगार शब्द से कहने योग्य निश्चय व्यवहार 
पत्र आचार आदि शास्त्रोक्त लक्षण के धारी आचार्य, उपाध्याय तथा साधुओ को भक्ति 
करता है और त्रस स्थावर जोबों की दया पालता है उस जीव के ऐसा व इसो जाति का 
उपयोग शुभ कहा जाता है ॥१५७॥ 

अधथाशुभोपयोगस्वरूपं प्रूपयति--- 

विसयकसाओगाढो दुस्सुदिदुच्चित्तदुटठगोटिठजुदों । 


उरगो उम्मग्गपरो उवओगों जस्स सो असुहो ॥१५८॥ 
विषयकषायावगाढो दु श्रुतिदुश्चित्तदुष्टगोष्ठियुत । 
उम्र उन्मागंपर उपयोगो यस्यथ सोजञ्शुभ ॥१५८॥। 
विशिष्टोदयदशाविश्रान्तदशंनचा रित्रमोहनीयपुद्गलानुवृत्तिपरत्वेन परिग्रहोताशो- 
भनोपरागत्वात्परमभ्ट्टा रकमहादेवाधिदेवपरमेश्व राह त्सिद्धसाधु भ्यो उन्‍्य त्रो न्‍्मा ग॑ श्र दाने विषय- 
कषायदु.श्रवणदु राशयदुष्टसेवनो ग्रताचरण चर प्रवत्तोडशुभोपयोग. ॥१५८॥ 
भूमिका---अब अशुभोपयोग का स्वरूप कहते हैं :-- 
अन्वयार्थ--  यस्य उपयोग.] जिसका उपयोग [विषयक्रषायावगाढ विषय कषाय 
में अवगाढ (मग्न) है, [दु श्रुतिदुश्चित्तदृष्टगोष्ठियुत ] कुश्रुति, कुविचार और कुसगति में 
लगा हुआ है, [उग्र | (कषायो की तीब्ता मे अथवा पापों में उद्यत) है तथा [ उन्मागेपरः | 
उन्मार्ग मे लगा हुआ है, [स. अशुभ. ] उसका वह उपयोग अशुभ है। 
टीका--विशिष्ट उदयदशा में रहने वाले वर्शनमोहनोय ओर चारित्रमोहनोयरूप 
पुदूगलों के अनुसार परिणति में लगा होने से अशुभोपराग के ग्रहण करने से, जो (उपयोग) 
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परम भट्टारक, सहादेवाधिदेश, परमेश्वर-अहंत सिद्ध ओर साधु को छोड़कर अन्य-उन्समागं 
की भ्रद्धा करने सें तथा बिंघय, कधाय, कुश्रषण, कुधषिचार, कुसंगति ओऔर उग्रमता का 
भाचरण करने में प्रवत्त हे, बह अशुभोपयोग है ॥१५८॥ 
तात्पयंब॒त्ति 

अथाशुभोपयोगस्वरूप निरूपयति--- 

विसयकसाओगाढो विषयकषायावगाढ दुस्सुविदुच्चित्तदुटठगोट्ठजुदों दु श्रुतिदुश्चित्तदुष्ठगोष्ठि- 
युत उन्गो उम्र उस्भग्गपरो उन्मागंपर उबओोगो एवं विशेषणचतुष्टययुक्त उपयोग परिणाम जस्स 
यस्य जीवस्य भवति सो असुहो स उपयोगस्त्वशुभोपयोगो भण्यते, अभेदेन पुरुषो वा । तथाहि--विषय- 
कषायरहितशुद्धचैतन्यपरिणते प्रतिपक्षभूतो विषयकषायावगाढो विषयकषायपरिणत । शुद्धात्मतत्त्वप्रति- 
पादिका श्रृति सुश्रुतिस्तद्विलक्षणा दु श्रुति मिथ्याशास्त्रश्नुतिर्वा | | निश्चिन्तात्मध्यानपरिणतं सुचित्त तद्वि- 
नाशक दुश्चित्तम, स्वपरनिमित्तेष्टकामभोगचिन्तापरिणत रागाद्यपध्यान वा। परमचैतन्यपरिणतेविना- 
शिका दुष्टगोष्ठी तत्प्रतिपक्षभूतकुशीलपुरुषगोष्ठी वा इत्थभूत दु श्रुतिदुश्चित्तदुष्टगोष्ठी भिर्युतों दु श्रुति- 
दुश्चित्तदुष्टगोष्ठियुक्त परमोपशमभावपरिणतपरमचैतन्यस्वभावात्प्रतिवुल उग्र वीतरागसर्वज्ञप्रणीत- 
निशए्चयव्यवहारमोक्षमार्गाद्दिलक्षण उन्मागेपर । इत्थभूतविशेषणचतुष्टयसहित उपयोग परिणाम । 
तत्परिणतपुरुषो वेत्यशुभोपयोगो भण्यत इत्य्थ ॥१५८॥ 

उत्थानिका--आगे अशुभोपयोग का स्वरूप कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--( जस्स) जिस जोब का (उबओगो) उपयोग (विसय- 
कसाओगाढो) विषयों की ओर कथायों को तीक्नता से भरा हुआ है (दुस्घुदिदुष्चितदुटठगो- 
टिठजुदो) खोटे शास्त्र पढ़ने सुनने, खोटा विचार करने व खोटो संगतिमपूर्ण बार्तालाप मे लगा 
हुआ है, (उग्गो) हिसादि में उद्यमो दुष्ट रूप है, (उम्मग्गपरो) तथा भिथ्यामा्गं से तत्पर 
है, ऐसे चार विशेषण सहित है (सो असुहो) सो अशुभ है । जो विषय कषाय-रहित शुद्ध 
चेतन्य की परिणति से विरुद्ध विषय कषायों मे परिणमन करने बाला है उसे विषय 
कषायावगाढ़ कहते है। शुद्ध आत्मतत्व को उपदेश करने वाले शास्त्र को सुश्रुति कहते हैं 
उससे बिलक्षण मिश्याशास्त्र को दुःश्षुति कहते हैं। निश्चिन्त होकर आत्मध्यान में 
परिणमन करने वाले मन को सुतित्त कहते हैं। व्यर्ण वा अपने और दूसरे के लिये इष्ट 
कासभोगों को खिता सें लगे हुए रागादि अपध्यान को दुश्चित्त कहते हैं, परम चेतन्य 
परिणति को उत्पन्न करने वाली शुभ गोष्ठी है या सगति व उससे उल्टी कुशील या खोटे 
पुरुषों के साथ गोष्ठी करना दुष्ट भोष्ठी है। इस तरह तीन रूप जो बतंन करता है उसे 
दुःअति, दुश्चित्त, दुष्ठगोष्ठी से युक्त कहते हे । परम उपशमभाव में परिणमन करने वाले 
परम चेतन्य स्वभाव से उल्टे भाव हिसादि मे लोन है उग्र कहते हे, बीतराग सर्वज्ञ 
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कथित निश्चय व्यवहार मोक्षमार्ग से विलक्षण भाव को उन्समाग् में लोन कहते हैं, इस तरह 
थार विशेषण सहित परिणाम को व ऐसे परिणामों में परिणत होने बाले जीव को अशुभो- 
पयोग कहते है ॥१५६८। 

अथ परव्रव्यसंयोगकारणविनाशमध्यस्यति--- 

असुहोवओगरहिदो सुहोवजुत्तो ण अण्णदवियम्हि । 
होज्ज॑ मज्जत्थो5हू.. णाणप्पगमप्पग. झाए ॥१५६॥ 
अशुभोपयोगरहित शुभोपयुक्तो न अन्यद्रब्ये । 
भवन्मध्यस्थो5ह ज्ञानात्मकमात्मक ध्यायामि ॥१५६॥ 

यो हि नामाय॑ं परद्रव्यसयोगकारणत्वेनोपन्यस्तोश्शुद्ध उपयोग स खलु॒मन्दतोक्रो- 
दयदशाविशभ्रान्तपर द्रव्यानुवृत्तितन्त्रत्वादेव प्रवतंते न पुनरन्यस्मात्‌ । ततो5हमेष सर्वस्मिन्नेव 
परद्रव्ये मध्यस्थो भवामि । एवं भवंश्चाहं परद्रव्यानुवत्तितन्त्रत्वाभावात्‌ शुभेनाशभेन वा 
शुद्धोपयोगेन निमु क्तो भृत्वा केवलस्वद्रव्यानुवृत्तिपरिग्रहात्‌ प्रसिद्धशुद्धोपपोग उपयोगात्मना- 
त्मन्येब नित्य निश्चलमुपयुक्तस्तिष्ठामि । एप से परद्रव्यसंयोगकारणविनाशाभ्यासः ॥१ ५४६॥ 

भूमिका--अब, परद्रव्य के संयोग के कारण अशुद्धोपयोग के विनाश का अभ्यास 
बतलाते है :-- 

अन्वयाथं-- | अन्यद्रव्ये] अन्य द्रव्य मे |मध्यस्थ | मध्यस्थ [भवन] होता 

हुआ [अहम ] मैं [अशुभोपयोगरहित ] अशुभोपयोग रहित होता हुआ, (तथा) [शुभो- 
पयुक्त न] शुभोपयोग न होता हुआ [ज्ञानात्मकमु] ज्ञान आत्मा को [ध्यायामि] 
ध्याता हू । 

टीका--जो यह (१५६वीं गाथा मे) परद्रव्य के संयोग के कारणरूप से कहा गया 
अशुद्धोपयोग है वह वास्तव में मन्द-तोश्न उदयदशा से रहने वाले परद्रव्यानुसार (द्रव्यकर्म 
अनुसार) परिणति के अधीन होने से ही प्रवर्तित होता है, किन्तु अन्य कारण से नहीं । 
इसलिये यह मे समस्त परद्रव्य (सुख-दुःख अथवा रागद्वेष आदि औदयिकभाव ) सें मध्यस्थ 
होता हैँ । इस प्रकार मध्यस्थ होता हुआ, परद्रव्यानुसार परिणति के अधीन न होने से 
शुभ अथवा अशुभरूप अशुद्धोपयोग से मुक्त होकर, मात्र स्वद्रव्यानुसार परिणति को ग्रहण 
करने से जिसको शुद्धोपयोग सिद्ध हुआ है, ऐसा मै उपयोगरूप-निजस्वरूप के द्वारा आत्मा 
में ही सदा निश्चलतया उपयुक्त रहता हैँ। यह मेरा परद्रव्य के वंयोग के कारण विनाश 
का अभ्यास है ॥१५दे।। 
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तात्ययंबत्ति 
अथ शुभाशुभरहितशुद्धोपयोग प्रूपयति-- 
असुहोवओगरहिदों अशुभोपयोगरहितो भवामि । स क ? अह अह कर्ता । पुनरषि कथभूत ? 
सुहोबजुत्तो ण शुभोगयोगयुक्त परिणतो न भवामि । क्‍्व विषयेडसौ शुभोगयोग अण्णदवियम्हि निज- 
परमात्मद्रग्यादन्यद्रग्ये । तहि कथभूतो भवामि ? होज्झ मज्जत्यो जीवितमरणलाभालाभसुखदु खशत्रु 
मित्रनिन्‍्दा प्रशसादिविषये मध्यस्थो भवामि । इत्थभूत सन्‌ कि करोमि ? णाणप्पगमप्पग क्षाए ज्ञाना- 
त्मकमात्मान ध्यायामि । ज्ञानेन निव॒ त्तज्ञानात्मक केवलज्ञानान्तर्भूतानन्तगुणात्मक निजात्मान शुद्ध- 
ध्यानप्रतिपक्षभृतसमस्तमनो रथरूपचिन्ताजाल त्यागेन ध्यायामीत्ति शुद्धोपयोगलक्षण ज्ञातव्यम्‌ ॥|१५६॥।॥। 
एवं शुभाशुभशुद्धोपयोगविवरणरूपेण तृतीयस्थले गाथात्रय गतम्‌ । 
उत्थानिका--आगे शुभ अशुभ उपयोग से रहित शुद्ध उपयोग को वर्णत करते है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(अहं) मैं (असुहोबओगरहिदो) अशुभोपयोग से रहित 
होता हूं, (सुहोवजुत्तो ण) शुभोपयोग मे भी परिणमन नहीं करता हैँ तथा (अण्णदवियम्हि) 
निज परमात्मा सिवाय अन्य द्रव्य मे तथा जीवन, मरण, लाभ, अलाभ, सुख, दुख, शत्रु, 
मित्र, निदा, प्रशसा आदि में (मज्ञत्यो होज्जं) मध्यस्थ होता हुआ (णाणप्पगं ) ज्ञान- 
स्वरूप (अप्यर्ण) आत्मा को (झाए) ध्याता हूँ । अशुभोपयोग तथा शुभोपयोग से परिणमन 
न करके वीतरागी होकर ज्ञान से निर्मित ज्ञानस्वरूप तथा उस केवलज्ञान में अंतर्भत 
अनंतगुणमयी अपनी आत्मा को शुद्ध ध्यान के विरोधी सर्व मनोरथरूप चिताजाल को त्याग- 
कर ध्याता हूँ । यह शुद्धोपयोग का लक्षण जानना चाहिये ॥१४५४॥ 
इस प्रकार शुभ-अशुभ-शुद्धोपपोग का वर्णन करने वालो तीसरे स्थल में तोन 
गाया हुई । 


अथ शरोरादाबपि परद्रव्ये माध्यस्थ्यं प्रकटयति--- 
णाहूं देहो ण मणो ण चेव वाणी ण कारणं तेसि । 


कत्ता ण ण कारयिदा अणुमंता णेव कत्तोणं ॥१६०॥॥ 
नाह देहो न मनो न चैव वाणी न कारण तेषाम्‌ । 
कर्ता न न कारयिता अनुमन्ता नेव कतृ णाम्‌ ॥१६०॥ 
शरोरं च वां जे मनश्च परद्रव्यत्वेनाहूं प्रपच्कें, ततो न तेषु कश्चिदपि मम पक्ष- 
पातो5स्लि । सर्वत्राप्पहमत्यन्तं मध्यस्थो5स्मि । तथाहि-न खल्वहूं शरीरबाइमनसां स्वरूपा- 
धारमूतमचेतनद्रव्यमत्मि, तानि खलु मां स्वरूपाधा रमन्तरेणाप्यात्मनः स्वरूपं धारयन्ति। 
ततोईहूं शरीरवाहमन:पक्षपातमपास्यात्यन्तं मध्यस्थोइस्मि । न च से शरीरवाड्मन:का रण- 





१ ण--(ज० बृ०)। २ कारइदा (ज० व्‌०)। 


पवयणसारो ] [ ३८६ 


चेतनद्रव्यत्वमस्ति, तानि खलु मां कर्तारमन्तरेणापि क्रियमाणानि । ततोहहूं तत्कतु त्वपक्ष- 
पातभपास्यास्म्ययमत्यन्त सध्यस्थ:। न चर में स्वतन्त्रशरीरवाडमन:कारकाजेतनव्रव्यप्रपो- 
जकत्वमस्ति, तानि खलु मा कारकप्रयोजकमन्तरेणापि क्रियमाणानि । ततोएहं तत्कारक- 
प्रयोजकत्वपक्षपातमपास्यास्म्ययमत्यन्तं मध्यस्थ:। न च मे स्व॒तन्त्रशरोरवाइसनःका रक।- 
चेतनद्रव्यानुज्ञातृत्वमस्ति, तानि खलु मां कारकानुज्ञातारमन्तरेणापि क्रियमाणानि ततोहह 
तत्कारकानुज्ञातृत्वपक्षपातमपास्यास्म्ययमत्यन्तं मध्यस्थ: ॥१६०॥॥ 

भूमिका--अब, शरीरादि परद्रव्य के प्रति भी मध्यस्थता प्रगट करते हैं-- 

अन्वयार्थ--[ अह न देह ] मैन देह हू, [न मन ] न मन हू, [च] और [न 
वाणी एव] न वाणी ही हू, [तेषा कारण न] उनका (उपादान) कारण नही हूँ [कर्ता 
न] कर्ता नही हूँ, [कारयिता न] कराने वाला नही हू, [कतृणा अनुमन्ता न एव] 
(और) कर्ता का अनुमोदक नही हू । 

टीका--पमै शरीर, दाणी और मन को परद्रव्यरूप से समझता हूँ, इसलिये उनमें 
मेरा कुछ भो पक्षपात नहों है । मे उन सबके प्रति अत्यन्त सध्यस्थ हूँ । यथा :--वास्तव 
मे शरोर-बाणी ओर मन के स्वरूप का आधार भूत भचेतन द्रव्य नहीं हूँ, मेरे स्वरूपाधार 
(हुये) बिना भी, वे वास्तव से अपने स्वरूप को धारण करते हैं। इसलिये शरीर, वाणी 
और मन का पक्षपात छोड़कर में अत्यन्त मध्यस्थ हूं । में शरी र-बाणी तथा मन का (उपादान) 
कारण अचेतन द्रव्य नहीं हूँ । मेरे कारण (हुये) बिना भी, वे वास्तव में कारणवान्‌ हैं । 
इसलिये उनके कारणत्व का पक्षपात छोड़कर यह में अत्यन्त मध्यस्थ हूँ । में स्वतन्त्र ऐसे 
शरीर, वाणी तथा मन का (उपादान) कर्ता अचेतन द्रव्य नहीं हूँ। मेरे कर्ता (हुये) बिना भो, 
वे वास्तव में किये जाते हैं । इसलिये उनके कतृ त्व का पक्षपात छोड़कर यह में अत्यन्त 
सध्यस्थ हूँ। में स्वतन्त्र ऐसे शरीर, वाणो तथा सनका (उपादान) कारक (कर्ता) जो 
अचेतन द्रव्य है उसका प्रयोजक नहों हूं। मेरे कारक प्रयोजक (हुये) बिना भी (अर्थात्‌ मेरे 
उनके कर्ता का प्रयोजक, उनके कराने वाला हुये बिना भी) थे वास्तव में किये जाते हैं । 
इसलिये उनके कर्ता के प्रयोजकत्व का पक्षपात छोड़कर यह में अत्यन्त मध्यस्थ हूँ। में 
स्वतन्त्र ऐसे शरोर, वाणी तथा सनका (उपादान) कारक जो अचेतन द्रव्य है, उसका अनु- 
मोदक नहों हूं। सेरे कारक-अनुमोदक (हुये) बिना भो (उनके कर्ता का अनुमोदक हुये 
बिना सी) थे वास्तन में किये जाते हैं। इसलिये उनके कर्ता के अनुमोदकत्व का पक्षपात 
छोड़कर यह में अत्यन्त मध्यस्थ हूँ ॥१६०॥ 


रेद० [ प्रवयणसारो 


तात्पयंवत्ति 
अथ देहमनोवचनविषयेःत्यन्तमाध्यस्थ्यमुद्योतयति-- 
णाहूं देहो ण मणो ण चेव वाणी नाह देहोन मनो न चैव वाणी। मनोवचनकायबव्यापार- 
रहितात्परमात्मद्रव्यादभिन्‍्त यन्मनोवचनकायत्रय निश्चयनयेन तन्नाह भवामि। तत कारणात्तत्पक्ष- 
पात मुक्त्वात्यन्तमध्यस्थोईस्मि । ण कारण तेसि न कारण तेषाम्‌ । निविकारपरमाल्हादैकलक्षणसुखा- 
मृतपरिणतेयंदुपादानका रणभूतमात्मद्रव्यतद्विलक्षणो मनोवचनकायानामुपादानकारणभूत पुदुगल- 
पिण्डो न भवामि । तत कारणात्पक्षपात मुक्त्वात्यन्तमध्यस्थो5स्मि | कत्ता ण हि कारइदा अणुसता 
णेव कत्तीणं कर्ता न हि कारयिता अनुमन्ता नैव कतृ णाम्‌ स्वशुद्धात्मभावनाविषये यत्कृतकारिता- 
नुमतस्वरूप तद्विलक्षण यन्मनोवचनकायविषये कृतकारितानुमतस्वरूप तन्नाहू भवामि | तत कारणा- 
त्पक्षपात मुकत्वात्यन्तमध्यस्थो5स्मीति तात्पयेम्‌ ॥॥१६०॥। 


उत्थानिका--आगे शरीर, वचन और मन के सम्बन्ध में मध्यस्थ भाव को 
झलकाते हैं--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(अहं देहो ण) मै शरीर नहीं है (ण मणो) न मन हू ( ण 
चेव वाणी) ओर न वचन ही हूँ (ण तेसि कारण) न इन सन वचन काय का उपादान 
कारण हूं (ण कर्त्ता) न मे इनका करने वाला हु (ण कारहदा) न कराने वाला हूं (णेव 
कत्तीणं अण॒मंता) और न करने वालो को अनुमोदना करता हूँ । सन, वचन, काय के व्यापार 
से रहित, परमात्म-द्रव्य से भिन्‍न जो मन, वचन, फाय तोन है, मै निश्चय से इन रूप नहीं 
हैं इसलिये इनका पक्ष छोडकर मे अत्यन्त मध्यस्थ होता हूं । विकार-रहित परम आनन्‍्द- 
मसी एक लक्षणरूप सुखामृत मे परिणति होना उसका जो उपादानकारण आत्मद्रव्य उस 
रूप मैं हैं। आत्म-द्रव्य से विलक्षण मन वचन काय का उपादान कारण पुद्गल पिंड है, 
में नहीं हूँ । इस कारण से उनके कारण का भी पक्ष छोड़कर मध्यस्थ होता हूँ । मे अपने 


ही शुद्धात्मा की भावना के सम्बन्ध में कर्ता, कराने वाला तथा अनुमोदना करने वाला नहीं 
हूँ । इसलिये इसका पक्ष भी छोडकर मै अत्यन्त मध्यस्थ होता हूँ ॥१६०॥ 


अथ शरीरवाश्मनसां परद्रव्यत्वं निश्चिनों ति--- 
देहो य मणो वाणी पोग्गलदव्वप्पग' त्ति णिद्दिट्ठा । 
पोग्गलद॒व्बं हि पुणो पिडो परमाणुदव्वाणं ॥१६१॥ 
देहश्च मनो वाणी पुद्गलद्गव्यात्मका इति निदिष्टा । 
पुद्गलद्रव्यमपि पुन पिण्ड परमाणुद्रव्याणाम्‌ ॥१६१॥ 
शरीरं व वाक्‌ च सनश्च त्रीण्यपि परद्रव्यं पुद्गलद्रव्यात्मकत्वात्‌ । पुदुगलब्रव्यत्य॑ं 
तु॒तेषां पुद्गलब्रध्यस्वलक्षणमुतस्वरूपास्तित्वनिश्चितत्वात्‌ तथाविधपुद्गलद्रब्यं॑ त्वनेकप- 


१ पुग्गलदब्बप्पग त्ति (ज० वृ०) । २ पुर्गलदब्ब (ज० वु०) | 





प्रवयणसारो ] [ रेड? 


रमाणुद्रव्याणाभेकपिण्डपर्यायेण परिणाम:ः। अनेकपरमाणुद्रव्यस्वलक्ष गमृतस्वरूपास्तित्वाना- 
मनेकत्वेडपि कथंचिदेकत्वेनावभासनात्‌ ॥१६१॥ 

भूमिका--अब शरीर, वाणी और मन का परद्रव्यत्व निश्चित करते हैं :-- 

अन्वयार्थ--[ देहः च मनः वाणी] देह, मन और वाणी [पुदगलद्रव्यात्मकाः ] 
पुद्गल द्रव्यरूप है, [इति निर्दिष्टा:] ऐसा (वीतरागदेव ने) कहा है [अपि पुनः] और 
पुदूगल द्रव्य | वह पुदूगल द्रव्य [परमाणुद्रव्याणा पिण्ड: ]परमाणु द्रब्यो का पिण्ड है । 

टीका--शरीर बाणी और सन तीनों ही परद्रव्य हैं, क्योंकि वे पुदुगल द्रव्यात्मक 
हैं। उनके पुद्गलद्रव्यत्व है, क्योंकि वे पुद्गल द्रव्य के स्वलक्षणमृत स्वरूपास्त्वि में निश्चित 
हैं। उस प्रकार का पुद्गलद्रव्य अनेक परमाणुओं का एक पिण्ड पर्यायरूप से परिणाम है, 
क्योंकि अनेक परमाणुद्रब्यों के स्वलक्षणभूत स्वरूपास्तित्व अनेक होने पर भी कथंचित्‌ 
स्तिग्धत्व रुक्षत्वकृत बंध परिणाम को अपेक्षा से एकत्वरूप अवभासित होते हैं ॥१६१॥ 

तात्पयंवत्ति 

अथ कायवाडमनसा शुद्धात्मस्वरूपात्परद्रव्यत्व व्यवस्थापयति-- 

देहो य सणो बाणी पृुग्गलदब्बप्पपति णिहिद॒ठा देहश्च मनो वाणी तिस्रोषपि पुद्गलद्रब्या- 
त्मका इति निर्दिष्टा । कस्मात्‌ ? व्यवहारेण जीवेन सहैकत्वेषपि निश्चयेन परमचैतन्यप्रकाशपरिणते- 


भिन्नत्वात्‌ । पुदुगलद्रव्य कि भण्यते ? पुग्गलद॒व्य हि पुणो पिड़ो परमाणुदुव्वाण पुदुगलद्रव्य हि स्फुट 
पुन पिण्ड समूहो भवति । केषा ? परमाणुद्रव्याणामित्यर्थ ॥१६१॥ 


उत्पानिका--आगे शरीर, वचन तथा मन को शुद्धात्मा के स्वरूप से भिन्‍न परद्रव्य 
रूप स्थापित करते है-- 


अन्वय सहित विशेषा्थ--( देहो यू मणो वाणी) शरीर, समन ओर वचन (पुग्गल- 
दव्धप्पगत्ति ) ये तोनों हो पुदूगल द्रव्यमयों (णिहिंदुठा) कहे गए हैं । (पुणो) तथा (पुस्गल- 
दव्यं पि) पुद्गलद्रव्य भी (परमाणुदव्वाण पिण्डो) परमाणुरूप पुद्गल द्रव्यों का समूहरूप 
स्कन्ध है । जीव के साथ इन मन वचन काय की एकता व्यवहारतय से माने जाने पर भी 
निश्चयनय से ये तीनों हो परम चंतन्यरूप प्रकाश की परिणति से भिन्‍न हैं। वास्तव में ये 
परमाणु रूप पुदंगलों के बने हुए स्कन्धरूप बर्गंणाओं से बनकर पुद्मलब्रव्यमयो हो है ॥१६१॥ 
अथात्मनः परद्रव्यत्वाभावं परद्रव्यकतृ त्वाभाव च साधयति-- 
णाहूं पोग्गलमइओ ण ते सया पोग्गला कया पिड । 
तम्हा हिण देहो5हं कत्ता वा तसस देहस्स ॥१६२॥ 


१ पुग्गलमइओ (ज० ब्‌ृ०)। २ पुर्गला (ज० वृ०)। 


रेदरे ] [ पवयणसारो 


नाह पुद्गलमयो न ते मया पुदूगला कृता पिण्डम। 
तस्माद्धि न देहोहह कर्ता वा तस्य देहस्य ॥१६२॥॥ 
यदेतत्प्रकरणनिर्धारितं पुदूगलात्मकमन्तर्नीतवाइमसनोद्व॑त शरीरं नाम परव्रव्यं न 
तावदहमस्मि, ममापुद्गलमयस्य पुद्गलात्मकशरी रत्वविरोधात्‌। न चापि तस्थ कारण- 
द्वारेण कतृ द्वारेण कतु प्रयोजकद्वारेण कर्न॑नुमन्तृद्वरेण वा शरीरस्थ कतहिमस्मि, समानेक- 
परमाणुद्रव्यंकपिण्डपर्यायपरिणामस्याकतु रनेकप रसाणद्रव्येक पिण्डपर्यायपरिणामात्मकश री र - 


कत त्वस्थ सर्वया विरोधात्‌ ॥१६२॥ 
भूमिका--अब आत्मा के परद्रव्यत्व का अभाव ओर परद्रव्य के कतृ त्व का अभाव 


सिद्ध करते हैं-- 

अन्वयाथं--[ अह पुदुगलमय न] मैं पुदुगलमय नहीं हु, और [ते पुदुगलाः | 
वे पुदूगल [मया] मेरे द्वारा [पिण्ड न कृताः ] पिण्डरूप नही किये गये है, [तस्मात्‌ हि] 
इसलिये [अह न देहः ] मै देह नहीं ह, [वा] तथा [तस्य देहस्य कर्ता | उस देह का कर्त्ता 
नही हू । 

टोका--भ्रथम तो जो यह प्रकरण से निर्धारित पुदूगलात्मक शरीर नामक परद्रव्य 
है,-जिसके भीतर बाणी और मन का समावेश हो जाता है, वह मैं नहीं हूँ क्योकि सुझ 
अपुव्‌गलात्मक का पुदूगलात्मक शरीररूप होने मे विरोध है। उस (शरीर) के कारण द्वारा 
कर्ता हारा, कर्ता के प्रयोजक द्वारा या कर्ता के अनुमोदक द्वारा शरोर का कर्ता भो मे नहों 
हैँ, क्योंकि में अनेक परमाण द्रव्यों के एकपिण्ड पर्यायरूप परिणाप्र का अकर्ता हैँ, (इसलिये) 
मेरे अनेक परमाणु द्रव्यों के एकपिण्ड पर्यायरूप परिणामात्मक शरीर के कर्तापने का स्वंथा 
विरोध है। 

ततत्पयंवत्ति 


अथात्मन शरीररूपपरद्रव्याभाव तत्कतृ त्वाभाव च निरूपयति--- 

णाह पुर्गलमइओ नाह पुदगलमय ण ते भया पुग्गला कया पिडा न च ते पुद्गला मया कृता 
पिण्डा तम्हा हि ण देहो5ह तस्मादहेहो न भवाम्यह हि स्फुट कत्ता वा तस्स बेहस्स कर्ता वा न भवामि 
तस्य देहस्येति । अयमत्रार्थ --देहो5ह न भवासि । कस्मातु ? अशरीरसहजशुद्धचैतन्यपरिणतत्वेन मम 
देहत्वविरोधात्‌ । कर्त्ता वा न भवामि तस्य देहस्य । तदपि कस्मात्‌ ? नि क्रियपरमचिज्ज्योति -- 
परिणतत्वेन मम देहकतृ त्वविरोधादिति ॥ १६२॥। 

एवं कायवाइडमनसा शुद्धात्मना सह भेदकथनरूपेणचतुर्थस्थले गाथात्रय गतम्‌ | इति पूर्वोक्त- 
प्रकारेण “अत्थित्तणिच्छिदस्स हि” इत्याय्रेकादशगाथाभि स्थलचतुष्टयेन प्रथमों 'विशेषान्तराधिकार ' 


समाप्त' । 


पबयमणसारो ] [ रेदरे 


अथ केवलपुए्गलमुख्यत्वेन नवगाथापर्यन्त व्याख्यान करोति। तत्र स्थलद्यय भवति। परमा- 
णूना परस्परबन्धकथनार्थ “अपदेसो परमाणू” इत्यादि प्रथमस्थले गाथाचतुष्टयम्‌ । तदनन्तर स्कधाना 
बन्धमुख्यत्वेन “दुपदेसादी खधा इत्यादिद्वितीयस्थले गाथापञ्चकम्‌ । एवं द्वितीयविशेषान्तराधिकारे 


समुदायपातनिका । 
उत्थानिका--आगे फिर दिखाते है कि इस आत्मा के जैसे शरीर रूप पर द्रव्य का 


अभाव है बसे उसके कर्तापने का भी अभाव है। 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(णाहूं पुग्गलमइओ ) में पुदगलमयी नहों हूँ (ते पुर्गला 
पिड़ें मया ण कया) तथा बे पुद्गल के पिड जिन से मन बचन काय बनते हैं, मेरे से बनाए 
हुए नहीं हैं (तम्हा) इसलिये (हि) निश्चय से (अहं देहो ण) से शरीररूप नहीं हूँ (वा तरस 
देहस्स कत्ता) और न उस देह का बनाने वाला हूँ । मे शरीर नहीं हूं क्योंकि में वास्तव में 
शरोर रहित सहज हो शुद्ध चेतन्य को परिणति का रखने वाला हूँ इससे मेरा और शरीर 
का विरोध है। और न में इस शरीर का कर्ता हूं क्योंकि में क्रियारहित परम चखेतन्य 
ज्योतिरूप परिणति का हो कर्ता हूं, मेरा कर्तापना देह के कर्तापन से विरोधरूप है।॥१६२॥ 
इस तरह मन वचन काय का शुद्धात्मा के साथ भेद है, ऐसा कथन करते हुए चौथे 
स्थल में तीन गाथाये पूर्ण हुई। इस तरह पूव में कहे प्रमाण “अत्थित्तणिच्छिदस्स हि” 
इत्यादि ग्यारह गाथाओ से चौथे स्थल मे प्रथम विशेष अन्तर अधिकार पूर्ण हुआ । 
अब केवल पुदूगल की मुख्यता से नव (६) गाथा तक व्याख्यान करते हैं। इसमें 
दो स्थल हैं। परमाणुओ मे परस्पर बध होता है इस बात के कहने के लिये “अपदेसो 
परमाणु” इत्यादि पहले स्थल मे गाथाए चार है। फिर स्कधो के बध की मुख्यता से 
दुपदेसादी खधा” इत्यादि दूसरे स्थल में गाथा पाच है। इस तरह दूसरे विशेष अन्तर 
अधिकार मे समुदायपातनिका है । 
अथ कर्थ परमाणुद्रव्याणां पिण्डपर्यायपरिणतिरिति संदेहमपनुदति--- 
अपदेसो परमाण्‌ पदेसमेत्तो य सयमसहो जो । 
णिद्धो वा लुक्खो वा दुपदेसादित्तमणुभवदि' ॥१६३॥ 


अप्रदेश परमाणु प्रदेशमात्रश्च स्वयमशब्दो य । 
स्निग्धो वा रूक्षो वा द्विप्रदेशादित्वमनुभवति ॥१६३॥ 


परमाणु हि द्वधादिप्रदेशानामभावाद प्रदेशः, एकप्रदेशसदभावात्प्रदेशमात्र:, स्वयभनेक- 
परमाणुव्रव्यात्मकशब्दपर्यायव्यक्त्यसंभवावशब्दश्व । यतश्चतुःस्पशंपञुचरसद्विगगधपअ्चवर्णा- 


१ दुपदेसादित्तमणुहवदि (ज० वृ०) | 


इदेंड ] [ प्वयणसारों 


सासविरोधेन सद्भावात्‌ स्तिर्धो वा रुक्षो वा स्थात्‌ । तत एवं तस्य पिण्डपर्यायपरिणति- 
रुपा द्विप्रवेशा दित्वानुभृति: । अथंवं स्निग्धरुक्षत्वं पिण्डत्वसाधनमु ॥१६३॥ 

भूमिका---भव, इस संदेह को दूर करते हैं कि “परमाणद्रव्यों की पिण्ड पर्यायरूप 
परिणलि कंसे होती हे (--- 

अन्वयार्थ--- [ परमाणुः] परमाणु [यः अप्रदेश ] जो कि अदेशी (बहु प्रदेशी 
नही ) है, [प्रदेशमात्र: ] प्रदेशमात्र है, [च] और [स्वय अशब्दः] स्वय अशब्द है, [स्नि- 
ग्ध वा रूक्ष: वा] वह स्निग्ध अथवा रूक्ष होता हुआ [ट्विप्रदशादित्वम्‌ अनुभवति] द्विप्र- 
देशादित्व का अनुभव करता है (अर्थात्‌ द्रधभुक आदि स्कधो रूप परिणत होता है)। 

टीका--वास्तव में परमाणु हधादि (दो-तीन आदि) प्रदेशों के अभाव के कारण 
अप्रदेशो है, एक प्रदेश के सदभाव के कारण प्रदेशमात्र है और स्वय, अनेक परमाणुद्रव्या- 
(सक्ष शब्दपर्यायरूप प्रगट होने को संभव न होने से, अशब्द है। क्योंकि (बह परमाण ) 
अविरोधपुर्वक चार स्पशं, पांच रस, दो गंध ओर पांच वर्णों के सदृभाव के कारण स्निग्ध 
अथवा रूक्ष होता है, इसोलिये हो उसके पिण्ड पर्याय-परिणतिरूप द्विप्रदेशादित्व की अनु- 
भूति होती है। इस प्रकार स्निग्धरुक्षत्व पिण्डत्व का कारण है ॥१६२॥। 

तात्पयंबत्ति 

अथ यद्यात्मा पुदूगलाना पिण्ड न करोति तहिं कथ पिण्डपर्यायपरिणतिरिति प्रश्ने प्रत्युत्तर 
ददाति-- 

अपदेसो अप्रदेश । स क ? परमसाण्‌ पुद्गलपरमाणु ? पुतरपि कथभूत । पदेसमेत्तो य 
द्वितीयादिप्रदेशाभावात्‌ प्रदेशमात्रश्च | पुनश्च कि रूप ? सयमसद्दो य स्वय व्यक्तिर्पेणाशब्द । एवं 
विशेषणत्रयविशिष्ट सन्‌ णिद्धों वा रुक्‍खों वा स्निग्धो वा रूक्षो वा यत कारणात्सभवति तत 
कारणात । दुषदेसादित्तमणुह॒बदि द्विप्रदेशादिरूप बन्धमनुभवतीति । तथा--यथायमात्मा शुद्धबुद्धैकस्व- 
भावेन बन्धरहितो5पि पश्चादशुद्धनयेन स्निग्धस्थानीयरागभावेन रूक्षस्थानीयद्वेषभावेन यदा परिणमति 
तदा परमागमकथितप्रकारेण बन्धमनुभवति । तथा परमाणु रपि स्वभावेन बन्धरहितो5उपि यदा बन्ध- 
कारणभूत स्तनिग्धरूक्षयुणेन परिणतों भवति तदा पुदुगलान्तरेण सह विभावपर्यायरूप बन्धमनु- 
भवतीत्यर्थ ॥१६३॥। 

उत्पातिका--यदि आत्मा पुदगलो को पिडरूप नहीं करता है तो किस तरह पिड 


की पर्याय होती है इस प्रश्न का उत्तर देते है--- 

अन्वय सहित विशेषा्थं--(परमाण्‌ ) पुदुगल का अविभागी अश्वंड परमाणु (जो 
अपदेसो) जो बहुत प्रदेशों से रहित है (पदेसमेत्तो य) एक प्रदेशमात्र है और (सयमसद्दो ) 
स्वयं व्यक्तरूप से शब्द पर्याय से रहित है (णिद्धों था लुक्खों वा) स्निग्ध होता है या रूक्ष 


पवयणसारों ] [ २६५ 


होता है, इस कारण से (दुपदेसादित्त ) दो प्रदेशों के व अनेक प्रदेशों के मिलने से बंध 
अवस्था को (अण॒हयदि) अनुभव करता है। जेसे यह आत्मा शुद्ध बुध एक स्वप्ावरूप से 
बंधरहित है तो भी अनादिकाल से अशुद्ध निश्चयनय से स्निग्ध के स्थान में रागभाव से 
और रूक्ष के स्थान में हेषभाव से जब-जब परिणसन करता है तब-तब परमागम में कहे 
प्रमाण बन्ध को प्राप्त करता है, तंसे ही परमाणु भी स्वभाव से बन्ध रहित होने पर भी 
जब-जब बन्ध के कारणभमृत स्निग्ध रूक्ष गुण से परिणत होता है तब-तब दूसरे पुद्गल 
परमाणु से विभाव पर्यायरूप बन्ध को प्राप्त हो जाता है ॥१६३॥। 
अथ कीदृशं तत्स्निग्धरूक्षत्वं परमाणोरित्यावेदयति--- * 
एगत्तरमेगादी अणुस्स णिद्धत्तणं च लुक्खत्तं । 
परिणामादों भणिदं जाव अणंतत्तमणुभवदि' ॥१६४॥ 


एकोत्तरमेकाद्यणो स्तनिग्धत्व वा रूक्षत्वम्‌ । 
परिणामाइभणित यावदनन्तत्वमनुभवति ॥|१६४॥ 


परमाणोह तावदस्ति परिणामः तस्य वस्तुस्वभावत्वेनानतिक्रमात्‌ । ततस्तु परि- 
णामादुपात्तकादाचित्कवंचित्ययं, चित्रगुणयोगित्वात्परमाणोरेकाञेकोत्त रानन्तावसानावि- 
भागपरिच्छेदव्यापिस्निगधत्वं वा रुक्षत्व वा भवति ॥१६४॥ 

भूमिका--अब, यह बतलाते हैं कि परमाणु के वह स्निग्ध रूक्षत्व किस प्रकार का 
होता है-- 

अन्वयार्थ--[ अणो |] परमाणु के [परिणामात्‌ ] परिणमन के कारण [एकादि] 

एक (अविभागी प्रतिच्छेद) से लेकर [एकोत्तर | एक-एक बढते हुये [यावत्‌] जब तक 
[अनन्तत्वमु अनुभवति ] अनन्तत्व को (अनन्त अविभागी प्रतिच्छेदत्व को) प्राप्त हो, तब 
तक [स्निग्धत्व वा रूक्षत्व | स्निग्धत्व अथवा रुक्षत्व होता है, ऐसा [भणितम्‌ ] (जिनेन्द्र- 
देव ने) कहा है । 

टीका--प्रथम तो परमाणु के परिणमन होता है, क्योंकि वस्तु का स्वभाव होने 
से, उसका (परिणमन का) उल्लघन नहीं किया जा सकता । उस परिणमन के कारण जो 
क्षणिक विविधता धारण करता है ऐसा, एक से लेकर एक-एक बढ़ते हुए अनन्त अविभागी- 
प्रतिष्छेदों तक व्याप्त होने बाला स्निगधत्व अथवा रुक्षत्व परमाणु के होता है, क्योकि 
परमाणु अनेक प्रकार के गुणों वाला है ॥१६४।॥ 





१ अण॒ह॒बदि (ज० वृ०) । 


रे८६ | [ पवयणसारो 


तात्पयंब॒ त्ति 
अथ कींदृश तत्स्निः्धरूक्षत्वमिति पृष्टे प्रत्युत्तर दराति-- 
एग्रुत्तरमेगादी एकोत्तरमेकादि । कि ? णिद्धत्तण च लुक्खत्त स्निग्धत्व रूक्षत्व च॒ कर्मतापन्न 
सणिदं भणित कथितम्‌ । कि पयेन्तम्‌ ”? जाव अणतत्तमणुहृबदि अनन्तत्वमनन्तपर्यनन्‍त यावदनुभवति 
प्राप्नोति। कस्मात्सकाशात्‌ परिणामादों परिणतिविशेषात्परिणामित्वादित्यर्थ । कस्य सम्बन्धि ? 
अजुस्स अणो पुदंगलपरमाणों । तथाहि--यथा जीवे जलाजागोमहिषीक्षीरे स्नेहवृद्धिवत्स्नेहस्थानीय 
रागित्व रूक्षस्थानीय द्वेषत्व बन्धकारणभूत जघन्यविशुद्धसक्लेशस्थानीयमादि कृत्वा परमागमकथित- 
क्रमेणोत्कृष्टविशुद्धसक्लेशपर्यन्त वद्धंते। तथा पुद्गलपरमाणुद्रव्येषपि स्निग्धत्व रूक्षत्व च बन्धकारण- 
भूत पूर्वोक्तजनलादितारतम्यशक्तिदृष्टान्तेनैकगुणसज्ञाजघन्यशक्तिमादि कृत्वा ग्रुणसशेनाविभागपरिच्छेद- 
द्वितीयनामाभिषेयेन शक्तिविशेषेण वद्धंते । कि पयेन्त । यादवदनन्तसख्यानम्‌ । कस्मातु ? पुदंगल- 
द्रब्यस्य परिणामित्वात्‌ परिणामस्य वस्तुस्वभावादेव निषेधितुमशक्यत्वादिति ॥ १६४।। 
उत्थानिका---आगे वे स्निग्ध रूक्ष गुण किस तरह है ऐसा प्रश्न होने पर उत्तर 
देते हैं-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ---(अणुस्स) परमाणु का (णिद्धत्तणं च लुक्खत्त) चिकना- 
पना या रूखापना (एगादी) एक अंश को आदि लेकर (एगुत्तरस्‌) एक-एक बढ़ता हुआ 
(परिणामादो ) परिणसन शक्ति के विशेष से (जाबव अणतत्त ) अनतपने तक (अणुहृबदि) 
अनुभव करता है। ऐसा (भणिद) कहा गया है जेसे जल, बकरी का दूध, गाय का दूध, 
सेस का दूध एक दूसरे से अधिक-अधिक खिकनाई को रखता है, इसो तरह यह ससारी 
जीव चिकनाई के स्थान मे रागपने को, रूखेपने के स्थान मे द्वेषपने को बन्ध के कारणभ्ृत्त 
जधन्य विशुद्ध या संक्लेश भाव को आदि लेकर परमागम मे कहे प्रमाण उक्ृष्ट विशुद्ध या 
संक्लेश भाव पर्यंत क़म से बढ़ता हुआ रखता है। इसो तरह पुद्गल परमाण द्रव्य भो पूर्व 
में कहे हुए जल दूध आदि को बढती हुई शक्ति के दृष्टान्त से एक गुण नाम को जघन्य 
शक्ति को आदि लेकर क्रम से गुण नाम से प्रसिद्ध अविभाग परिणामों का होना वस्तु का 
स्वभाव हे सो कोई मेटने को समर्थ नहों है । 
भावार्थ--यद्यपि प्रत्येक द्रव्य का स्वभाव परिणमनशील है, तथापि उस परिणमन 
में कालद्रब्य सहुकारो कारण है ॥|१६३।॥। 
अथातञ् फोहशात्स्निग्धरूक्षत्वात्पिण्डत्वसित्यावेद बदि--- 
णिद्धा वा लक्खा वा अणुपरिणासा समा वा विसमा वा | 
समदो दुराधिगा जदि बज्ञंति हि आदिपरिहोणा ॥१६५॥ 


१ व (ज० व॒ु०)। 


परवंयणतारों ] [ ३६७ 


स्निग्धा वा रूक्षा वा अणुपरिणामा समा वा। 
समतो द्थयधिका यदि बध्यन्ते हि आदिपरिहीना ॥१६५॥ 
समतो दृ्यधिकगुणादि स्तिग्धरुक्षत्वादूबन्ध इत्युत्सग, स्निग्धरूक्षद्रधधिकगुणत्वस्य 
हि परिणामकत्वेन बन्धसाधनत्वात्‌ । न खल्वेकगुणात्‌ स्निग्धरूक्षत्वादुबन्ध इत्यपवाद:॥ एक- 
गुणस्निग्धरुक्षत्वस्य हि परिणम्यपरिणामकत्वाभावेन बन्धस्थासाधनत्वात्‌ ॥१६५॥ 
भूमिका--अब यह बतलाते हैं कि कंसे स्निग्धत्व-रूक्षत्व से पिण्डता होती है-- 
अन्यवार्थ--[ अणु परिणामा'] परमाणु-परिणाम [स्निग्धा: वा रूक्षा* वा] 
स्निग्ध हो या रूक्ष हो [समाः वा विषमाः वा] सम (अश वाले, २, ४, ६ आदि हो, या 
विषम (अश वाले, ३, ५, ७ आदि) हो [आदि परिहीना' | जघन्य अर्थात्‌ एक अश वाले 
को छोडकर, [यदि समत द्र्यधिकाः] यदि समान से दो अधिक अश वाले हो तो [बध्यन्ते 
हि] बधते ही है । 
टीका--समान से दो गुण (अश) अधिक स्निग्धत्व या रुक्षत्व हो तो बंध होता 
है, यह उत्सगं (सामान्य नियम) है, क्योकि स्निग्धत्व या रूक्षत्व को दिगुणाधिकता के, 
निश्चय से परिणामकपना होने से (परिणमन कराने वाला होने से), बंध का कारणपन है । 
यदि एक गुण स्निग्धत्व या रूक्षत्व हो तो बध नही होता, यहु अपवाद है, क्योंकि एक गुण 
स्निःधत्व या रुक्षत्व के परिणम्प-परिणामकता का (परिणम्य-जो परिणमित होत! है, 
परिणामफ-जो परिणमन कराता है, दोनो का) अभाव होने से, बंध के कारणत्व का 
अभाव है ॥१६५॥ 
तात्पयंवृत्ति 
अथात्र कीदुशात्स्निग्धरूक्षत्वगुणात्‌ पिण्डो भवतीति प्रश्ने समाधान ददाति-- 
बज्ञ्ति हि बध्यन्ते हि स्फूट । के ? कर्मतापन्ना अणुपरिणामा अणुपरिणामा अणुपरिणाम- 
शब्देनात्र परिणामपरिणता अणवो गृह्यन्ते । कथभूता ? णिद्धा वा लुक्खा वा स्निग्धपरिणामपरिणता 
वा रूक्षपरिणामपरिणता वा। पुनरपि कि विशिष्टा ? समा व विसमा वा द्विशक्तिचतु शक्तिषट्शक्त- 
यादिपरिणताना सम इति सन्ञा। त्रिशक्तिपञ्चशक्तिसप्तशक्त्यादिपरिणताना विषम इति सज्ञा। 
पुनश्च कि रूपा । समदो दुराधिगा जदि समत समसख्यानात्सकाशाद द्वाभ्या ग्रुणाभ्यामधिका यदि 
चेत्‌ । कथ द्विगुणाधिकत्वमिति चेत्‌ ? एको द्विगुणस्तिष्ठति द्वितीयो5पि द्विभुण इति द्वो समसख्यानों 
तिष्ठतस्तावत्‌ एकस्य विवक्षितद्विगुणस्य द्विगुणाधिकत्वे कृते सति स चतुर्गुणो भवति शक्तिचतुष्टय- 
परिण्तों भवति । तस्य चतुर्गुणस्य पूर्वोक्तद्विगुणेन सह बन्धों भवतीति। तथैव द्वौ त्रिशक्तियुक्तो 
तिष्ठतस्तावतू, तत्राप्येकस्य त्रिगुणशब्दाभिधेयस्य त्रिशक्तियुक्तस्य परमाणों शक्तिद्यमेलापके कुते सति 
पञ्चगुणत्व भवति | तेन पञ्चगुणन सह पूर्वोक्तत्रिगुणस्य बन्धो भवति | एव द्वयोद्व यो. स्निरधयोद यो यो 
रूक्षयोह्व॑योद् यो स्निग्धरूक्षयोवा समयो विषमयोश्च द्विगुणाधिकत्वे सति बन्धो भवतीत्यथे', किन्तु विशेषो- 


३८८ ] [ पवयणसारो 


उस्ति । आदिपरिहीणा आदिशब्देन जलस्थानीय जघन्यस्निग्धत्व वालुकास्थानीय जघन्यरूक्षत्व 
भण्यते ताभ्या विहीना, आदि परिहीना बध्यस्ते । 
किड्च-परमचैतन्यपरिणतिलक्षणपरमात्मतत्त्वभावनारूपधम्य॑ ध्यानशुक्लध्याननलेन. यथा 
जघन्यस्निग्धशक्तिस्थानीये क्षीणरागत्वे सति जघन्यरूक्षशक्तिस्थानीये क्षीणद्वेपत्वे च सति जल- 
बालुकयोरिव जीवस्य बन्धों न भवति, तथा पुद्गलपरमाणोरपि जघन्यस्निग्धरूक्षशक्तिप्रस्तावे बन्धो 


न भवतीत्यभिप्राय, ॥१६५॥।। 

उत्थानिका--अब यहा प्रश्न करते है कि किस प्रकार के चिकने रूखे गुण से 
पुदूुगल का पिंड बनता है ? इसी का समाधान करते है-- 

अन्वय सहित विशेषाथ--(अणुपरिणामा) परमाणु के पर्याय भेद (णिद्धा वा लुक्खा 
वा) स्निग्ध हों या रूक्ष हों (समा बा) दो, चार, छ आदि की गणना से समान हों 
(विसमा वा) अथवा तोन, पाँच, सात नव आदि की गणना से विषम हो (जदि) जो (हि) 
निश्णय से (आदिपरिहोणा) जधन्य अंश से रहित हों (समदो) तथा गिनती की समानता 
ले (दुराधिगा) दो अधिक अंश में हों तो (बज्मंति) परस्पर बंध जाते है। पुदुगल के 
परभाणु रुक्ष हों या स्तिग्ध गुण से परिणत हों तथा सम हो या विषम हो, दो गुणांश 
अधिक होने पर परस्पर बध जाते हैं। दो गुण अधिकपने का भाव यह है कि मानलो एक, 
दो अंशवाला है इतने हो में परिणमन करते हुए एक किसी दो अंश वाले परमाणु में दो 
अंश अधिक हो गए तब यह परमाणु चार अंश रूप शक्ति मे परिणमन करने वाला हो 
जाता है । इस चार गुण वाले परमाणु का पुर्व मे कहे हुए किसी दो अशधारी परमाणु के 
साथ बंध हो जायगा तंसे ही दो परमाणु तोन-तीन अश शक्तिधारी है उनसे से एक तोन 
अंश शक्ति रखने वाले परमाणु में मान लो परिणसन होने से दो शक्ति के अश अ्षधिक होने 
से वह परमाणु पाँच अंश वाला हो गया। इस पंच अंश वाले का पहले कहे हुए किसी 
तीन अंश वाले परसाणु से बंध हो जावेगा । इस तरह दो अंशधारी बिकने परमाणु का 
दूसरे दो अधिक अंश वाले चिकने परमाणु के साथ या दो अंश बाले रुखे का दो अधिक 
अंश वाले रूखे के साथ, था दो अंश याले चिकने का दो अश अधिक वाले रूखे परमाणु के 
साथ बंध हो जायेगा । इसी तरह सम का या विषम का अंध दो अंश को अधिकता होने पर 
ही होगा । जो परमाणु जघन्य चिकनाई को ज॑ंसे जल मे सान लो जावे या जघन्य रुखेपने 
को जैसे बाल कण में मान लिया जाबे, रखता होगा उनका बंध्र उस दशा में किसो भो पर- 


साणु से नहीं होगा । 


परयणसारों ] [ रेड 


यहाँ यह भाव है कि जंसे परमचंत-न्यभाव मे परिणति को रखने वाले परमात्सा के 
स्वरूप की भावनामयों धर्मध्यान या शुक्लध्यान के बल से जब जघन्य चिकनाई को शक्ति 
के समान सब राग क्षय हो जाता है या जघन्य रूखेपने की शक्ति के समान सब द्व ष क्षय 
हो जाता है तब जसे जल का और बाल का बंध नहीं होता वंसे जोब का कर्मों से बंध नहीं 
होता । तथा वेसे ही जघन्य, स्निग्ध या रूक्ष शक्तिधारी परभाणु का भो किसो से बंध नहों 
होगा, यह अभिप्राय है ॥१६५॥ 


अथ परमाणनां पिण्डत्वस्य यथोदितहेतुत्वमवधारयति-- 
णिद्धत्तणेण दुगुणो चदुगुणणिद्धेण बंधमणुभवदि । 
लुक्खेण वा तिगुणिदो अणुबज्ञ्वदि पंचगुणजुत्तो ॥१६६॥ 
स्निःधत्वेन द्विगुणश्चतुर्गुणस्निग्धेन बन्धमनुभवति । 
रूक्षेण वा त्रिगुणितोः्णुबंध्यते पञ्चगुणयुक्त ॥१६६।॥ 

यथोदितहेतुकमेव परमाणना पिण्डत्वमवधायं द्विच्तुर्गुणयोस्त्रिपअचगुणयोश्च हयोः 
स्निग्धयो: दयो रूक्षयोद्यों: स्निग्धरूक्षयोवा परमाण्वाबन्धस्य प्रसिद्धेः । उक्त चर 'णिद्धा 
णिद्धेण बज्मति लुक्खा-लक्खा य पोग्गला। णिद्धलुक्खा य बज्ञंति रूवारूबी य पोग्गला' 
"“णिद्धस्स णिद्धेण दुराहिएण लुक्खस्स लक्खेण दुराहिएग। णिद्धस्त लुक्खेण हवेदि अंधो 
जह॒ण्णवज्जे विसमे समे वा । ॥१६६॥ 

भूमिका--अब यह निश्चित करते हैं कि परमाणुओ के पिण्डत्ब से यथोक्त (उपरोक्त) 
हेतु है-- 

अन्वयार्थ--[ स्निग्धत्वेन द्विगुण:] स्निग्धरूप से दो अशवाला परमाणु [ चतुगु ण- 
स्निग्धेन ] चार अंश वाले स्निग्ध परमाणु के साथ [बध अनुभवति] बध को अनुभव 
करता (प्राप्त होता) है। [वा] अथवा [इरुक्षेण त्रिगुणितः अणुः] रूक्ष रूप से तीन अश 
वाला परमाणु [पचगुणयुक्तः] पाच अश वाले के साथ युक्त होता हुआ [वशध्यते ] 
बधता है । 

टीका--यथोक्त हेतु से ही परमाणुओ के पिडत्व होता है--यह निश्चित करना 
चाहिये, क्योकि दो और चार गुण वाले तथा तीन ओर पाँच गुण वाले दो स्निग्ध परमाणओं 
के अथवा दो रूक्ष परमाणुओं के अथवा दो स्तनिग्ध-रक्ष परमाणुओं के (एक स्निग्ध और 
एक रुक्ष परमाणु के) बंध की प्रत्तिद्धि है। कहा भी है कि--- 
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“जिद्या णिद्धेण बज्पंति लुक्खा लुक्खा य पोग्गला । णिद्धलुक्खा य बज्सति रूवारूवी य पोग्गला ॥।” 
“णिद्धस्स णिद्धेण दुराहिएण लुक्खस्स लुक्खेण दुराहिएण। णिठ्धस्स लुक्खेण हवेदि बधो जहण्णवज्जे 
विसमे समे या ।। 
अर्थ--पुद्गल “रूपी! ओर “अरूपी'' होते हैं। उनमे से स्निग्ध पुद्गल स्निग्ध के 
साथ बंधते हैं, रूक्ष पुदृगल रूक्ष के साथ बंधते हैं। स्निग्ध ओर रुक्ष भी बंधते हैं । 
जघन्य के अतिरिक्त सम अंश वाला हो या विषम अंश वाला हो, स्निग्ध का दो 
अधिक अंश वाले स्निग्ध परमाणु के साथ, रुक्ष का दो अधिक अंश वाले रुक्ष परमाणु के 


साथ और स्निग्ध का रुक्ष परमाणु के साथ बंध होता है ॥१६६॥ 
तात्पयंबृत्ति 
अथ तमेवार्थ विशेषेण समर्थयति -- 
गुणशब्दवाच्यशक्तिद्वययुक्तस्य स्निग्धपरमाणोश्चतुर्गुण स्निग्धेन रूक्षेण व। समशब्दसज्ञेन तथैव 
त्रिशक्तियुक्तरूक्षस्य पञ्चगुणरूक्षेण स्निग्धेन वा विषमसज्ञेन द्विगुणाधिकत्वेन सति बन्धों भवतीति 
ज्ञातव्यम्‌ । अय तु विशेष --परमानन्देकलक्षणस्वसवेदनज्ञाननलेन हीयमानरागद्वं षत्वे सति पूर्वोक्तजल- 
वालकादुष्टान्तेन यथा जीवाना बन्धो न भवति तथा जघन्यस्निग्धरूक्षत्वगुणे सति परमाणूना चेति। 


तथा चोक्तम्‌-- ॥॒ 
“णिद्धस्स णिद्धेण दुराधिगेण लुक्खस्स लुक्खेण दुराधिगेण । 


णिद्धस्स लुक्खेण हवेदि बधों जहण्णवज्जे विसमे समे वा” ॥॥१६६॥।॥ 

एव पूर्वोक्तप्रकारेण स्निग्धरूक्षपरिणतपरमाणुस्वरूपकथनेन प्रथमगाया। स्तिग्धरूक्षगुण- 
विवरणेन द्वितीया । स्तिग्धरूक्षगुणाभ्या व्यधिकत्वे सति बन्धकथनेन तृतीया। तस्यैव दुृढीकरणेन 
चतुर्थी चेति परमाणूना परस्परबन्दव्याख्यानमुख्यत्वेन थमस्थले गाथाचतुप्टय गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे इसी ही पूर्व कहे हुए भाव को विशेष समर्थन करते है-- 

अन्वय सहित विशेषाथं--(णिद्धत्तणेण) चिकनेपने की अपेक्षा (दुगुणो) दो अंश- 
धारी परमाणु (चदुगुणणिद्धेण वा लक्खेण) चार अंशधारी चिकने या रूखे परमाणु के 
साथ (बंघं अणुभवदि) बन्ध को प्राप्त हो जाता है। (तिगुणिदों अणु) तीन अशधारी या 
रूछझा परमाणु (पंचगुणजुत्तो) पांच अशधारो चिकने या रूखे परमाणु के साथ (बज्ञदि) 


बन्ध जाता है । 


१ किसी एक परमाणु की अपेक्षा से विसद्शजाति का समान अशो वाला दूसरा परमाणु 'रूपी' कहलाता 
है, और शेष सब परमाणु उसकी अपेक्षा से अरूपी' कहलाते है। जैसे--पाच अश स्निग्धतावाले परमाणु को पांच 
अश रूक्षतावाला दूसरा परमाणु रूपी! है और शेष सब परमाणु उसके लिए “अरूपी है। इसका अर्थ यह हुआ 
कि-विसदृशजाति के समान अश वाले परमाणु परस्पर 'हरूपी' है और सदृशजाति के अथवा विसदृश जाति के 


असमान अश वाले परमाणु परस्पर 'अरूपी' है। 
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गाथा में गुण शब्द से शक्ति के अंशों को अर्थात्‌ अविभाग प्रतिच्छेदों को प्रहण 
करना चाहियवे। जैसे पहले कहे हुए जलबिंदु तथा बालू के दुष्टांत से जिन जोयों का राग- 
हेष परमानन्दमयो स्वसंवेदत ज्ञानगुण के बल से नष्ट हो गया है उनका कर्म के साथ बन्ध 
नहीं होता । इसो तरह जिन परमाणुओ से जघन्य खिकनाई या रुखापन है, उनका भी 
किसी से बंध नहीं होता । बन्ध दो अश की अधिकता से दो अंश या तीन अंश आदि धारी 
परमाणुओं का परस्पर होगा जंसा इस गाथा में कहा है--- 
“णिद्धस्स णिद्धेण दुराहिएण लुक्खस्स लुक्खेण दुराहिएण । 
णिड्धस्स लुक्खेण हवेदि बधो जहण्णवज्जे विसमे समें वा ॥। 
(घवल पु० १४ पृ० ३३ गा० ३६) 
भाव यह है कि--स्निग्ध पुदगल फा दो गुण अधिक स्निग्ध पुदुंगल के साथ और 
रूक्ष पुद्गल का दो गुण अधिक रूक्ष पुद्गल के साथ बन्ध होता है तथा स्निग्ध पुरुगल का 
रूक्ष पुरुगल के साथ जघन्य गुण के अतिरिक्त विषम अथवा सम गुण के रहने पर बन्ध 
होता है ॥१६६॥ 
भावार्थ--पुद्गल परमाणुओं के बन्ध के विषय में दो परम्परायें उपलब्ध होती 
हैं । धवल परम्परा के अनुसार निम्न व्यवस्था फलित होती है--- 





| कलाडू |... पुन... खदृरबध. | किरदृश. गुणाश सदृशबध विसदृशबध 
१ जघन्य + जघन्य नही नही 
२ जघन्य + अजघन्य नही नही 
३ अजघन्य +सम-अजघन्य नही है 
हि अजघन्य + एकाधिक-अजघन्य नही है 
भ्‌ अजघन्य + दृचधिक-अजघन्य है है 
६ अजघन्य + त्रयादिक अधिक-अजघन्य नही है 


श्री सर्वांसिद्धि और तत्त्वार्थवातिक में “णिद्धस्स णिद्धेण” उपर्युक्त घट्खंडागम को 
गाया उद्धृत की गई है किन्तु इस गाथा के उत्तराड्ध के अर्थ में धवलाकार से सतभेद है । 
श्री सर्वार्थसद्धि और तत्त्वार्थथातिक के अनुसार निम्न व्यवस्था फलित होती है-- 


[ प्रवयणसारो 





ड४डण०्२रे | 
कला |. गण | चंद गब | विसदृशयध, ग्रुणाश सदृशबध विसदृशबध 

१ जघधन्य + जघन्य नही 

२ अजघन्य + अजधन्य नही नही 
३ अजधन्य + सम + अजघन्य नही नही 
१ अजघन्य + एकाधिक-अजघन्य नहीं नही 
भर अजधन्य + दृथधिक-अजघन्य है है 
६ अजघन्य + त्रयादि अधिक-अजघन्य नही नही 


इस तरह पूर्व में कहे प्रमाण स्निग्ध रूक्ष अवस्था में परिणत परमाणु का स्वरूप 
कहते हुए पहली गाया, स्निग्ध रूक्ष गुण का वर्णन करते हुए दूसरी, स्तिग्ध या रूक्ष गुण 
में दो अंश अधिक से बन्ध होगा ऐसा कहते हुए तीसरी तथा उसके हो वृढ करने के लिये 
थोथी इस तरह परमाणुओं के परस्पर बंध के व्याख्या की मुख्यता से पहले स्थल मे चार 
गाधाएं पूर्ण हुईं । 
अथात्सनः पुद्गलपिण्डकत्‌ त्वाभावमवधारयति--- 
दुपदेसादी खंधा सुहुमा वा बादरा ससंठाणा । 
पृढबिजलतेउबवाऊ सगपरिणामेहि जाय॑ंते ॥१६७॥ 


द्विप्रदेशादय स्कन्‍्धा सूक्ष्मा वा बादरा ससस्थाना । 
पृथिवीजलतेजोवायव स्वकपरिणाम॑र्जायन्ते | १६७।। 


एवममी समुपजायमाना द्विप्रदेशादय: स्कन्धा विशिष्टावगाहनशक्तिवशादुपात्त सोक्ष्म्य- 
स्थौल्यविशेषा विशिष्टाकारधारणशक्तिवशादगृहीतविचित्रसंस्थाना: सन्‍्तो यथास्व॑ स्पर्शावि- 
चतुष्कस्याविर्भावतिरोभावस्वशक्तिवशमा साथ प्रथिव्यप्तेजोवायवः स्वपरिणामरेव आयन्ते । 
अतोध्वधायंते दृधरणुकाहनन्तानन्तपुद्गलानां न पिण्डकर्ता पुरुषो5स्ति ॥१६७॥॥ 

भूमिका--अब, आत्मा के, पुद्गलों के पिण्ड के कत्‌त्व का अभाव निश्चित 


करते हैं--- 
अन्धयार्थ--- द्विप्रदेशादय. स्कथा ) द्विप्रदेशादिक (दो से लेकर अनन्तप्रदेश वाले) 


स्कंध [स्वकपरिणाम:] अपने परिणामों से [सूक्ष्म वा बादरा ] सूक्ष्म अथवा बादर, 
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[ससस्थाना. ] सस्थानो (आकारो) सहित और [प्रथिवीजलतेजोवायव ] पृथ्वी, जल, तेज, 
और वायुरूप [जायन्ते] होते है । 

टीका--इस (पूर्वोक्त) प्रकार से यह उत्पन्न होने वाले द्विप्रदेशादिक स्कँध, 
विशिष्ट अबगाहन को शक्ति के वश सुक्षमता और स्थ॒लतारूप भेद बाले होते हैं, विशिष्ट 
आकार धारण करने की शक्ति के बश होकर विचित्र संस्थान वाले होते हैं ओर अपनी 
योग्यतानुसार स्पर्शादिचतुष्क के आविर्भाव ओर तिरोभाव को स्वशक्ति के वश होकर 
पृथ्वी, जल, अग्नि और वायुरूप अपने परिणामों से ही होते हैं। इससे निश्चित होता है 
कि द्वि-अणुकादि अनन्तानन्त पुदुूगलों का पिण्डकर्ता आत्मा नहीं है ॥१६७॥ 

तात्पयंब॒ृत्ति 

अथात्मा द्थणुकादिपुद्गलस्कन्धाना कर्त्ता न भवतीत्युपदिशति-- 

जायते उत्पच्न्ते । के कर्त्तार ? दुपदेसादी खधा द्विप्रदेशाद्यनन्ताणुपर्यन्ता स्कन्धा जायन्ते। 
पुडविजलतेउबाऊ पृृथ्वीजलतेजोबायव । कथभूता सन्त ? सुहुमा वा बादरा सूक्ष्मा बादरा. वा। 
पुनरपि किविशिष्टा सन्‍त ? ससठाणा यथासम्भव वृत्तचतुरस्रादिस्वकीयस्वकीयसस्थानाकारयुक्ता । 
के कृत्वा जायन्ते ? सगपरिणामेहि स्वकीयस्वकीयस्निग्धरूक्षपरिणामैरिति । 

अथ विस्तर --जीवा हि तावद्वस्तुतष्टड्भ्रेत्कीर्णज्ञायकैकरूपेण शुद्धबुद्धकस्वभावा एवं पश्चाह्नच- 
वहारेणानादिकर्म बन्धोपाधिवशेन शुद्धात्मस्वभावमलभमाना सन्त प्रृथिव्यप्तेजोवातकायिकेषु समुत्प- 
यन्ते, तथापि स्वकीयाभ्यन्तरसुख दुखादिरूपपरिणतेरेवाशुद्धोपादानकारण भवन्ति । न च पृथिव्यादि- 


कायाकारपरिणते । कस्मादिति चेत्‌ ? तत्र स्कन्धानामेवोपादानकारणत्वादिति | ततो ज्ञायते पुद्गल- 
पिण्डाना जीव कर्त्ता न भवतीति ॥ १६७।। 


उत्थानिका--आगे कहते है कि आत्मा दो परमाणु आदि धारी परमाणुओ के 
स्कधो को आदि लेकर अनेक प्रकार के स्कधो का कर्ता नही है+- 

अन्वय सहित विशेषाथं--(दुपदेसादी खंधा) दो परमाणु के स्कंध से आदि लेकर 
अनन्त परमाणु के स्कध तक तथा (सुहुमा वा बादरा) सुक्ष्म या बादर (ससठाणा) यथा- 
सभव गोल, चोखूटे आदि अपने अपने आकार को लिये हुए (पुडवबिजलतेउवाऊ) प्रृथ्वी, जल, 
अग्नि और बायु (सगपरिणामेहि) अपने ही चिकने रूखे परिणामों की विखित्रता से 
परस्पर धभिलते हुए (जायंते) पंदा होते रहते हैं । 

जीव यदायपि निश्चय से टांकी से उकेरी मूति के समान ज्ञायक मात्र एक स्वरूप 
की अपेक्षा से शुद्शुद्धमयी एक स्वभाव के धारी हैं तथापि व्यवहारनय से अनादि कर्मबंध 
की उपाधि के वश से अपने शुद्ध आत्मस्वधाव को न पाते हुए प्ृथ्चोी, जल, अग्नि तथा 
वायुकायिक होकर पंदा होते हैं। यद्यपि वे इन पृथ्वी आदि कायों में आकर जन्‍्मते हैं 
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तथापि थे जीव अपनी ही भीतरी सुख दुःख आदि रूप परिणति के ही अशुद्ध उपादान 
कारण हैं, पृथ्वो आदि कायों में परिणमन किये हुए पुदगलों के नहीं । कारण यह है कि 
उनका उपादानकारण पुदृगल के स्कंध स्वयं ही हैं। इसलिये यह जाना जाता है कि पुद्गल 
के पिड़ों का कर्ता जीव नहों है ॥१६७॥ 

अधात्मन: पुद्गलपिण्डानेतृत्वाभावमवधारय ति--- 

ओगाढ्गाढणिचिदो पुग्गलकायेहि सव्वदो लोगो । 
सुहुमेहि बादरेहि य अप्पाओग्गेंह जोग्गेंहि ॥१६८॥ 
अवगाढगाढनिचित पुद्गलकायेँ सर्बतो लोक । 
सूक्ष्मर्बादरैश्चाप्रायोग्ययोग्ये ॥१६५॥। 

यतो हि सुक्ष्मत्वपरिणतैर्वादरपरिणतंश्चानतिसुक्ष्मत्वस्थुलत्वात्‌॒ कर्मत्वपरिणमन- 
शक्तियोगिभिरतिसुक्ष्मस्थुलतया । तबयोगिभिश्चावगाहुविशिष्टत्वेन.. परस्परमवाधमाने: 
स्वयमेव संत एवं पुद्गलकाय॑र्गा्ठं निचितो लोक: । ततोथ्वधायंते न पुदगलपिण्डानामा- 
नेता पुरुषो5स्ति ॥१६८॥ 

भूमसिका--अब यह निश्चित करते हैं कि आत्मा पुद्गल पिण्डों का लाने वाला 
नहीं है-- 

अन्यया्थं-- लोक | यह लोक [सवंतः] सवेत्र [सूक्ष्म बादर ] सूक्ष्म दंथा 

बादर [व] और [अप्रायोग्य योग्य] कमंत्व के अयोग्य तथा योग्य [पुदूगलकार्य ] 
पुदूगल स्कधो के हारा [अवगाढ्गाढनिचित ] (विशिष्ट प्रकार से) अवगाहित होकर 
अत्यन्त गाढ भरा हुआ है । 

टीका---चंकि, सुक्ष्मरूष परिणत तथा बादररूप परिणत-अतिसूक्ष्म अथवा अति- 
स्थल न होने से-कर्मरप परिणत होने की शक्ति वाले, तथा अतिसुक्ष अथवा अतिस्थल 
होने से कमंरूप परिणत होने की शक्ति से रहित ऐसे पुद्गल स्कंधों के ढ्वारा, अवगाह की 
विशिष्टता के कारण परस्पर बाधक हुये बिना स्वयमेव सवंत्र ही लोक गाढ़ भरा हुआ है, 
इसलिये निश्चित होता है कि पुदूयल पिण्डों का लाने वाला आत्मा नहीं है ॥१६८॥ 

तात्पयंब॒त्ति 

अथात्मा बन्धकाले बन्धयोग्यपुद्गलानु बहिर्भागाश्न वानयतीत्यावेदयवति-- 

ओगाढ्गाढणिचिदों अवगाह्मयावगाह्मनैरन्तर्येंण निच्चितो भूत । स क ? लोगो लोक । 
कथभूत ? सब्बदों सर्वत सर्यप्रदेशेष॒ के कतृ भूते ? पुग्गलकायेहि पुदुगलकाये | किविशिष्टै ? 
सुहुमेहि बादरेहि य इन्द्रियाग्रहणयोग्ये सूक्ष्मैस्तदग्रहणयोग्यैर्बाद रैश्व । पुनरत कथभूते ? अप्पाओग्गेहि 
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अतिसृक्ष्मस्थूलत्वेन कर्मवर्गणायोग्यतारहितै. । पुनश्व॒किविशिष्टे? जोग्गेहि अतिसूक्ष्मस्थुलत्वाभावा- 
ल्कर्मवर्गेणायो ग्यैरिति । 

अयमधनार्थ --निश्चयेन शुद्धस्वरूपैरपि व्यवहारेण कर्मोदयाधीनता पृथिव्यादिपञ्चसूक्ष्मस्था- 
वरत्व प्राप्तैर्जीवेयैथा लोको निरन्तर भृतस्तिष्ठति तथा पुद्गलैरपि । ततो ज्ञायते यत्रेव श रीरावगाढ- 
क्षेत्रे जीवस्तिष्ठति बन्धयोग्यपुदूगला अपि तत्रेव तिष्ठन्ति न च बहिर्भागाज्जीव आन्षगतीति ॥ १६८॥ 


उत्थानिका--आगे यह आत्मा बन्ध काल मे बन्ध-योग्य पुदूगलो को कही बाहर 
से नही लाता है, ऐसा प्रगट करते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(लोगो) यह लोक (सव्यदो) अपने सर्व प्रदेशों में 
(भुहमेहि) सूक्ष्म अर्थात्‌ इन्द्रियो से ग्रहण के अथोग्य (बावरेहि) बादर अर्थात्‌ इन्द्रियों के 
ग्रहण योग्य (५) और (अप्पा ओोग्गेहि) कर्मबर्गणारूप होने के अयोग्य (जोग्गेहि) तथा 
कमंवर्गंणा के योग्य (पुर्गलकायेहि) पुद्गल स्कन्धों से (ओग्गाढगाढणिचिदो) खूब अच्छी 
तरह बहुत गाढ़ा भरा हुआ है। यह लोक अपने सर्व प्रदेशों मे पुद्गलस्कन्धों से गाढ़ा 
भरा हुआ है। वे स्कन्ध कोई इन्द्रियगोचर हैं, कोई इन्द्रियगोचर नहीं है, उनमें से जो 
अत्यन्त सुक्ष्म या स्थल हैं ये कमंबगंणारूप नहीं हैं किन्तु जो अतिधुक्ष्म व स्थूल नहीं हैं ये 
कर्मवर्गणा के योग्य हैं । यद्यपि इन्द्रियों से ग्रहण न होने के कारण ये भी सुष्ष्म हें । 
यहाँ यह भाव है कि जेसे यह लोक निश्चयनय से शुद्ध-स्वरूप के धारी किन्‍्तु 
व्यवहारनय से कर्मों के अधीन होने से, पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, वनस्पति के पाँच भेदरूप 
सुक्ष्मस्थावर शरीरो को प्राप्त जीवों से निरन्तर सर्बं जगह भरा हुआ हे तेसे यह पुदगलों से 
भो भरा है इससे जाना जाता है कि जितने शरीर को रोककर एक जीव ठहरता है उसी 
ही क्षेत्र में कर्मयोग्य पुरगल भी तिष्ठ रहे हैं-नीव उनको कहीं बाहर से नहीं लाता 
है ॥१६८५॥। 
अथात्मनः पुदगलपिण्डानां कमस्वकतृ त्वाभावमबधारय ति--- 
कम्मत्तणपाओग्गा खंधा जीवस्स परिणईं पपष्पा। 
गच्छंति कम्मभावं ण हि ते जीवेण परिणमिदा ॥१६दै॥ 


कमत्वप्रायोग्या. स्कन्धा जीवस्य परिणति प्राप्य । 
गच्छन्ति कमेंभाव न हि ते जीवेन परिणमिता ॥१६६॥ 
यतो हि तुल्यक्षेत्रावयगाढजीवपरिणाससात्र बहिरड्भताधनमाओित्य जोब परिणम- 
यितारमस्तरेणापि कमंत्वपरिणमनशक्तियोगिनः पुद्गलस्कन्धाः स्वयमेव कर्मभावेन परिण- 
मन्ति + ततोइबधाय॑ते न पुदुगलपिण्डानां कर्मेत्वकर्ता पुरुषोईस्ति ॥१६ह॥ 
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भूमिका--अब, यह निश्चित करते हैं कि आत्मा पुदूगलपिण्डों को कर्मरूप नहों 
करता--- 

अन्ययार्थ--[ कमंत्वप्रायोग्या. स्कधा ] कर्मत्व के योग्य स्कथध [जीवस्य परिणति- 
प्राप्य | जीव की परिणति को प्राप्त करके (जीव के विभाव भावों के निमित्त से) [कर्मभाव 
गच्छन्ति | कमंभाव को प्राप्त होते है, [न हि ते जीवेन परिणमिता ] वे जीव के द्वारा 
परिणमाये नही जाते है । 

टीका--च्ंकि तुल्य (समान) क्षेत्रावगाह वाले तथा कर्मरूप परिणमित होने को 
शक्ति वाले पुद्गलस्कंध, बहिरंगसाधनमृत जोव के परिणाममात्र का आश्रय लेकर, जीव 
परिणमाने वाला नहीं होने पर भो स्वयमेव कर्ममाव से परिणमित होते हैं, इसलिये 
निश्चित होता है कि पुदृगलपिण्डो को कर्मरूप करने वाला आत्मा नहों है ॥१६ढे॥। 


तात्पयंब॒त्ति 
अथ कर्मस्कन्धानां जीव उपादानकर्त्ता न भवतीति प्रज्ञापपति-- 
कम्मत्तणपाओग्गा खधा कर्मत्वप्रायोग्या स्कन्धा कर्त्तार जीवस्स परिणइ पपष्पा जीवस्य 
परिणति प्राप्य निर्दोषिपरमात्मभावनोत्पन्नसहजानन्दैकलक्षणसुखामृतपरिणते प्रतिपक्षभूता जीव- 
सम्बन्धिनी मिथ्यात्वरागादिपरिणरति प्राप्प गच्छति कम्मभाव गच्छन्ति परिणमन्ति | क ? कर्मभाव 
शानावरणादिद्रव्यकर्मपर्याय णे हि ते जीबेण परिणमिदा न हि नैव ते कमंस्‍्कन्धा जीवेनोपादानकतृ - 
भूतेन परिणमिता परिणति नीता इत्यर्थ । अनेन व्याख्यानेनेतदुक्त भवति कर्मस्कन्धाना निश्चयेन 
जीव कर्त्ता न भवतीति ॥ १६६।॥ 
उत्थानिका--आगगे फिर भी कहते है कि यह जीव कर्म स्कथो का उपादानकर्ता 
नही होता है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(कम्मत्तणपाओग्गा) कर्मरूप होने को योग्य (खंधा) 
पुदगल के स्कंध (जीवस्स परिणइ) जीव की परिणति को (पप्पा) पाकर (कम्मभार्य॑) 
कमंपने को (गच्छंति) प्राप्त हो जाते हैं (दु) परन्तु (जीवेण) जीव के द्वारा (तेण 
परिणमिदा) वे कर्म नहीं परिणमाएं गए हैं। निर्दोष परमात्मा की भावना से उत्पन्न 
स्वाभाविक आनन्दमयी एक लक्षणस्वरूप सुक्ामृत की परिणति से विरोधी मिथ्यादर्शन, राग 
इेंघ आदि भावों की परिणति को जब यह जोव प्राप्त होता हे तब इसके भावों का निर्मित्त 
पाकर वे कर्म योग्य पुदुगल स्कंध आप ही जोव के उपादानकारण के बिना ज्ञानावरणादि 
आठ या सात द्रव्य क्मरूप हो जाते हैं। उन कर्म स्कंधों को जोब अपने उपादानपने से 
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नहीं परिण्माता है। इस कथन से यह दिल्ललाया गया हे कि यह जोब कर्म स्कंधों का 
कर्ता नहीं है ॥१६डै।॥। 


अथात्मन: कमंत्वपरिणतपुद्गलद्रव्यात्मकशरी रकत्‌ त्वाभावमवधारयति--- 
ते ते कम्मत्तगदा पोग्गलकाया' पुणो वि जीवस्स । 
संजायंते देहा वेहंतरसंकम॑ पप्पा ॥१७०॥ 
ते ते कर्मत्वगता पुदुगलकाया पुनरपि जीवस्य । 
सजायन्ते  देहा देहान्तरसक्रम प्राप्य ॥१७०॥ 
ये ये नामासी यस्य जीवस्थ परिणाम निमित्तमात्रोकृत्य पुदूगलकाया: स्वथयमेव 
कमेत्वेन परिणमन्ति, अथ ते ते तस्य जीवरयानाविसंतानप्रव॒ृत्तिशरो राग्तरसंक्रान्तिभाभिसत्य 


स्वयमेव च शरोराणि जायन्ते । अतो5बधायंते न कर्मत्वपरिणतपुद्गलद्रव्यात्मकश री रकर्ता 
पुरुषो5स्ति ॥१७०॥ 


भूमसिका---अब, आत्मा के कमंरूप-परिणत-पुद्गलद्षव्यात्मक-शरोर के कतृ त्व का 


अभाव निश्चित करते हैं (अर्थात्‌ यह निश्चित करते हैं कि कमंरूप परिणत पुद्गलब्रव्यस्थ- 
रूप शरीर का कर्ता आत्मा नहों है )-- 


अन्वया्थ--[ कर्मत्वगता ] कमंरूप परिणत [ते ते] वे वे [ पुदूगलकाया.] पुद- 
गल पिंड [वदेहान्तरसक्रम प्राप्य] देहान्तररूप परिवर्तन को प्राप्त करके [पुन. अपि] पुनः 
पुन [जीवस्य] जीव के [देह.] शरीर [सजायन्ते ] होते हैं । 

टीका--जिस जोब के परिणाम को निमित्तमात्र करके जो-जो यह पुद्ूगल पिण्ड 
स्वयमेव कमंरूप परिणत होते हैं, वे जोब के अनादिसंततिरूप प्रवर्तमान देहान्तर (सर्वांतर) 
रूप परिवर्तन का भाश्रय लेकर ( वे वे पुद्गलपिण्ड) स्वयमेय शरीररूप, शरीर के होने में 


निमित्तरूप बनते हैं। इससे निश्चित होता है कि कर्मरूप परिणत पुद्गलद्रव्पात्मक शरीर 
का कर्ता आत्सा नहों है । 


भावार्थ--जीव के परिणास को निम्मित्तमात्र करके जो पुदूगल स्वयमेव कर्मझप 
परिणत होते हैं वे पुदूगल ही अन्य भव में शरोर के बनने में निमित्तमृत होते हैं ओर 
नोकर्स पुदूगल स्वयसेव शरीररूप परिणमित होते हैं इसलिये शरोर का कर्ता आत्मा नहीं 

१७०॥ 

है सात्पयेवत्ति 

अथ शरीराकारपरिणतपुद्गलपिण्डाना जीव. कर्त्ता न भवतीत्युपदिशति-- 

ते ते कम्मत्तगदा ते ते पूर्वसूत्रोदिता कर्मत्व गता द्रव्यकर्मपर्यायपरिणता पुष्णशलकाया पुदुगल- 

१ पुस्गलकाया (ज० बु०)। जग न आम ला 
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स्कन्धा' पुणों वि जोबस्स पुनरपि भवान्तरेषपि जीवस्य संजा्य॑ते देहा सजायन्ते सम्यग्जायन्ते देहा 
शरीराणीति। कि कृत्वा ? देहतरसंकम पष्पा देहान्तरसक्रम भवान्तर प्राप्य लब्ध्वेति। अनेन 
किमुक्त भवत्ति--औदारिकादिशरीरनामकर्म रहितपरमात्मानमलभमानेन जीवेन यान्युपाजितान्यौ- 
दारिकादिशरीरनामकर्माणि त्ानि भवान्तरे प्राप्ते सत्युदयमागच्छन्ति तदुदयेन नोकर्मपुद्गला औदा- 
रिकादिशरीराकारेण स्वयमव परिणमान्त । तत कारणादौदारिकादिकायाना जीव कर्त्ता न 
भवतीति ॥१७०॥। 
उत्थानिका--आगे कहते है कि शरीर के जाकार परिणत होने वाले पुदूगल के 
पिडो का भी जीव उपादान कर्ता नहीं है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(ते ते) बे वे पु बांधे हुए (कम्मत्तगदा) द्रव्यकर्म पर्याय 
में परिणमन किये हुए (पुर्गलकाया) पुदूगल कमंब्गंणास्कंध (पुणो वि) फिर भी 
(जीवस्स ) जीव के (देहंतरसंकम) अस्य भव को (पप्प/) प्राप्त होने पर (वेहा) शरीर 
(संजायंते) उत्पन्न होते हैं। भोदारिक आदि शरीर नामा नामकर्म से रहित परमात्मस्व- 
भाव को न प्राप्त किये हुए जीव ने जो ओदारिक शरीर आदि नामकमं बांधे हें उस जीव 
के अन्य भव में जाने पर वे हो कम उदय आते हैं। उनके उदय के निर्मित्त से नोकम 
बगंणाएं औदारिक आदि शरीर के आकार स्वयमेष परिणमन करती हैं इससे यह धिद्ध है 
कि ओदारिक आदि शरीरों का भो जीव कर्ता नहीं है ।॥१७०॥ 
अयथात्मन: शरीरत्वाभावमवधारयति--- 
ओरालियो य देहो वेउव्विओ य तेजइओ । 
आहारय कस्मइओ पुग्गलदव्वप्पगा सब्बे ॥१७१॥ 


ओदारिकश्च देहो देहो वैक्रियिकश्च तंजसिक । 
भाहारक कार्मण पुद्गलद्रव्यात्मका स्वे ॥१७१॥ 


यतो ह्योदारिकर्वक्रियिकाहारकतंजसकासंणानि शरीराणि सर्वाण्यपि पुदृगलद्रब्या- 
ह्मकानि । ततो5बधायंते न शरीरं पुरुषोषस्ति ॥१७१॥ 

भूमिका--अब आत्मा के शरीरत्व का अभाव निश्चित करते हैं-- 

अन्वयार्थ-- [ औदारिक: च देहः] ओऔदारिक शरीर, और [वैक्रियिक देह ] 
वैक्रियिकशरीर [तैजसिक:] तेजसशरीर, [आहारक'] आहारकशरीर [च] और 
[कार्मण: | कार्मणशरीर [सर्व] सब [पुद्गलद्रव्यात्मका.] पुद्गलद्रव्यात्मक है । 

टीका--औदारिक, वैक्रियिक, भाहारक, तेजस और कार्मण-सभी शरीर पुद्गल- 
द्रव्यात्मक हैं । इससे निश्चित होता है कि आत्मा शरीर नहीं हे ॥ १७१॥ 


१. वेउव्वियो (ज० बु०)। . २ कम्मइयो (ज० बु०) ! 
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तात्पयंब॒त्ति 
अथ शरीराणि जीवस्वरूप न भवन्तीति निश्चिनोति-- 
ओरालियो थ देहो औदारिकश्च देह देहो बेउव्बियो य देहो वैक्रियिकश्च तेजइओ तैजसिक. 
आहारय कम्सइयो आहारक कार्मणश्च पुग्गलदव्वप्पगा सब्बे एते पठ्च देहा पुद्गलद्रव्यात्मका सर्वेड्प 
मम स्वरूप न भवन्ति। कस्मादिति चेतु ? ममाशरीरचैतन्यचमत्कारपरिणतत्वेन सर्वेदैवाचेतनश री रत्व- 
विरोधादिति ॥ १७१।॥ 
एव प्द्गलस्कन्धाना बन्धव्याख्यानमुख्यतया द्वितीयस्थले गाथापब्चक गतम्‌ इति । 
“अपदेसो परमाण्‌” इत्यादि गाथानवकेन परमाणुस्कन्धभेदभिन्नपुद्गलाना पिण्डनिष्पत्ति- 
व्याख्यानमुख्यतया “द्वितीयविशेषान्तराधिकार ” समाप्त । 
अरथकोनविशतिगाथापर्यन्त जीवस्य पुदूगलेन सह बन्धमुख्यतया व्याख्यान करोति, तत्र 
पट्स्थलानि भवन्ति। तेष्वादों “अरसमख्य॑” इत्यादि शुद्धजीवव्याख्यानगाथैका “समुत्तो रूवादि” 
इत्यादिपूर्वेपक्षपरिहारमुख्यतया गाथाद्वयमिति प्रथमस्थले गाथात्रयम्‌ । तदनन्तर भावबन्धमुख्यत्वेन 
“उबओगमओ” इत्यादि गाथाहयम्‌ । अथ परस्पर द्वयो पुदूगलयो बन्धो जीवस्य रागादिपरिणामेन 
सह बन्धों जीवपुद्गलयोब॑न्धश्चेति त्रिविधबन्धमुख्यत्वेन “फासेहि पुग्गलाण” इत्यादि सूत्रद्ययम्‌ । तत 
पर निश्चयेन द्रव्यबन्धकारणत्वाद्रागादिपरिणाम एवं बन्ध इति कथनमुख्यतया “रत्तो बधदि” इत्यादि 
गाथात्रयम्‌ । अथ भेदभावनामुख्यत्वेन “भणिदा पुढवी” इत्यादि सूत्रद्ययम्‌ । तदनन्तर जीवो रागादि- 
परिणामानामेव कर्त्ता न च॒ द्रव्यकर्मणामिति कथनमुख्यत्वेन “कुब्ब सहावमादा” इत्यादि षष्ठस्थले 
गाथासप्तकम्‌ । यत्र मुख्यत्वमिति वदति तत्र यथासम्भवमन्योः्प्यर्थों लभ्यत इति सर्वत्र ज्ञातव्य । 
एवमेकोनविशतिगाथाभिस्तृतीयविशेषान्तराधिकारे समुदायपातनिका । 
उत्थानिका--आगे कहते है कि पाचो ही शरीर जीव स्वरूप नही हैं- 
अन्वय सहित विशेषार्थ-(ओरालिओ देहो) औदारिफक शरीर (य) और (बेउव्विओ ) 
वेक्निथिक देह (य तेजइओ) और तेजसशरीर (आहारय, कम्मइयो) आहारकशरीर और 
कामंणशरीर ये (सब्बे) सब पाँचों शरीर (पुग्गलदव्वप्पगा) पुद्गल द्रव्यममयों हैं। ये 
शरीर पुद्गल द्रव्य के बने हुए हैं इसलिये मेरे आत्मस्थरूप से भिन्‍न हैं, क्योंकि सै शरोर- 


रहित चतस्थ चमत्कार की परिणति मे परिणमन करने वाला हूँ, मेरा सदा ही भचेतन 
शरीरपने से विरोध है ॥१७१ ॥। 


इस तरह पुद्गल स्कधो के बन्ध के व्याख्यान की मुख्यता से दूसरे स्थल में पाँच 
गाथाए पूर्ण हुई । इस तरह “अपदेसों परमाणू” इत्यादि ६ गाथाओ से परमाणू और स्कध 
भेद को रखने वाले पुदूगलो के पिड बनने के व्याख्यान की मुख्यता से दुसरा विशेष अन्तर- 
अधिकार पूर्ण हुआ । 


आगे उन्‍नीस गाथा पर्यत जीव का पुदूगल के साथ बध है,' इस भुख्यता से 
व्याख्यान करते है। इसमे छ. स्थल है। इनमे से आदि के स्थल मे “अरसमरूवं” इत्यादि 
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शुद्ध जीव के व्याख्यान की गाथा एक है, “मुत्तो रूवादि” इत्यादि पूर्वपक्ष व उसके परिहार 
की भुख्यता से दो गाथाएं है, ऐसे पहले स्थल में तीन गाथाएं है। फिर भावबंध की 
मुख्यता से “उवओगमओ इत्यादि दो गाथाए हैं। आगे परस्पर दोनो पुदंगलो का बन्ध 
होता है, जीव का राग्रादि परिणाम के साथ बन्ध है और जीव पुद्गलो का बन्ध है ऐसे 
तीन प्रकार बध की मुख्यता से “फासेहि पुग्गलाण” इत्यादि सूत्र दो हे । फिर निश्चय से 
द्रव्यवन्ध का कारण होने से रागादि परिणाम हो बध है ऐसा कहते हुए “रत्तो बन्धदि! 
इत्यादि तीन गाथाए हूँ । आगे भेदभावना की मुख्यता से “भणिदा पुढवी” इत्याब्ि दो सूत्र 
हूँ ॥ फिर यह जीव रागादि भावों का ही कर्ता है, द्रव्यकर्मों का कर्ता नही है ऐसा कहते 
हुए “अड़व सहावमादा” ऐसे छठे स्थल में गाथाएं सात हैँ । जहा मुख्यपना शब्द कहा है 
वहा यथासंभव और भी अथ्थ मिलता है ऐसा भाव सर्व ठिकाने जानना योग्य है। इस 
तरह उन्‍नीस गाथाओ से तीसरे विशेष अतर अधिकार मे समुदायपात निका है । 
अथ कि तहि जीवस्प शरोरादिसवंप रद्रव्यविभागसाधनमसाधारणं स्वलक्षणमभि 

त्यावेद यति--- 3 ेु 

अरसमख्वमगंधं अव्वत्तं चेदणागुणमसहं । 

जाण अलिगग्गहणं जोवमणिहिट्ठसंठाणं ॥१७२॥ 


अरसमरूपमगन्धमव्यक्त चेतनागुणमशब्दम्‌ । 
जानीहयजिड्डग्रहण जीवमनिर्दिष्टसस्थानम्‌ ॥१७२॥। 


आत्मनो हि रसरूपगन्धगुणाभावस्वभावत्वात्स्पशंगुणव्यत्त्यभावस्वभावत्वात्‌ शब्द- 
पर्याया भावस्वभावत्वात्तथा तन्पुलादलिड् ग्राह्मत्वात्सवंसंस्थाना भावस्वभात्वाच््च पुदुगलद्षव्य- 
विभागसाधनमरसत्वमरूपत्वमगन्धत्वमव्यक्तत्वमशब्दत्वमलिज़प्राह्मत्वमसंस्थानत्यं॑ चास्ति । 
सकलपुद्गलापुद्गलाजी वद्व्य विभागसाधनं तु चेतनागुणत्वमस्ति । तदेव चर तस्य स्वजीव- 
द्रव्यमात्राश्ितत्वेन स्वलक्षणतां बच्राणं शेषद्रव्यान्तरविभाग॑ साधयति अलिड्रग्राह्म 
इति वक्तव्ये यदलिड्धग्रहणमित्युक्तं तद्‌बहुतराधंप्रतिपत्तये तथाहि--न लिगंरिब्ब्रियेर्ग्राह- 
कतामापन्नस्य प्रहणं यस्येत्यतीन्द्रियशानमयत्वस्य प्रतिपत्ति:। न लिगैरिन्द्रियेग्राह्मितामा- 
पन्‍नत्य ग्रहण यस्येतोन्द्रियप्रत्यक्षाविषयत्वस्थ । न लिगादिन्द्रियगस्थादधुमादग्नेरिव प्रहण 
यस्पेतीखियप्रत्यक्षपूर्वकानुमानाविषयत्वस्थ । न लिगादेव परे: ग्रहणं यस्पेत्यनुमेयमात्रत्वा- 
भावस्प | न लिंगारेय परेषां प्रहणं यस्येत्यनुमातृ॒मात्रत्वाभावस्यथ। न लिगात्स्थभावेन 
ग्रहणं यस्येति प्रत्यक्षज्षातृत्वस्थ । न लिगेनोपयोगास्यलक्षणेन ग्रहण ज्ञेयार्थालम्बनं यस्पेति 
बहिरर्यालम्बनशानाभावस्य । न लिगस्योपयोगास्यलक्षणस्य पग्रहणं स्वयभाहरण यस्येत्य- 
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नाहायंज्ञानत्वस्थ । न लिगस्थोपयोगारुयलक्षणस्थ पग्रहणं परेण हरणं यस्येत्याहायंशान- 
त्वस्थ । न लिगे उपयोगाल्यलक्षण ग्रहणं सूर्य इबोपरागो यस्पेति शुद्धोपयोगस्वभावस्थ । 
न लिगादुपयोगाल्यलक्षणादप्रहणं पौदृगलिककर्मादानं यस्येति द्रव्यकर्मासम्पक्तत्वस्थ त 
लिगेभ्य इन्द्रियेध्यो प्रहुणं विषयाणामुपभोगो यस्येति विषयोपभोक्तृत्वाभावस्य । न लिगा- 
त्मनो वेन्द्रियादिलक्षणावुप्रहणं भीवस्थ घारणं यस्येति शुक्रातंवानुविधायित्वाभावस्य ॥ न 
लिगस्प मेहनाकारस्य ग्रहण यसयेति लोकिकसाधनमात्रत्वाभावस्प । न लिगेनामेहनाकारेण 
ग्रहूणं लोकव्याप्तियस्पेति कुहुकप्रसिद्धसाधनाकारलोकव्याप्तित्वाभावस्थ ; ने लिगानां 
स्त्रीपुन्नपुंसकवेदानां ग्रहणं यस्येति स्त्रीपुन्नपुंसकद्रन्यभावाभावस्य । न लिगानां धर्मंध्व- 
जानां ग्रहणं यस्येति बहिरड्यतिलिगाभावस्थ । न लिंग गुणों ग्रहणसथविबोधो थस्पेति 
गुणविशेषानालोद शुद्ध द्रध्यत्वस्थ । न लिंग पर्यायों प्रहणमर्थावबोधविशेषों यस्पेति पर्याय- 
विशेषानालो दशुद्धद्रब्यत्वस्थ । न लिग॑ प्रत्यभिज्ञानहेतुप्रहणमर्थावबोधसामान्यं यस्‍्येति 
ब्रव्यानालीदशुद्धपर्यायत्वस्थ ॥१७२॥। 

भूमिका--अब फिर जीव का, शरोरादि सर्वंपरद्रव्यों से विभाग का साधनमुत, 
असाधारण स्वलक्षण कया है, सो कहते हैं-- 

अन्वयार्थ---[ जीवम्‌ |] जीव को [अरसम्‌ ] रसरहित, [अरूपम्‌ ] रूप रहित, [अग- 
धम्‌ [गन्धरहित, [अव्यक्तम| अव्यक्त, [चेतनागुणम] चेतनागुणयुक्त, [अशब्दम्‌ ] 
शब्दरहित, [अलिगग्रहणम्‌ ] लिग द्वारा ग्रहण न होने योग्य, और [अनिद्दिष्टसस्थानम्‌ ] 
जिसका कोई सस्थान नही कहा गया है, ऐसा [जानीहि ] जानो । 

टीका--आत्मा (१) रसगुण के अभावरूप स्वभाव वाला होने से, (२) रूपगुण के 
अभावशूप स्वभाव याला होने से, (३) गधगुण के अभावरूप स्वभाव वाला होने से, 
(४) स्पशंगुणरूप व्यक्तता के अभावरूप स्वभाव वाला होने से, (५) शब्दपर्याय के अभाव- 
रूप स्वभाव वाला होने से तथा (६) इन सबके कारण (अर्थात्‌ रस-रूप-गध इत्यादि के 
अभाव रूप स्वभाव के कारण) लिंग के द्वारा अग्राह्म होने से, ओर (७) सर्व संस्थानों के 
अभावरूप स्वभाववाला होने से, आत्मा के, पुदुनलद्रच्ध से विभाग के साधनमृत 
(१) अरस्त्व, (२) अरूपत्व, (३) अगंधत्व, (४) अव्यक्तता, (५) अशब्दत्व, (६) अलिग- 
ग्राह्मतय, और (७) असंस्थानत्व है। पुद्मनल तथा अपुद्गलरूष समस्त अजीब 
द्रव्यों से विभाग का साधन तो चेतनागुणमयत्व है। वही, मात्र स्वजोवद्रव्याणित होने से 
स्वलक्षणत्व को धारण करता हुआ, आत्मा का शेष व्रध्यो से विभाग (भेव) सिद्ध करता है । 
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जहां 'अलिगग्राह्य' कहना है वहां जो 'अलिगग्रहण” कहा है, वह बहुत से अर्थों को 
प्रतिपत्ति (प्राव्ति, प्रतिपादन) करने के लिये है। वह इस प्रकार है--(१) ग्राहक (ज्ञायक) 
जिसका लिगों के द्वारा अर्थात्‌ इन्द्रियों के हरा ग्रहण (जानना) नहीं होता वहु अलिगप्रहण 
है, इस प्रकार आत्मा अतोन्द्रिय्ानमय है! इस अर्थ की प्राप्ति होती है। (२) प्राह्म 
(शेय), जिसका लियों के द्वारा भर्थात्‌ इन्द्रियों के द्वारा ग्रहण (जानना) नहीं होता बह 
अलिगगप्रहण है, इस प्रकार आत्मा इन्द्रियप्रत्यक्ष का विषय नहीं हे, इस अर्थ की प्राप्ति 
होती है। (३) जैसे-धु्ें से अग्नि का ग्रहण (ज्ञान) होता है, उसी प्रकार लिग द्वारा, 
अर्थात्‌ इण्ियगम्प (इन्द्रियों से जानने योग्य) चिह्न द्वारा जिसका ग्रहण नहों होता वह अलिग- 
ग्रहण है । इस प्रकार “आत्मा इन्द्रिय प्रत्यक्षपुवंक अनुमान का विषय नहीं है' ऐसे अर्थ की 
प्राप्ति होतो है। (४) दूसरों के ह।/रा--मात्र लिय से ही जिसका प्रहण नहीं होता वह 
अलिगग्र हण है इस प्रकार आत्मा अनुमेय सात्र (केवल अनुमान से ही ज्ञात होने योग्य) नहीं 
है' ऐसे अर्थ की प्राप्ति होतो है। (५) जिसके लिग से हो परका ग्रहण नहीं होता वह 
अलिगग्र हण है, इस प्रकार आत्मा अनुमाता मात्र (केवल अनुमान करने वाला ही) नहीं 
है' ऐसे अर्थ को प्राप्ति होती है। (६) जिसका लिंग के द्वारा नहों किन्तु स्वभाव के द्वारा ग्रहण 
होता है वह अलिगग्रहण है, इस प्रकार “आत्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता है' ऐसे अर्थ की प्राप्ति होती 
है । (७) जिसका लिग द्वारा अर्थात्‌ उपयोग नामक लक्षण द्वारा ग्रहण नहीं है अर्थात्‌ शेय 
पदार्थों का आलम्बन नहों है वह अलिगग्रहण है, इस प्रकार आत्मा के बाह्य पदार्थों का 
आलम्बन वाला ज्ञान नहों है' ऐसे अर्थ की प्राप्ति होती है । (८) जो लिंग को अर्थात्‌ 
उपग्रोग माक्रक्त लक्षण को ग्रहण नहीं करता, अर्थात्‌ स्वयं (कहीं बाहर से) नहीं लाता, सो 
अलिमपहुण है, इस प्रकार आत्मा जो कहीं से नहीं लाया जाता ऐसे ज्ञान वाला है' ऐसे 
अर्थ को प्राप्ति होतो है। (६) लिग का अर्थात्‌ उपयोग नामक लक्षण का ग्रहण अर्थात्‌ 
पर से हरण नहीं हो सकता, सो अलिगग्रहण है, इस प्रकार आत्मा का ज्ञान हेरण नहों 
किया जा सकता' ऐसे अर्थ को प्राप्ति होती है। (१०) जिस लिग में अर्थात्‌ उपयोग 
नामक लक्षण में प्रहण अर्थात्‌ सूर्य की भांति उपराग (मलिनता, विकार) नहाँ है वह 
अलिगप्रहण है, इस प्रकार “आत्मा शुद्धोपयोग स्वभावी है, ऐसे अर्थ को प्राप्ति होती है । 
(११) लिंग द्वारा अर्थात्‌ उपयोग नामक सक्षण द्वारा अर्थात्‌ पौदृगलिक कमंका प्रहण 
जिसके नहीं है, वह अलिगग्रहण है, इस प्रकार आत्मा द्रव्यकमं से असंयुक्त (असंबद्ध) है, 
ऐसे अर्थ की प्राप्ति होती है। (१२) जिसे लियों के द्वारा अर्थात्‌ इन्द्रियों के द्वारा प्रहण 
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अर्थात्‌ विदयों का उपभोग नहीं है सो अलिगग्र हण है, इस प्रकार आत्मा विषयों का 
उपभोक्ता नहीं है” ऐसे अर्थ को प्राप्ति होती है। (१३) लिंग द्वारा अर्थात्‌ मन अथवा 
इन्द्रियादि लक्षण के द्वारा ग्रहण अर्थात्‌ जीवत्व को धारण कर रखना जिसके नहीं है बह 
अलिगग्रहण है, इसप्रकार आत्मा शुक्र और रज के अनुसार होने वाला नहीं है! ऐसे अर्थ 
की प्राप्ति होती है। (१४) लिंग का अर्थात्‌ मेहनाकार (पुरुषादिको इन्द्रिय का आकार) का 
ग्रहण जिसके नहीं है सो अलिगग्रहण है, इस प्रकार आत्मा लौकिफ साधन मात्र नहीं है, ऐसे 
अर्थ को प्राप्ति होतो है। (१५) लिग के द्वारा अर्थात्‌ अमेहनाकार के द्वारा जिसका ग्रहण 
अर्थात्‌ लोक में व्यापकत्व नहीं है सो अलिगग्रहण है, इस प्रकार “आत्मा पाखण्डियों के 
प्रसिद्ध साधन रूप आकार वाला-लोक व्याप्तिवाला नहीं है” ऐसे अर्थ की प्राप्ति होती है । 
(१६) जिसके लिगो का, अर्थात्‌ स्त्री, पुरुष और नपुंसक वेदों का ग्रहण नहीं है बह 
अलिगग्रहण है, इसप्रकार “आत्मा द्रव्य से तथा भाव से स्त्री, पुरुष तथा नपुंसक नहीं है' 
इस अथं की प्राप्ति होती है। (१७) लिगों का भर्थात्‌ धमंचिह्नो का प्रहण जिसके नहीं है 
वह अलिंगग्रहण है, इस प्रकार 'भआात्मा के बहिरंग यतिलिगों का अभाव है” इस अर्थ को 
प्राप्ति होतो है। (१८) लिंग अर्थात्‌ गुणरूप ग्रहण अर्थात्‌ अर्थावबोध (पदार्थशान) जिसके 
नहीं हे सो अलिगग्रहण है, इस प्रकार “आत्मा गुणविशेष से आलिगित न होने बाला शुद्ध 
द्रध्य है', ऐसे अर्थ को प्राप्ति होतो है। (१६४) लिंग अर्थात्‌ पर्यायरूप ग्रहण, अर्थात्‌ 
अर्थावबोध विशेष जिसके नहीं है सो अलिगग्रहण है, इस प्रकार लत्मा पर्याय-विशेष से 
अलिगित न होने वाला शुद्ध द्रव्य है' ऐसे अर्थ की प्राप्ति होतो है। (२०) लिग अर्थात्‌ 
प्रत्यभिज्ञान का कारणरूप ग्रहण अर्थात्‌ अर्थावबोध सामान्य जिसके नहीं है बह अलिगग्रहण 
है, इस प्रकार आत्मा द्रव्य से नहों अलिगित ऐसी शुद्ध पर्याय है' ऐसे अर्थ की प्राप्ति 
होती है ॥॥१७२॥ 
तात्पर्यबृत्ति 

अथ कि तहि जीवस्य शरीरादिपरद्रव्येभ्यो भिन्नमन्यद्रव्यासाधारण स्वस्वरूपमिति ? प्रश्ने 
प्रत्युत्तर ददाति-- 

अश्समरूवमगध रसरूपगन्धरहितत्वात्तथा चाव्याहायमाणास्पशरूपगन्धत्वाच्च अब्वत्त अव्यक्त- 
त्वात्‌ असह अशब्दत्वात्‌ अलिगग्गहण अलिडुग्रहणत्वात्‌ अणिद्विदठसठाणं अनिदिष्टसस्थानत्वाज्च 
जाण जीव जानीहि जीवम्‌ । अरसमरूपमगन्धमस्पशेमव्यक्तमशब्दमलिड्ठ ग्रहणमनि्दिष्टसस्थानलक्षण 
च हे शिष्य | जीव जीवद्रव्य जानीहि । पुनरपि कथभूत ? चेंदणागुणं समस्तपुदगलादिभ्यो5चेतनेभ्यो 
भिन्न समस्तान्यद्रव्यासाधारण स्वकीयानन्तजीवजातिसाधारणश्च चेतना गुणो यस्यथ ते चेतनागुण 
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चालिजुग्राह्मम्िति वक्तव्ये यदलिज्लुग्रहणमित्युक्त तत्किमयंमिति चेत्‌ ? बहुतरार्थप्रतिपत्त्य- 
थम । तथाहि लिड्भमिन्द्रिय तेनार्थाना ग्रहण परिच्छेदन न करोति तेनालिड्भग्रहणो भवति । तदपि 
कस्मात्स्वयमेवातीन्द्रियाखण्डज्ञानसहितत्वात्‌ । तेनैव लिझज्भशब्दवाच्येन चल्षुरादीन्द्रियेणान्यजीवाना 
यस्य ग्रहण परिच्छेदन कर्तू नायाति तेनालिज्जग्रहण उच्यते। तदपि कस्मात्‌ ? निविकारातीन्द्रिय- 
स्वसवेदनप्रत्यक्षज्ञानगम्यत्वात्‌ । लिड्ू धूमादि तेन धूमलिड्रोद्भवानुमानेनाग्निवदनुमेयभूतपरपदार्थाता 
ग्रहण न करोति तेनालिड्ग्रहण इति । तदपि कस्मात्‌ ? स्वयमेवालिज़रोद्भवातीन्द्रियज्ञानसहितत्वात्‌ । 
तेनैव लिड्भोद्धवानुमानेनाग्निग्रहणवतु परपुरुषाणा यस्यात्मनो ग्रहण परिज्ञान करत नायाति तेनालिड्र- 
ग्रहण इति । तदषि कस्मात्‌ ? अलिड़ोद्धवातीन्द्रियज्ञानगम्यत्वात्‌। अथवा लिड्भ चिह्ने लाञडछन 
शिखाजटाधारणादि तेनार्थाना ग्रहण परिच्छेदन न करोति, तेनालिज्रग्रहण इति। तदपि कस्मात्‌ ? 
स्वाभाविकाचिह्नोद्धवातीन्द्रियज्ञानसहितत्वात्‌ । तेनैव चिह्नोद्भवज्ञानेन परपुरुषाणा यस्यात्मनों 
ग्रहण परिज्ञान कतृ नायाति तेनालिड्भग्रहण इति । तदपि कस्मान्निरुपरागस्वसवेदनज्ञानगरत्वादिति । 
एवमलिडुग्रहणशब्दस्य व्याख्यानक्रमेण शुद्धजीवस्वरूप ज्ञातव्यमित्यभिप्राय ॥१७२॥। 
उत्थानिका--ऐसा प्रश्न होने पर कि इस जीव का शरीरादि पर द्र॒व्यो से भिन्‍न, 


अस्य द्रव्यों से असाधारण अपना स्वरूप क्‍या है ? आचार्य उत्तर देते हे+- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(जीब) इस जीव को (अरस) पांच रस से रहित 
(अरूवम) पांच वर्ण से रहित (अगंधं) दो गध से रहित तथा इन्हों के साथ आठ प्रकार 
स्पर्श से रहित, (अव्यत्त ) अव्यक्त (अस॒हू) शब्द रहित, (अलिंगग्गहणं) किसी चिन्ह से न 
पकड़ने योग्य (अणिहिट्ठसंठा्णं ) नियमित आकार रहित (चेदणागुणं) सर्व पुदगलादि 
अचेतन द्रव्यों से भिन्‍न और समस्त अन्य द्रव्यों से विशेष तथा अपने हो अनन्त जीव जाति 
में साधारण ऐसे चेतन्‍्य गुण को रखने वाला (जाण) जानो । 

अलिगप्रहण जो विशेषण दिया है उसके बहुत से क्षय होते हैं वे यहां समझाए 
जाते हैं । (१) लिग इन्द्रियों को कहते है। उनके द्वारा यह आत्मा पदार्थों को निश्चय से 
नहीं जानता है क्योकि आत्मा स्वभाव से अपने अतीन्द्रिय अख्ण्डज्ञान सहित है इसलिये 
अलिगग्रहण है। (२) लिंग शब्द से चक्षु आदि इन्द्रिय लेना, इन चक्षु आदि से अन्य 
जीव भो इस आत्मा का प्रहण नहीं कर सकते क्योकि यह आत्मा विकार रहित अतीन्द्रिय 
स्वसवेदन प्रत्यक्षज्षान के द्वारा ही अनुभव में आता है इसलिये भो अलिंगग्रहण है । 
(३) घूम आदि को चिन्ह कहते हैं जंसे धुए के चिन्ह रूप अनुमान से अग्नि का ज्ञान 
करते हैं ऐसे यह आत्मा जानने योग्य पर पदार्थों को नहों जानता क्योंकि स्वयं हो चिन्ह 
या अनुमान रहित प्रत्यक्ष अतीन्द्रियक्षान को रखने वाला है उसे ही जानता है, इसलिये 
भो अलिगग्रहण है। (४) कोई भी अन्य पुरुष जंसे धूम के चिन्ह से अग्नि का ग्रहण 


पवयणसारो ] [ ४१५ 


कर लेते हैं वंसे अनुमान रूप चिह्न से आत्मा का ग्रहण नहीं कर सकते क्योंकि वह चिह्न 
रहित स्वाभाविक अतीन्द्रियभान के द्वारा जानने योग्य है इसलिये भो अलिगग्रहण हे । 
(५) अथवा लिंग नाम शिखा, जटा-धारण आदि भेष का है इससे भी आत्मा पदार्थों का 
ग्रहण नहीं कर सकता क्योंकि स्वाभाविक, विना किसी चिह्न के उत्पन्न अतीरद््ियश्ञान 
को यह आत्मा रखने वाला है इसलिये भी अलिगग्रहण है। (६) अथवा किसो भो भेष के 
ज्ञान से पर पुराव भी इस आत्मा का ग्रहण नहीं कर सकते क्योंकि यहु आत्मा अपने ही 
वबीतराग़ स्वसंवेदनज्ञान से ही जाना जातां है इसलिये भी अलिंगग्रहण है। इस तरह 
लक शब्द की व्यास्या से शुद्ध जीव का स्वरूप जानने योग्य है, यह अभिप्राय 
१७ २॥॥। 
अथ कथममूतंस्यात्मनः स्निग्धरूक्षत्वाभावादबन्धो भवतोति पूर्व पक्षयति--- 
मुत्तो रूवादिगणो बज्ञ्यदि फार्सेहि अण्णमर्ण्णोह । 
तव्विवरीदो अप्पा बज्ञदि किध' पोग्गलं कम्मं ॥१७३॥ 
मृर्तों रूपादिगुणो बध्यते स्पर्शरन्योन्य । 
तद्विपरीत आत्मा बध्नाति कथ पौद्गल कर्म ॥१७३॥। 

मृतंयोहि ताथत्पुदुगलयों रूपादिगुणयुक्तत्वेत यथोदितस्निः्धरुक्षत्वस्पशविशेषाद- 
न्‍्योन्यबन्धो5बधायंते एव । आत्मकमंपुद्गलयोस्तु स कथमवधायंते । मूर्तस्थ कर्मपुद्गलस्य 
रूपादिगुणयुक्तत्वेन यथोदितस्निग्धरूक्षत्वस्पशंविशेषासं भवेष्प्यम्तंस्यात्मनो रुपाविगुणपुक्तत्वा- 
भावेन यथोदितस्निग्धरूक्षत्वस्पर् विशेषासंभावनया चेकाड़् विकलत्वात्‌ ॥१७३॥। 

भूमिका--अब, अमर्त आत्मा के, स्निग्धरूक्षत्व का अभाव होने से बंध कंसे हो 
सकता है ? ऐसा पृवबंपक्ष उपस्थित करते हैं-- 

न्वयार्थ--- [ रूपादिगुण ] रूपादिगुणयुक्त [मूते | मूर्त (पुदुगल) [अन्योन्ये स्पर्श. ] 
परस्पर (स्निग्ध-रूक्षरूप) स्पशों से [बध्यते] बच्ता है, (परन्तु) [तद्विपरीत आत्मा] उससे 
विपरीत (स्निग्ध-रूक्ष रहित, अमृत) आत्मा [पौदगलिक कम] पौदगलिककर्म को 
[कथ ] कंसे [बध्नाति] बाध सकती है। 

टीका--मूतं दो पुदगलों का, रूपादि गुण युक्त होने से यथोक्त स्तिग्धरुक्षत्व रूप 
स्पश विशेष (बधयोग्य स्पशं) के कारण, पारस्परिक बध अवश्य ही निश्चय होता है किन्तु 
आत्मा और कम पुदूगल का बंध कंसे समझा जा सकता है ? क्योंकि मूर्त कर्म पुद्गल के, 
रूपादि गुण युक्त होने से, यथोक्त स्निःध-रूक्षत्व रूप स्पर्श विशेष सम्भव होने पर भो, 


१ किह (ज० ब्‌०) । 
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अमृर्त आत्मा के रूपादि गुण युक्तता नहीं होने से, यथोक्त स्निग्ध रूक्षत्व रूप स्पर्श विशेष 
अतम्भव होने से, एक अंग बिकल है । (अर्थात्‌ बध योग्य दो अंगों मे से एक अंग अयोग्य 
है---स्पर्श गुण रहित होने से बंध को योग्यता बाला नहीं हे ।) ॥१७३॥ 


तात्पयंबत्ति 
अधामूृत्तंशुद्धात्मनो व्याख्याने कृते सत्यमृत्तंजीवस्य मृत्तेपुदगयलकंणा सह कर्थं बन्धों भवतीति 
पूर्वपक्ष करोति-- 
मुत्तो रूवाविगुणों मूत्तों रूपरसगन्धस्पर्शत्वात्‌ पुद्गलद्रव्यगुण बज्ञ्दि अन्योन्यसश्लेषेण बध्यते 
बन्धमनुभवति, तत्र दोषो नास्ति | के कृत्वा ? फार्सेह अण्णमण्णहि स्निग्धरूक्षगुणलक्षणस्पर्शसयोगे । 
किविशिष्टे_? अन्योन्ये परस्परनिमित्त । त विवरीदो अप्पा बज्ञदि किह पोग्गलं कम्म तद्विपरी- 
तात्मा बध्नाति कथ पौंदुगल कर्मेति । अय परमात्मा निविकारपरमचैतन्यचमत्कारणपपा णतत्वेन बन्ध- 
कारणभूतस्निग्धरूक्षगुणस्थानीयरागद्वेषादिविभावपरिणामरहितत्वादमूत्तत्वाच्च. पौद्गलकर्म' कथ 
बध्नाति न कथमपीति पूर्वपक्ष ॥१७३॥ 
उत्थानिका---आगे जब आत्मा अमूर्तिक शुद्ध स्वरूप है तब इस अमूरतिक जीव का 
मूरतिक पुदूगल कर्मो के साथ किस तरह बध हो सकता है ऐसा पूर्वपक्ष करते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(रूबादिगुणो) स्पर्श रस गध वर्ण गुणधारी (मुत्तो) 
मू्तिक पुद्गल द्रव्य (फासेहि) स्निग्ध, रूक्ष स्पर्श गुणो के निमित्त से (अण्णम्‌ अण्णोंह) 
एक दूसरे से परस्पर (बज्प्मदि) बध जाते हैं । (तब्विरोदो) इससे विरुद्ध अमृतिक (अप्पा) 
आत्मा (किह) किस तरह (पोग्गलकम्मं) पौदगलिक कसंवर्गंणा को (बधदि) बाधता है । 
निश्चयनय से यह आत्मा परमात्मा स्वरूप है, निविकार चेतन्य चमत्कारी परिणति मे 
बतेने वाला है, बंध के कारण स्तिग्ध रूक्ष के स्थानापनन रागद्वेबादि विभाव परिणामों से 
रहित है और अमूर्तिक है सो किस तरह पुदूगल मृतिक कर्मों को बाध सकता है ? किसी 
भी तरह नहीं बांध सकता है, ऐसा पृवंपक्ष शकाकार ने किया है ॥१७३॥ 


अरथंवममुतंस्याप्यात्मनो बन्धो भवतीति सिद्धान्तयति--- 


रूवादिएह रहिदो पेच्छदि जाणादि रूवमादीणि | 


दव्बाणि गुणे य जधा तह बंधो तेण जाणोहि ॥१७४॥ 
रूपादिक रहित पश्यति जानाति रूपादीनि। 
द्रव्याणि गुणाश्च यथा तथा बन्धस्तेन जानीहि ॥१७४॥ 


येन प्रकारेण रूपादिरहितो रूपोणि द्रव्याणि तद॒गुणांश्व पश्यति जानाति चल, 
तेनेव प्रकारेण रूपादिरहितो रूपिप्तिः कर्मपुद्गलेः किल बध्यते । अन्यथा कथममूर्तों मृत 
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पश्यति ज्ञानाति चेत्यत्रापि पर्यंनुयोगस्थानिवायत्वात्‌ । न चेतदत्यन्तदुघंटत्वाद्रार्ष्ा न्तिकी- 
कृतं, कितु दृष्टान्तद्वारेणाबालगोपालप्रकटितम्‌ । तथाहि--यथा बालकस्य गोपालकस्य 
वा पृथगवस्थितं मुदूबलीवर्द बलीवर्द वा पश्यतो जानतश्च न बलोवर्देन सहास्ति सम्बन्धः:, 
विषयभावावस्थितबलोवर्दनिमित्तोपषयोगाधिरुडबली वर्दाका रवशंनज्ञानसम्बन्धो बलोवदंसस्वंध- 
व्यवहारसाधकस्त्वस्तयेब, तथा किलात्मनों तोरूपत्वेन स्परशंशन्थत्वान्न कर्मंपुदृगल: सहा- 
स्ति सम्बन्ध,, एकावगाहभावावस्थितकमंपुद्गलनिभित्तोपयोगाधिरूढरागद्रेषादिभावसम्बन्ध: 
कर्मपुद्‌ गलबन्धव्यवहा रसाधकस्त्वस्त्येव ॥ १७४४ 

भूमिका---अब, यह सिद्धान्त निश्चित करते हैं कि आत्मा के असूर्त होने पर भी 
इस प्रकार बंध होता है--- 

अन्वयार्थ-- [ यथा ] जैसे [रूपादिक रहित:] रूपाद्विरहित (जीव) [रूपादीनि 
द्रव्याणि गुणान्‌ च] रूपादि गुण वाले द्रव्यो को (तथा उनके) रूपादि गुणो को [पश्यति 
जानाति] देखता है और जानता है, [तथा] उसी प्रकार (जीव का) [तेन] उसके साथ 
(मू्तिक पुदुगल के साथ) [बध जानीहि ] बध जानो । 

टीका--जिस प्रकार रूपादिरहित (जीव) रूपी द्रव्यों को तथा उनके गुणों को 
देखता है तथा जानता है, उसो प्रकार रूपादि रहित (जीव) रूपी कर्मपुद्गलों के साथ 
बंधता है, क्योंकि, यदि ऐसा न हो तो, यहा भा (देखने-जानने के संबंध मे भी) यह प्रश्न 
अनिवायं है कि अमृत मृत को कैसे देखता-जानता है ? 

ऐसा भी नहों है कि यह (अरूपो का रूपी के साथ बंध होने को) बात अत्यन्त 
दुर्घट है इसलिये उसे दाष्टन्तरूप बनाया है, परन्तु आबालगोपाल सभी को प्रगट 
(ज्ञात) हो जाय इसलिपे दृष्टान्त द्वारा समझाया गया है। यथा--जित प्रकार, पृथक्‌ रहने 
वाले मिट्टी के बंल को देखने-जानने याले बालक का अथवा (सच्चे) बंल को देखने-जानने 
वाले गोपाल का बंल के साथ संबंध नहीं है, तथापि विषयरूप से रहने बाला बेल जिनका 
निमित्त है ऐसे उपयोगारूढ वृबधाकार वर्शन-ज्ञान के साथ संबंध जो कि बल के साथ के 
संबंधरूप व्यवहार का साधक है, अवश्य हो है। उसो प्रकार, आत्मा का, अरूपित्य के 
कारण स्पशंशन्य होने से, कमंपुद्गलों के साथ संबंध नहीं है, तथापि एकावगाहरूप से रहने 
वाले कम पुदूगल जिनके निम्ित्त हैं ऐसे उपयोगारूढ़ रागद्ेषादिभावों के संबंध, (जो कि) 
कममपुद गलों के साथ के बंधरूप व्यवहार का साधक है, अवश्य हो है ॥१७४॥ 
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तात्पयवृत्ति 
अथैवममृरत्तस्याप्यात्मनो नयविभागेन बन्धो भवतीति प्रत्युत्तर ददाति-- 
खूयादिए्ह रहिदो अमृत्तंपरमचिज्ज्योति परिणतत्वेन तावदयमात्मा रूपादिरहित । तथा- 
विध सन्‌ कि करोति ? पेच्छदि जाणाबि मुक्तावस्थाया युगपत्परिच्छित्तिख्पसामान्यविशेषग्राहककेवल- 
दर्शनज्ञानोपयोगेन यद्यपि तादात्म्यसम्बन्धों नास्ति तथापि ग्राह्मग्राहकलक्षणसम्बन्धेन पश्यति जानाति । 
कानि कर्मतापन्नानि ? रूथमादीणि दबष्वाणि रूपरसगन्धस्पर्शसहितानि मृत्तंद्रव्याणि | न केवल द्रव्याणि 
गुणे य जधा तदगुणाश्व यथा । अथवा य कश्चित्ससारी जीवो विशेषभेदज्ञानरहित सन्‌ काष्ठपाषाणा- 
चचेतनजिनप्रतिमा दुष्टवा मदीयाराध्योड्यमिति मन्यते । यद्यपि तत्र सत्तावलोकदर्शनेन सह प्रतिमाया- 
स्तादात्म्यसम्बन्धो नास्ति तथापि परिच्छेद्यपरिच्छेदकलक्षणसम्बन्धो5स्ति । यथा वा समवसरणे प्रत्यक्ष- 
जिनेश्वर दृष्ट्वा विशेषभेदज्ञानी मन्‍्यते मदीयाराध्योध्यमिति । तत्रापि यद्यप्यवलोकनज्ञानस्य जिने- 
श्वरेण सह तादात्म्यसम्बन्धो नास्ति तथाप्याराध्याराधकसम्बन्धो5स्ति। तह बधों तेण जाणीहि तथा 
बन्ध तेनैव दृष्टान्तेन जानीहि । 
अयमत्रार्थ --यद्यप्ययमात्मा निश्चयेनापृत्तस्तथाप्यनादिकर्मबन्धवशादव्यवहारेण मूर्त्त सन्‌ 
द्रव्यबन्धनिमित्तभूत रागादिविकल्परूष भावबन्धोपयोग करोति। तस्मिन्सति मूृत्तंद्रव्यकर्मणा सह 
यद्यपि तादात्म्यसम्बन्धों नास्ति तभापि पूर्वोक्त दृष्टान्तेन सश्लेषसम्बधो5स्तीति नास्ति दोष ॥१७४॥ 
एव शुद्धबुद्धकस्वभावजीवकथनमुख्यत्वेन प्रथमगाथा । मृत्तिरहितजीवस्य भूत्तंकर्मणा सह्‌ कथ 
बस्धो भवतीति पूर्वपक्षरूपेण द्वितीया तत्परिहाररूपेण तृतीया चेति गाथात्रयेण प्रथमस्थल गतम्‌ । 
उत्थानिका--आगे आऑचाय समाधान करते हूँ कि किसी अपेक्षा व नय के द्वारा 
अमूर्तिक आत्मा का पुद्गल से बध हो जाता है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(जधा) ज॑ंसे (रूवादिए्ह रहिदो) रूपादि से रहित 
आत्मा (रूवसादीणि दव्वाणि गुण य) रूपादि गुणधारों द्रव्यों को ओर उनके गुणों को 
(पेच्छदि जाणादि) देखता जोनता है (तह) तेसे (तेण) उस पुदूगल के साथ (बधो) बंध 
(जाणीहि) जानो । जंसे अमृतिक व परम चेतन्य ज्योति में परिणमन रखने के फारण यह 
परमात्मा वर्ण आवि से रहित है, ऐसा होता हुआ भो रूप, रस, गन्ध, स्पर्श सहित मृतिक 
द्रव्यों को और उनके गुणों को मुक्तावस्था से एक समय से बतंने वाले सामान्य और 
विशेष को ग्रहण करते वाले कैवलवर्शन और केवलज्ञान उपयोग के हारा ज्ञेय शायक 
सम्बन्ध से देखता जानता है यद्यवि उन शेयों के साथ इसका तादात्म्य सम्बन्ध नहीं है 
अर्थात्‌ वे मूतिक द्रव्य और गुण भिन्‍न हैं ओर यह ज्ञाता द्रष्टा उतसे भिन्‍त है। अथवा 
जेसे कोई भी संसारी जीव विशेष भेदज्ञान को न पाता हुआ काष्ठ व पाषाण आदि को 
अबचवेतन जिन-प्रतिमा को देखकर यह मेरे द्वारा पूजने योग्य है, ऐसा मानता है। यक्षपि 
यहां सत्ता को देखने मात्र दर्शन के साथ उस प्रतिमा का तादात्म्य सम्बन्ध नहीं है तथापि 
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दृश्य-दर्शक सम्बन्ध है अथवा समथशरण में प्रत्यक्ष जिनेश्वर को देखकर यह सानता है 
कि यह मेरे हारा आराघधने योग्य हैं, यहां भी यद्यपि देखने व जानने का जिनेश्वर के साथ 
तादात्म्य सम्बन्ध नहों है तथापि आराध्य-आराधक सम्बन्ध है। तेसे ही मतिक द्रव्य के 
साथ बध होना समझो । 
यहां यह भाव है कि यद्यपि यहु आत्मा निश्चयनय से अमृतिक है तथापि अनादि 
कर्म बन्ध के वश से व्यवहार से मतिक होता हुआ द्रव्यबंध के निर्मित्तकारण रागादि 
विकल्प भावबंध के रूप उपयोग को करता है। ऐसी अवस्था होने पर यद्यपि सलतिक 
द्रव्यकर्म के साथ आत्मा का तादात्म्य सम्बन्ध नहीं है तथापि पूर्व में कहे हुए दृष्टान्त से 
संश्लेष सम्बन्ध है इसमे कोई दोष नहों है ॥१७४॥ 
भावार्थ--भ्री तक्त्वाथंसार मे अमृतचन्द्रस्वामी ने इसी प्रश्न को उठाकर कि 
अमृतिक का बन्ध स॒तिक के साथ कंसे होता है ? इस तरह समप्राधान किया है--- 
न च बन्धाप्रसिद्धि स्पान्मूत्तें कमंभिरात्मन । अमू्त रित्यनेकान्तात्तस्थ मृत्तित्त्सिद्धितः॥१६७ 
अनादिनित्यसम्बन्धात्सह कर्म भिरात्मन' । अमूर्तस्यापि सत्येक्ये मतंत्वमवसोयते ।॥१७॥ 
बन्ध प्रति भवत्येकमन्योन्यानुप्रवेशः । युगपद्द्रावितः  स्वणरोप्यवज्जीवकर्मणो: ।॥१८१ 
तथा श्र मू्तिमानात्मा सुराभिभवदर्शनात्‌। न ह्वमृत्तेस्प नभसो मदिरा सदकारिणी ॥१६॥ 
अमृतिक आत्मा के साथ मृतिककर्मों का बंध अनेकान्त से असिद्ध नहीं है क्योंकि 
किसी अपेक्षा से आत्मा के सृतिपना सिद्ध है। इस अमृतिक आत्मा का भो द्रव्यकर्मों के 
साथ प्रवाह रूप से अनादिकाल से धाराबाही सदा का सम्बन्ध चला आ रहा है, इसी से 
उस मृतिक द्रव्य कर्मों के साथ एकता होते हुए आत्मा मूतिक भी है। बन्ध होने पर 
जिसके साथ बन्ध होता है उसके साथ एक दूसरे में प्रवेश हो जाने पर परस्पर एकता हो 
जाती है, जंसे सुबर्ण ओर घांदी को एक साथ गलाने से दोनों एक रूप हो जाते हैं उसी 
तरह जीव और कर्मों का बन्ध होने से परस्पर एक रूप बन्ध हो जाता है। तथा यह 
कर्ंबद्ध संतारी आत्मा मृतिमान है क्योंकि सदिरा आदि से इसका ज्ञान बिगड़ जाता है। 
यदि अमृरतिक होता तो जैसे अमूतिक आकाश में मदिरा रहते हुए आकाश को सववान 
नहों कर सकती वेसे आत्मा के कभी शान में विकार नहीं होता । ससारो आत्मा सतिक 
है इसो से उसके कर्मंबन्ध होता है जेसे आत्सा निश्चय से अमृतिक है बेसे उसके निश्चय 
से बन्ध भी नहीं है। जैसे आत्मा व्यवहार से मृतिक है बसे उसके व्यवहार से बन्ध भी 
होता है। इस तरह अनेकान्त से समझ लेने में कोई प्रकार की शंका नहीं रहती है । 
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सर्वथा शुद्ध अम्तिक यदि आत्मा होता तो इसके बन्ध मृतिक से कभी प्रारम्भ नहीं हो 
सकता था। अनादि संसार में कमं-सहित हो आत्मा जेसा अब प्रगट है वेसा अनादि से हो 
चला आा रहा है इससे कर्मंबन्ध को व्यवस्था सिद्ध होती है ॥॥१७४।॥। 

इस तरह शुद्ध श्रद्ध एक स्वभाव रूप जोब के कथन की सुरूयता से एक गाथा, 
फिर अमलिक जीव का मलिक कर्स के साथ कंसे बन्ध होता है इस पूर्य पक्ष रूप से दूसरी, 
फिर उसका समाधान करते हुए तीसरी, इस तरह तोन गाथाओ से प्रथम स्थल समाप्त 

हुआ । 
की अथ भाववन्धस्वरूपं ज्ञापपति--- 
उवओगमओ जोवो सुज्ञदि रज्जेदि वा पदुस्सेदि । 
पपष्पा विविधे विसये जो हि पृणो तेहि सो बंधो' ॥१७५॥ 
उपयोगमयो जीवों मुह्ायति रज्यति वा प्रद्वेष्टि । 
प्राप्प विविधान्‌ विषयान्‌ यो हि पुनस्ते स बन्ध ॥॥१७५।। 

अयसात्मा सर्व एवं तावत्सविकल्पनिविकल्पपरिश्छेदात्मकत्वादुपयोगमय: । तत्र 
यो हि नाम नानाकारान्‌ परिश्छेशानर्थानासाद्य मोहं वा राणं वा देव वा समुपेति स नाम 
तेः परप्रत्ययेरपि मोहरागद्रेषेरुपरक्तात्मस्वभाषत्वान्नीलपीतरक्तोपाश्रयप्रत्ययनीलपीत रक्त- 
त्वेरपरक्तस्वभाव: स्फटिकमणिरिव स्वयमेक एवं तद्भावद्धितोयत्वादबन्धो भवति ॥१७५॥ 

भूमिका---अब भावबन्ध का स्वरूप बतलाते हैं--- 

अन्वयार्थ--- [ यः हि पुन.] जो [उपयोगमय जीव ] उपयोगमय जीव [विविधान्‌ 
विषयान्र] विविध विषयो को [प्राप्य] प्राप्त करके [मुह्मति ] मोह करता है, [रज्यति] 
राग करता है, [वा] अथवा प[प्रद्वेष्टि | &_ष करता है, स वह जीव [त॑] उनके द्वारा 
(मोह-राग-द्वेष के द्वारा) [बन्ध'] बध रूप है । 

टीका--प्रथम तो यह आत्मा सर्व ही उपयोगमय है, क्‍योंकि बहु सविकल्प और 
निविकल्व प्रतिभास स्वकूप है (अर्थात्‌ क्षान-दर्शन स्वरूप है ।) उसमें जो आत्मा विविधा- 
कार प्रतिभासित होने बाले पदार्थों को प्राप्त करके मोह, राग अथवा द्वेष करता है वह 
काला, पोला और लाल आश्रय जिनका निमित्त है ऐसे कालेपन, पीलेपन और ललाई के 
हारा उपरक्त स्वभाव वाले स्फटिकमणि की भाति, पर जिनका निमित्त है ऐसे मोह, 
राघ और दहष के द्वारा उपरक्त (विकारी) आत्म स्वभाव वाला होने से, स्वय अकेला 
ही बन्धरूप है, क्योंकि मोह-राग हू थादि भाव उसका द्वितीय है। बन्ध तो दो के बोच 

१ सबधों (ज० व०) | है 
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होता है, अकेला आत्मा बन्ध स्वरूप केसे हो सकता है ? इस प्रश्न का उत्तर यह है कि--- 
एक तो आत्मा और दूसरा मोह-रागद्वेषादिभाव होने से, मोह रागडद्रेषादि भाव के द्वारा 
सलिन स्वभाव वाला आत्मा स्वय हो भावबन्ध है ॥॥१७५॥ 
तात्पयंब॒त्ति 
अथ रागद्रेषमोहलक्षण भावबन्धस्वरूप माख्याति-- 
उबओगमओ जीवो उपयोगमयो जीव , अय जीवो निश्चयनयेन विशुद्धज्ञानदर्शंनोपयोगमय- 


स्तावत्तथाभूतोष्प्यनादिबन्धवशात्सोपाधिस्फटिकवत्‌ परोपाधिभावेन परिणत सन्‌ । कि करोति ? 
मुज्सदि रज्जेदि वा पदुस्सेदि मुह्यति रज्यति वा प्रद्वेष्टि द्वेष करोति । कि कुत्वा ? पूर्व फष्पा प्राप्य । 
कान्‌ ? विविधे विसये निविषयपरमात्मस्वरूपभावनाविपक्षभूतान्विविधपड्चेन्द्रिविषयान्‌ । जो हि 
पुणो यपुनरित्यभूतो5स्ति जीवो हि स्फूट तेहि सबधो ते सम्बद्धों भवति तै पूर्वोक्तरागद्वेषमोहै 
कतृ भूत॑मोहिरागदेषरहित-जीवस्य शुद्धपरिणामलक्षण परमधर्ममलभमान सन्‌ स जीवों बद्धों भव- 
तीति । अन्न योसौ रागद्वेषमोहपरिणाम स एवं भावबन्ध इत्यर्थ ॥॥१७५॥ 

उत्थानिका--राग द्वेष मोह लक्षण के धारी भावबन्ध का स्वरूप कहते हैं-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(उवओगमओ जोयो) उपयोगमयी जीव (विविधे विसये ) 
नाना प्रकार इन्द्रियों के पदार्थों को (पप्पा) पाकर (मुज्ञदि) सोह कर लेता है (रज्जेबि) 
राग कर लेता है (बा) अथवा (पदुस्सेदि) ढेष कर लेता है। (पुणो) तथा (हि) निश्चय से 
(जो) वही जीव (तेहि संबधो) उन भाजषों से बन्धा है, यही भावबंध है। यह जोव निश्चय- 
नय से विशुद्ध ज्ञान दर्शन उपयोग का धारी है तो भी अनादिकाल से कर्मबंध की उपाधि 
के वश से जंसे स्फटिकमणि उपाधि के निमित्त से अन्य भावरूप परिणमतो है इसी तरह 
करमंकृत ओऔपाधिक भावों से परिणमता हुआ इन्द्रियों के विषयों से रहित परमात्स-स्वरूप 
की भावना से विपरीत नाना प्रकार पचचेन्द्रियों के विधयरूप पदार्थों को पाकर उनमें राग 
इंष मोह कर लेता है । ऐसा होता हुआ यह जोव राग द्वेंष मोह रहित अपने शुद्ध बोतराग- 
सयी परसधर्म को न अनुभवता हुआ इन रागद्वेष मोह भावों के निभित्त से बद्ध होता है । 
यहां पर जो इस जीव के यह राग देंष मोह रूप परिणाम हैं सो ही भावबन्ध है ॥१७५॥ 

कअथ भावबन्धयुक्ति व्रव्यबन्धस्वरूपं प्रशापयति--- 

भावेण जेण जीवो पेच्छदि जाणादि आगदं विसये । 
रज्जदि तेणेव पुणो बज्ञदि कम्म त्ति उवदेसों ॥१७६॥ 
भावेन येन जीव. पश्यति जानात्यागत विषये | 
रज्यति तेनैव पुनर्बध्यते कर्मेत्युपदेश ॥१७६॥ 
अयमात्मा साकारनिराकारपरिश्छेदात्मकत्वात्परिष्छेशतामापदामानमर्थजातं ग्रेनेज 





१. उबएसो (ज० बृ०) । 
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मोहरूपेण रागरूपेण ट्ेषरूपेण था भावेन पश्यति जानाति च तेन॑बोपरज्यत एवं । योष्यमुप- 
राग: स खलु स्तिग्धरुक्षत्वस्थानीयो भावबन्ध:। अथ पुनस्तेनेव पौदृूगलिक कर्म बध्यत 
एय, इत्येष भावबन्धप्रत्ययो द्रव्यबन्ध: ॥१७६॥। 

भूमिका--अब, भावबध की युक्ति और द्रव्यबंध का स्वरूप कहते हैं--- 

अन्बयार्थ--- | जीव: ] जीव [येन भावेन ] जिस (राग, द्वेष, मोह) भाव से [ विषये 
आगत ] विषयागत पदार्थ को [पश्यति जानाति] देखता है और जानता है, [तैन एव] 
उसी से [रज्यति] उपरक्त होता है, [पुन ] और (उसी से---उपरक्त भाव से) [कम बध्यते ] 
कर्म बधता है, [इति] ऐसा [उपदेश ] उपदेश है । 

टीका--यह आत्मा साक्षार और निराकार प्रतिभासस्वरूप (ज्ञान और दर्शन- 
स्वरूप) होने से प्रतिभास्य (प्रतिभासित होने योग्य) पदार्थ समुह को जिस मोहरूप, राग- 
रूप या देषरूप भाव से देखता है और जानता है, उसी से उपरक्त होता है। जो यह 
उपराग (विकार ) है वह वास्तव में स्निग्धरूक्षत्वस्थानीय भावबध है और उसी से अवश्य 
पोद्गलिक कर्म बंधता है। इस प्रकार यह व्रव्ययध का निमित्त भावबध है ॥१७६॥ 

तात्पयंवृत्ति 
अथ भावबन्धयुक्ति द्रव्यबन्धस्वरूप च प्रतिपादयति-- 
भावेण जेण भावेन परिणामेन येन जीवो जीव कर्त्ता पेच्छदि जाणादि निविकल्पदर्शनपरि- 


णामेन पश्यति सविकल्पज्ञानपरिणामेन जानाति। कि कमंतापन्नम्‌ ? आगद विसये आगत प्राप्त 
किमपीष्टानिष्ट वस्तु पड्चेन्द्रियविषये रज्जदि तेणेव पुणो रज्यते तेनेब पुन आदिमध्यान्तर्वाजित 
रागादिदोषरहित चिज्ज्योति स्वरूप निजात्मद्रव्यमरोचमानस्तथैवाजानन्सन्‌ समस्तरागादिविकल्प- 
परिहारेण भावयश्च तेनैव पूर्वोक्तज्ञानदर्शनोपयोगेन रज्यते राग करोति इति भावबन्धयुक्ति । 
बज्मदि कम्म त्ति उबएसो तेन भावबन्धेन नवतरद्रव्यकर्म बध्नातीति द्रव्यबन्धस्वरूप चेत्युपदेश ।॥ 


१७६॥ 
एवं भावबन्धकथनमुख्यतया गाथाद्येन द्वितीयस्थल गतम्‌ । 


उत्थानिका---आग भावबध के कारण होने वाला द्रप्यबन्ध और उसका स्वरूप 
बताते है-- 

अन्वय सहित विशेषा्थ--(जीवो ) जीव (जेण भावेण) जिस रागद्वेष मोहभाव से 
(विसये आगद) इन्द्रियों के विषय मे आए हुए इष्ट अनिष्ट पदार्थों को (पेच्छदि) देखता 
है (जाणादि) जानता है (तेणेब रज्जदि) उस ही भाव से रंग जाता है (पुणो) तब (कम्म) 
व्रव्यकर्म (बज्मदि) बन्ध जाता है (इति उवबएसो) ऐसा श्री जिनेन्द्र का उपदेश है। यह 
जीव पाचों इन्द्रियों के जानने मे जो दृष्ट व अनिष्ट पदार्थ आते है उनको जिस परिणाम 
से निविकल्परूप से देखता है व सविकल्परूप से जानता है उसी हो वशंनज्ञानमयी उपयोग 


पवयणसारों ह [ ४२३ 


से राग करता है क्योंकि वहु आदि सध्य अन्त रहित व रागद्ेबादि रहित चैतन्य ज्योति- 
स्वरूप निज आत्म-द्रव्य को न श्रद्धान करता हुआ, न जानता हुआ और समस्त रागावि 
विकल्पों को छोड़कर नहीं अनुभव करता हुआ वर्तन कर रहा है इससे हो रागी ढ्वंषी मोहो 


होकर राग ठेष मोह कर लेता है। यही भावबन्ध हे । इसी भावबन्ध के कारण नवोन 
द्रव्यकर्मों को बांधता है, ऐसा उपरेश है ॥१७६॥ 


इस तरह भाववध के कथन की सुख्यता से दो गाथाओ में दूसरा स्थल पूर्ण हुआ । 
अथ पुद्गलजीवतदुभयबन्धस्बरूप ज्ञापयति-- 


फासेहि पोग्गलाणं बंधों जोवस्स रागमादोहि। 
अण्णोण्णमवगाहो पोग्गलजीवप्पगो' भणिदों ॥१७७॥ 
स्पर्श पुद्गलाना बन्धों जीवस्य रागादिभि । 
अन्योन्यमवगाह पुदूगलजीवात्मको भणित ॥१७७॥ 
यस्तावदत्र कर्मणां स्तिग्धरूक्षत्वस्पर्श विशेषेरेकत्वपरिणाप्त: स केवलपुद्गलबन्धः । 
यत्तु जोबस्योपाधिकमोहरागहेषपर्यायरेकत्वपरिणाम: स केवलजीवबन्ध: । यः पुनः जीव- 


कमंपुद्गलयो: परस्परपरिणामनिमित्तमात्रत्वेत विशिष्टतर: परस्परमवगाह: श्व॒ लदुभय- 
बन्ध: ॥१७७॥॥ 


भूमिका--अब पुद्गलबन्ध, जीवबन्ध ओर उन दोनों के बंध का स्वरूप कहते हैं-- 
अन्वयाथं--[ रपशें | स्पर्शो के साथ [पुदंगलाता बध. ] पुदंगलो का बंध, [ रागा- 


दिभि जीवस्य] रागादि के साथ जीव का बध, और [अन्योन्यम्‌ अवगाह | अन्योन्य 
अवगाह [पुदूगलजीवात्मक भणित ] पुदूगलजीवात्मक बध कहा गया है। 


टोका--प्रथम तो यहां, कर्मों का जो स्निग्घता रूक्षतारूप स्पशविशेषों के साथ 
एकत्वपरिणाम है सो केवल पुद्गलबन्ध है, और जीवका ओपाधिक मोह-राग-देष रूप 
पर्यायों के साथ जो एकत्व परिणाम है सो केवल जोवबन्ध है, और जोब तथा कमंपुद्गल 
के, पररपर परिणाम के निमित्तमात्र से, जो विशिष्टतर परस्पर अबगाह है सो उभयबंध 
है। [अर्थात्‌ जीव ओर कमंपुद्गल एक दूसरे के परिणाम में निमित्तमात्र होथें, ऐसा जो 


(विशिष्ट प्रकार का) उसका एक क्षेत्रावगाह्‌ सम्बन्ध हे, सो वहू पुद्गलजीवात्मक बंध 
है ॥१७७॥ 
तात्पयंब॒त्ति 
अथ पूर्वनवतरपुद्गलद्वव्यकर्मणो परस्परबन्धो जीवस्य तु रागादिभावेन सह बन्धो जीवस्यैब 
नवतरद्रव्यकमंणा सह चेति त्रिविधबन्ध स्वरूप प्रज्ञापयति-- 


१ पुग्गलाण (ज० बु०)। २ पुग्गलजीवष्पगो (ज० बु०)। 
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फासेहि पुग्गसाणं बंधों स्पर्श पुद्गलाना बन्ध पूर्वनवतरपुद्गलद्रव्यकर्मणोर्जीवगतरागादि- 
भावनिमित्तेन स्वकीयस्निग्धरूक्षोपादानकारणेन च परस्परस्पर्शंसयोगेन योसो बन्ध स पुदुगलबन्ध. । 
जोवस्स रागमादीहि जीवस्य रागादिभिनिरुपरागपरमचैतन्यरूपनिजात्मतत्वभावनाच्युतस्य जीवस्य 
यद्रागादिभि सह परिणमन स जीवबन्ध इति । अण्णोण्णस्सवगाहों पुग्गलजीवप्पगो भणिदों अन्योन्य- 
स्यावगाह पुद्गलजीवात्मको भणित । निविकारस्वसवेदनज्ञानरहितत्वेन स्निग्धरूक्षस्थानी यरागद्वेष- 
परिणतजीवस्य बन्धयोग्यस्निग्धरूक्षपरिणामपरिणतपुद्गलस्य च योञ्साौ परस्परावगाहलक्षण स 
इत्थभूतबन्धो जीवपुद्गलबन्ध इति त्रिविधबन्धलक्षण ज्ञातव्यम्‌ ॥१७७॥ 

उत्थानिका--आगे बध तीन प्रकार है । एक तो पूर्व वद्ध कर्म पुदृगलो का नवीन 
पुद्गल कर्मों के साथ बंध होता है | दूसरा जीव का रागादि भाव के साथ बध होता है | 
तीसरा उसी जीव का ही नवीन द्रव्य कर्मो से बन्ध होता है, इस तरह तीन प्रकार बन्ध के 
स्वरूप को कहते हैं-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(पुग्गलाणं) पुद्गलों का (बन्धों) बन्ध (फार्सेहि) स्तिग्ध 
सक्ष स्पर्श से, (जोवस्स) जीव का बन्ध (रागमादीहिं) रागादि परिणामों से तथा (पुग्गल- 
लोवष्पयो) पुदूगल ओर जीव का बन्ध (अण्णोण्ण अवगाहो) परस्पर अवगाहरूप (भणिदो) 
कहा गया है ।जीब के रागादि भावों के निमित्त से नवीन पोंद्गलिक द्रव्यकर्मों का पूर्व 
में जीव के साथ बधे हुए पोद्गलिक द्रव्यकर्मों के साथ अपने यथायोग्य चिकने रूखे गुण 
रूप उपादानकारण से जो बध होता है उसको पुद्गल बध कहते हैं। बोतराग परम 
चेतन्यहूप निज आत्मतत्व की भावना से शून्य जीव का जो रागादि भावों मे परिणमन 
करना सो जोवबन्ध है। निविकार स्वसंबेदन ज्ञान रहित होने के कारण, स्निग्ध रूक्ष को 
जगह रागद्वेष में परिणमन होते हुए जोव का बध योग्य स्निग्ध रूक्ष परिणामों मे परिणमन 
होने वाले पुदुगल के साथ जो परस्पर अवगाहरूप बन्ध है बह जीब पुद्गल बन्ध है । इस 
तरह तीन प्रकार बन्ध का लक्षण जानने यो'्य है ॥॥१७७॥ 

अथ द्रव्यवन्धस्य भावबन्धहेतुकत्वमुज्जीवयति--- 

सपदेसो सो अप्पा तेसु पदेसेसु पोग्गला काया । 
पविसंति जहाजोर्गं चिट्ठंति हिं जंति बज्ञंति ॥१७८५।॥ 
सप्रदेश स आत्मा तेषु प्रदेशेषु पुदरगला काया । 
प्रविशन्ति यथायोग्य तिष्ठन्ति च यान्ति बध्यन्ते ॥ १७८॥ 


अयमात्मा लोकाकाशतुल्यासस्येयप्रवेशत्वात्सप्रदेश: । अथ तेषु तस्य प्रदेशेषु कायवा- 
8 मनोवर्गंणालस्थनः परिस्पन्दो यथा भवति तथा कमंपुदगलकायाः स्वयमेव परिस्पन्द- 


१. पुर्गला (ज० वृ्‌० | 





पवयणसारो ] [ ४२५ 


वन्तः प्रविशन्‍त्यपि तिध्ठन्त्यपि गच्छन्त्यषि च्‌। अस्ति चेज्जीवस्प मोहरागढ बरूपों भावों 
बध्यंतेषपि च। ततो5वधायंते द्रव्यबन्धस्य भावबन्धों हेतु: ॥१७८॥ 

भूमिका-- अब, यह बतलाते हैं कि द्रव्यबंध का हेतु भावबंध है-- 

अन्वयार्थ--[ स आत्मा] वह आत्मा [सप्रदेशः | सप्रदेशी है, [वतेषु प्रदेशेष ] 
उन प्रदेशों मे [पुदूगला' काया ] पुद्गल समूह [प्रविशन्ति ] प्रवेश करते है, [यथायोग्य 
तिष्ठन्ति | यथा योग्य रहते है, [यान्ति] निकलते है [च] भौर [बध्यन्ते] बधते हैं । 

टीका--यह आत्मा लोकाकाशतुल्य असल्यप्रदेशों होने से सप्रदेशी है। उसके इन 
प्रदेशों में कायवर्गणा, बचनवर्गंणा और मनोवर्गगा का आलम्बन वाला परिस्पन्द (कम्पन) 
जंसा होता है वैसे १रिस्पन्द वाले कर्मपुदूगल के समूह स्वयमेव प्रवेश भी करते हैं, (रहते हैं) 
ओर निकलते भो हैं, यदि जोव के मोह-राग-ठेंषरूप भाव हों तो बंधते भी हैं । इसलिये 
निश्चित होता है कि द्रव्यबन्ध का हेतु भावबन्ध है ॥१७८।॥ 

तात्पयंबत्ति 

अथ बन्धो “जीवस्स रागमादीहिं” पूर्व॑सूत्रे यदुक्त तदेव रागत्व द्रव्यबन्धस्य कारणमिति 
विशेषेण समर्थयति-- 

सपदेसो सो अप्पा स प्रसिद्धात्मा लोकाकाशप्रमितासख्येयप्रदेशत्वात्तावत्सप्रदेश तेसु परवेसेसु 
पुरगला काया तेषु प्रदेशेष॒ क्मंवर्गणायोग्यपुद्यलकाया कर्त्तार पविसति प्रविशन्ति । कथम्‌ ? जहा- 
जोग्ग मनोवचनकायवर्ग णालम्बनवीर्यान्तरायक्षयोपशमजनिता त्मप्रदेशपरिस्पन्द लक्षणयोगानुसारेण यथा- 
योग्यम्‌ । न केवल प्रविशन्ति चिठठति हिं प्रवेशानन्तर स्वकीयस्थितिकालपय॑न्त तिष्ठन्ति हि स्फुटम्‌ । 
न केवल तिष्ठन्ति जति स्वकीयोदयकाल प्राप्य फल दत्वा गच्छन्ति । बज्ञति केवलज्ञानाइनन्त- 
चतुष्टयव्यक्तिरूपमोक्षप्रतिपक्षभूतबन्धस्य कारण रागादिक लब्ध्वा पुनरपि द्रव्यबन्धरूपेण बध्यन्ते च। 
अत एतदायात रागादिपरिणाम एव द्रव्यबन्धकारणमिति। अथवा द्वितीयव्याख्यानम्‌-प्रविशन्ति 


प्रदेशबन्धा स्तिष्ठन्ति स्थितिबन्धा फल दत्त्वा गच्छन्त्यनुभागबन्धा बध्यन्ते प्रकृतिबन्धा इति ॥१७७८॥ 
एव त्रिविधबन्धमुख्यतया सूत्रद्वयेन तृतीयस्थल गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे पूर्व सूत्र मे “जीवस्स रागमादीहिं' इस वचन से जो रागपने को 
भावबध कहा था वही द्रव्ययध का कारण है, ऐसा विशेष करके समर्थन करते है-- 

अन्वय सहित विशेषा्थ--(सपदेसो) लोकाकाश के समान असंडयात प्रदेशों होने से 
प्रदेशवान (सो) वह (अप्पा) आत्मा है (तेसु परदेसेतु) उन प्रदेशों में (पुर्गला काया) 
कर्ंबर्गणा योग्य पुदू्गल विड॒(जहाजोग्ग) योगों के अनुसार (पविसंति) प्रवेश करते हैं, 
(तिद॒ठंति ) ठहरते हैं, (प जंति) तथा उदय होकर जाते हैं (बज्मंति) तथा फिर भी बंधते 
हैं। मन, बचन, कायवर्गणा के आलम्बन से ओर वीर्पान्तराय के क्षयोपशम से जो आत्मा 
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के प्रदेशों में सकम्पपना होता है उसको योग कहते हैं। उस योग के अनुसार कर्मवर्गंणा 
योग्य पुदूगलकाय आखस्रवरूप होकर अपनी स्थिति पर्यत ठहरते है तथा अपने उदयकाल को 
पाकर फल देकर उड़ जाते हैं तथा केवल ज्ञानादि अनन्त चतुष्टय को प्रगटतारूप मोक्ष से 
प्रतिकूल बन्ध के कारण रागादिकों का निमित्त पाकर फिर भी व्रव्यबन्धरूप से बंध जाते 
हैं । इससे यह बताया गया कि रागादि परिणाम ही व्रव्यबंध का कारण है अथवा इस 
गाया से दूसरा अर्थ यहु कर सकते हैं कि प्रविशन्ति' शब्द से प्रदेशबध, “तिष्ठन्ति' से 
स्थितिबध, यान्ति से फल देकर जाते हुए अनुभागबध भोर “ध्यन्ते' से प्रकृतिबन्ध ऐसे 
चार प्रकार बंध को समझना । 
इस तरह तोन तरह बंध के कथन की मुस्यता से दो सूत्रो से तीसरा स्थल पूर्ण 

आ। 
ड अथ द्रव्यबन्धहेतुत्वेत रागपरिणाससात्रस्य भावबन्धस्य निश्चयबन्धत्व साधपति-- 

रत्तो बंधदि कम्म॑ मुच्चदि कम्मेंहि रागरहिदप्पा। 

एसो बंधसमासो जीवाण्ं जाण णिच्छयदो ॥१७४६॥ 


रक्तो बध्नाति कर्म मुच्यते कमंभि रागरहितात्मा । 
एव बन्धसमासों जीवाना जानीहि निश्चयत ॥॥१७४।। 


पतो रागपरिणत एवाभिनवेन द्रव्यकर्मणा बध्यते न वेराग्यपरिणतः, अभिनवेन 
द्रब्यकर्मणा रागपरिणतों न मुच्यते बराग्यपरिणत एवं, बध्यत एवं संस्पृशतंवाभिनवेन 
व्रध्यकर्मणा चिरसंचितेन पुराणेन चर न मुच्यते रागपरिणत , मुच्यत एवं सस्पृशतंबाभिनवेन 
द्रव्यकर्मणा चिरसचितेन पुराणेन च बंराग्यपरिणतो न बध्यते । ततोश्वरधायंते द्रव्यवन्धस्य 
साधकतमत्वात्राग परिणाम एवं निश्चयेन वन्धः ॥॥१७है।॥। 

भूमिका---अब, यह सिद्ध करते है कि--राग परिणामम्तात्र जो भावबन्ध है, 
द्रव्यबन्ध का हेतु होने से बही निश्चय से बंध है--- 

अन्वयार्थ--[ रक्त: ] रागी आत्मा [कर्म बध्नाति] कर्म बाधता है, [रागरहि- 
तात्मा] राग रहित आत्मा [कमंभि मुच्यते] कर्मों से मुक्त होता है--[एप ] यह 


[जीवाना | जीवो के [बंध समास ] बध का सक्षेप (कथन) [निश्चयत ] निश्चय से 
[ जानीहि | जानो । 


टीका--रागपरिणत जोव हु नवीन द्रव्यकर्म से बंधता है, वेराग्यपरिणत नहीं । 
रागपरिणत जीव नवीन ब्रव्यकम से मुक्त नहीं होता, बराग्यपरिणत ही मुक्त होता है । 
१. मुचदि (ज० वृ०) । 
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रागपरिणत जीव संल्पर्श करने (संबंध में आने) वाले नवोन द्रव्यकर्म से बंधता ही है ओर 
चिरसचित पुराने द्रव्यकम से मुक्त नहीं होता । वेराग्यपरिणत जीव संस्एर्श करने (सबंध 
में आने) वाले नवीन द्रव्यकमं से बधता नहीं है ओर चिरसचित पुराने द्रव्यकर्म से मुक्त 
ही होता है । इससे निश्चित होता है कि--द्रव्यबंध का साधकतम (उत्कृष्ट हेतु) होने से 
रागपरिणाम ही निश्चय से बध है ॥॥१७टदे।। 
तात्पयंवत्ति 
अथ द्रव्यबन्धकारणत्वाब्नविश्वयेन रागादिविकल्परूपो भावबन्ध एवं बन्ध इति प्रज्ञापयति-- 
रत्तो बधदि कम्म रक्तो बध्नाति कर्म । रक्त एव कर्म बध्नाति न च्‌ वैराग्यपरिणत मु चदि 
कम्मेहि रागरहिदप्पा मुच्यते कर्मभ्या रागरहितात्मा मुच्यत एवं शुभाशुभकमंभ्या रागरहितात्मा न च 
बध्यते एसो बधसमासो एप प्रत्यक्षीभूतो बन्धसक्षेप । जीबाण जीवाना सम्बन्धी जाण णिच्छयदों 
जानीहि त्व हे शिष्य | निश्चयतो निश्चयनयाभिप्रायेणेति । एवं रागपरिणाम एवं बन्धकारण ज्ञात्वा 
समस्तरागादिविकल्पजालत्यागेन विशुद्धज्ञानदर्शनस्वभावनिजात्मतत्त्वे निरत्तर भावना कर्त्त- 


व्येति ॥ १७६ ।। 
उत्थानिका-- आगे फिर भी प्रगट करते है कि निश्चय से रागादि विकल्‍प ही 


द्रत्यबन्ध का कारण रूप होने से भावबध ही बध है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ-- (रत्तो) रागी जोव ही (कम्मं बंधदि) कर्मों को बांधता है 
न कि वेराग्यवान तथा (रागरहिदप्पा) रागरहित अर्थात्‌ वेराग्य-सहित आत्मा (कम्म्ेहि 
मुचदि) कर्मों से छूटता ही है, पह रागरहित भर्थात्‌ बरागी शुभ अशुभ कर्मों से बधता 
नही है (जीदाण एसो बधसमासो) यह जीव सबधी प्रगट बध तत्त्व का सक्षेप है (णि"छयदो 
जाण) हे शिष्य | निश्चयन्य के अभिप्राय से ऐसा जान । इस तरह राग परिणाम को ही 
बध का कारण जान करके सर्व रागादि विकल्प जालों का त्याग करके विशुद्धज्ञान दर्शन 
स्वभावधारी निज आत्मतत्व मे निरन्तर भावना करनो योग्य है ॥१७द।॥ 
अथ परिणामस्य द्रव्यबन्धलाधकतस रागविशिष्टत्वं सविशेषं प्रकटपति--- 
परिणामादो बंधो परिणामों रागदोसमोहजुदों । 
असुहो मोहपदोसो सुहो व असुहो हवदि रागो ॥१८०।॥॥ 
परिणामादबन्ध परिणामों रागद्वेषमोहयुत । 
अशुभौ मोहप्रद्देषो शुभो वाशुभी भवति राग ॥१८०॥ 
द्रव्यबन्धो इस्ति तावद्विशिष्टपरिणामात्‌ । विशिष्टत्यं तु परिण।प्रस्थ रागदेबमो- 
हमयत्वेन । तज्य शुभाशुभत्वेन हंतानुब॒ति । तत्र मोहद्वेबयत्वेनाशुभत्वं, रागमयत्वेन तु 
शुभत्व चाशुभत्व व । विशुद्धिसंक्लेशाड्धत्वेन रागस्य हँविध्यात्‌ भवति ॥१८०॥॥ 
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भूसिका--अब परिणाम का द्रव्यदंध के साधक्तम राग से विशिष्टत्वथ सविशेष 
प्रगट करते हैं अर्थात्‌ यह सेद सहित प्रकट करते हैं कि परिणाम द्रव्यबंध के उत्कृष्ट हेतु 
भूत राग से विशेषता वाला होता है। 

अन्यवार्थ-- [ परिणामात्‌ बध: ] परिणाम से बंध है, [परिणाम. रागद्वेषमोहयुतः 
वह परिणाम राग द्वेष-मोहयुक्त है। [मोहप्रद्देषो अशुभो] (उनमे से) मोह और द्वेष अशुभ है, 
[राग.] राग [शुभः वा अशुभ ] शुभ अथवा अशुभ [भवति| होता है । 

टीका--प्रथम तो द्रव्यबध विशिष्ट परिणाम से होता हे । परिणाम की विशिष्टता 
राग देव-मोह-मयता के कारण है। वह शुभत्व ओर अशुभत्व के कारण ढेत का अनुसरण 
करता है। (अर्थात्‌ दो प्रकार का है), उसमें से मोह-देषमयता से अशुभत्व होता है, ओर 
रागमयता से शुभत्व तथा अशुभत्व होता है, क्योंकि राग विशुद्धि तथा संक्लेशयुक्त होने से 
दो प्रकार का होता है । 

तात्पयंबत्ति 

अथ जीवपरिणामस्य द्रव्यबन्धसाधक रागाद्यपाधिजनितभेद दर्शवति-- 

परिणामादो बंधों परिणामात्सकाशादबन्धो भवति |स च परिणाम किविशिष्ट ? परिणामों 
रागदोसमोहज्जुदो वीतरागपरमात्मनो विलक्षणत्वेन परिणामो रागद्वेषमोहोपाधित्रयेण सयुक्तः असुहो 
सोहपदोसो अशुभौ मोहमप्रद्देधा परोपाधिजनितपरिणामत्रयमध्ये मोहप्रद्वेषद्रयमशुभम्‌ । सुहों ब असुहो 
हंवादि रागो शुभोशुभो वा भवति राग । पञ्चपरमभेष्ठ्यादिभक्तिरूप शुभराग उच्यते, विषयकषायरूप- 
श्चाशुभ इति । अय परिणाम सर्वोष्पि सोपाधित्वात्‌ बन्धहेतुरिति ज्ञात्वा बन्धे शुभाशुभसमस्तराग- 
देषविनाशार्थ समस्तरागाद्युपाधिरहिते सहजानन्दैकलक्षणसुखामृतस्वभावे निजात्मद्रव्ये भावना 
कत्तंन्येति तात्पयंम्‌ ॥॥१५८०॥। 

उत्थानिका--आगे द्रव्ययध का साधक जो जीव का रागादि रूप औपाधिक 
परिणाम है उसके भेद को दिखाते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(परिणामादो) परिणामों से (बधो) बंध होता है। 
(परिणामों) परिणाम (रागवोसमोहजुदो) रागद्?ेंष मोह युक्त होता है (मोहपदोसो) मोह 
ओर ढंष (असुहो) अशुभ हैं। (रागो) राग (सुहो) शुभ (व असुहो) व अशु्त रूप (हवदि) 
होता है। बीतराग परमात्सा के परिणाम से विलक्षण परिणाम रागद्वेंष मोह को उपाधि से 
तोन श्रकार का होता है । इनमे से मोह ओर हेष बोनों तो अशुभ ही हैं। राग शुभ तथा 
अशुभ के भेद से दो प्रकार का होता है| पंथपरमेष्ठी आदि की भक्ति में राग शभ (प्रशस्त) 
राग कहा जाता है। भबकि विषय कषायों भे राग अशुस (अप्रशस्व) राग होता है । यह 
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तोन ही प्रकार का परिणाम सर्व प्रकार से हो उपाधि सहित है इसलिये बंध का कारण 
है। ऐसा जानकर प्रशस्त तथा अप्रशस्त समरत राग हेंष के नाश करने के लिये सर्थे 
रागादि की उपाधि से रहित सहजानन्दमयों एक लक्षणधारी सुशख्ामृतस्वभावमयी निज आत्म- 
द्रव्य में ही भावना करनी योग्य है, यह तात्पयं है ॥१८०॥। 

भावार्थ--पंचपरमेष्ठी की भक्ति अर्थात्‌ पचपरमेष्ठी के जो रत्नन्नय रूप गुण व 
बोतरागता में जो रुचि, प्रतीति तथा गुणानुबाद है वह संवर व नि्जरा के कारण हैं तथा 
इससे सम्यग्वर्शन निर्मेल होता है। भक्ति के खमय कर्मोदय से जो मंद कथाय रूप राग होता 
है वह शुभ राग यद्यपि अल्प बध का कारण है तथापि परम्परा से मोक्ष का कारण है। 
भक्ति शुभ राग नहों है, किन्तु मोक्ष सुख का कारण हे । स्वयं श्री १०८ कुन्वकुन्द आचाय॑ 
ने इसी प्रवचनसार में गाथा ७८ के पश्चात्‌ गाथा ७६१ मे कहा है-- 

त॑ देवदेववेव जदिवरवसहूं गुरु तिलोयस्स । पणमति जे मणुस्सा ते सोक्‍्ख अक्खयं जंति ॥॥७६/११। 

अर्थात्‌--जो भगवान को प्रणाम करते हैं अथवा आराधना करते हैं वे मनुष्य 
अक्षय सुख (मोक्ष) को पाते हैं । 

भावपाहुड में भो भ्रो १०८ कुन्दकुन्द आचार ने कहा है-- 

जिणवर चरणबुरुहं णमति जे परमभत्तिराएण । ते जम्मवेलिमूल लणति वरभावसत्येज ॥१५३॥। 

अर्थात्‌--जे पुरुष परम भक्ति अनुराग करि जिनवर के चरण कमलनि क्‌ नम हैं ते 
श्रेष्ठ भाव रूप शस्त्र करि जन्म (संसार) रूपी बेलि ताका मूल जो रागद्वेंष मोह आदि कर्म 
को हणे (नाश करे) हैं । 

श्रो १०८ कुन्दकुन्द आचार्य ने मुलाजार में भो कहा है-- 

“पत्तोए जिणवराण दीयदि ज पुथ्वसलिय कम्म । 
अर्थ--जिनवर की भक्ति से पूर्य संचित कर्म का नाश होता । 
“बैत्यगुरुप्रवलनपूजादिलक्षणा सम्यक्‍्त्ववधिनी क्रिया [स० सि०] 

र्थं-- बैत्य (जिन-विम्ब), गुरु ओर शास्त्र को पूजा आवि क्रिया सम्यकत्व को 
बढ़ाने वाली (निर्मल करने वालो) है । 

इस प्रकार जिनेन्द्र-भक्ति शुभ राग या मात्र बंध की कारण नहीं है अपितु मोक्ष 
को भी कारण है ॥॥१८०॥ 
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अथ विशिष्टपरिणामविशेषमविशिष्टपरिगाम॑ व कारण कार्यपुपलयय कार्यत्वेन 
निदिशति-- 
सुहपरिणामो पुण्णं असुहो पाव त्ति भणिद मण्णेसु । 


परिणामों णण्णगदों दुक्खक्खयकारणं समये ॥१५८१॥ 
शुभपरिणाम पुण्यमशुभ पापमिति भणितमन्येषु । 
परिणामोध्नन्यगतो. दु खक्षयकारण समये ॥१८१॥ 

दिविधस्तावत्परिणाम: परद्रस्यप्रवत्तः स्ववद्रव्यप्रवत्तरच । तत्र परद्रव्यप्रवत्त: परोप- 
रकतत्वाद्विशिष्टपरिणामः, स्वद्रव्यप्रयृत्तस्तु परानुपरक्‍त्तत्वादविशिष्टपरिणाम । तत्नोक्तो 
हो विशिष्टपरिणामस्यथ विशेषों, शुभपरिणामोहशुभपरिणामश्च । ततन्न पुण्यपुद्गलबन्ध- 
कारणत्वात्‌ शुभपरिणामः पुण्यं, पापपुद्गलबन्धफारणत्वादशुभपरिणामः पापश। अधि- 
शिष्टपरिणामस्य तु शुद्धत्वेनेकल्वान्नास्ति विशेषः। स काले ससारदुःखहेतुकमंपुद्गलक्षय- 
कारणत्व/त्संसारदुःखहेतुकमंपुद्गलक्षयात्मको मोक्ष एवं ॥१८१॥॥ 

भूमिका--अब विशिष्ट परिणाम के भेद को तथा अविशिष्ट परिणाम को, कारण 
सें कार्य का उपचार करके कार्यरूप से बतलाते हैं-- 

अन्वयार्थ--[ अन्येपु ] पर के प्रति [शुभ परिणाम ] शुभ परिणाम [पुण्यम्‌ | पुण्य 
है, और [अशुभ.] अशुभ परिणाम [पापम्‌ ] पाप है, [इति भणितम्‌] ऐसा कहा है, 
[अनन्यगतः परिणाम: |] जो दूसरो के प्रति प्रवर्तमान नही है ऐसा परिणाम [समये] समय 
पर [दु खक्षयकारणम्‌ ] दु ख क्षय का कारण है | 

टीका--प्रथम तो परिणाम दो प्रकार का है-परद्रव्यप्रवत्त और स्वद्रव्यप्रवत्त 
इनमे से परव्रव्यप्रवत्त परिणाम परके उपरक्‍्त (परके निमित्त से विकारो) होने से विशिष्ट 
परिणाम है, भौर स्वद्रव्यप्रवत्त परिणाम परके द्वारा उपरक्‍्त न होने से अविशिष्ट परिणाम 
है; उसमे विशिष्ट परिणाम के पूर्वोक्त दो भेद हैं-शुभ परिणाम और अशुभ परिणाम । 
उनमें पुण्यरूप पुदूगल के बंध का कारण होने से शुभ-परिणाम पुण्य है, और पापरूप 
पुदुगल के बंध का कारण होने से अशुभ परिणाम पाप है। अविशिष्ट परिणाम तो शुद्ध 
होने से एक है, इसलिये उसके भेद नहीं हैं। वह (अधिशिष्ट परिणाम) यथाकाल ससार 
बुःक्ष के हेतुमृत कमंपुद्गल के क्षय का कारण होने से संधार दुःख के हेतुभूत कमेपुद्गल का 
क्षयस्वरूप मोक्ष हो है ॥१८१॥। 

१ भणिय (ज० वृ०)। 
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तात्पर्यवत्ति 

अथ द्रव्यरूपपृण्यपापबन्धकारणत्वाच्छुभाशुभपरिणामयों पुण्यपापसज्ञा शुभाशुभरहितशुद्धोप- 
योगपरिणामस्य मोक्षका रणत्व च कथयति-- 

सुहपरिणामो पुण्ण द्रव्यपुण्यबण्धकारणत्वाच्छुभपरिणाम पुण्य भण्यते असुहों पावि भणियं 
द्रव्यपापबन्धकारणत्वादशुभपरिणाम पाप भण्यते । केषु विषयेषु योज्सौ शुभाशुभपरिणाम ? अश्णेसु 
निजशुद्धात्मन सकाशादन्येषु शुभाशुभबहि्द्वृव्येष्‌ परिणामों णण्णगदों परिणामों नान्‍्यगतोःनन्‍्यगत 
स्वस्वरूपस्थ इत्यर्थ । स इत्थभूत शुद्धोपयोगलक्षण परिणाम दुक्खक्खयकारण दु खक्षयकारण 
दु खक्षयाभिधानमोक्षस्थ कारण भणित । क्व भणित ? समये परमागमे लब्धिकाले वा । 


किच । मिथ्यादृष्टिसासादन मिश्रगुणस्थानत्रये तारतम्येनाशुभपरिणामो भवतीति पूर्व भणित- 
मस्ति, अविरतदेशविरितप्रमत्तसयतसज्नगुणस्थानत्रये तारतम्येन शुभपरिणामश्च भणित , अप्रमत्ता- 
दिक्षीणकषायान्तगुणस्थानेषु तारतम्येन शुद्धोपपोगोषपि भणित । नयविवक्षाया मिथ्यादुष्ट्यादिक्षीण- 
कषायान्तगुणस्थानेषु पुनरशुद्धनिश्वयनयो भवत्येव। तत्राशुद्धनिश्वयमध्ये शुद्धोपपोग कथ लक््यत 
इति शिष्येण पू्वपक्षे कृते सति प्रत्युत्तर ददाति-वस्त्वेकदेशपरीक्षा तावन्नयलक्षण शुभाशुभशुद्धद्रव्या- 
लम्बनमुपयोगलक्षण । चेति तेन कारणेनाशुद्धनिश्चयमध्ये४पि शुद्धात्मावलम्बनत्वात्‌ शुद्धध्येयत्वात्‌ 
शुद्धसाधकत्वाच्च शुद्धोपयोगपरिणामो लभ्यत इति नयलक्षणमुपयोगलक्षण च यथासम्भवं सर्वेत्र 
ज्ञातव्यम्‌ । अतञ्र योसौ रागादिविकल्पोपाधिरहितसमाधिलक्षणशुद्धोपपोगो मुक्तिकारण भणित स 
शुद्धात्मद्रव्यलक्षणादध्येयभूताच्छद्धपा रिणामिकभावादभेद प्रधान द्रव्याथिक न येना भिन्नो व पि. भेदप्रधानपर्या- 
याथिकनयेन भिन्न कस्मादिति चेतु ? अयमेकदेशनिरावरणत्वेन क्षायोपशमिकखण्डज्ञानव्यक्तिरूप से 
च पारिणामिक सकलावरणरहितत्वेनाखण्डज्ञानव्यक्तिरूप । अय तु सादिसान्तत्वेन विनश्वर ,स च 
अनाइनन्तत्वेनाविनश्वर । यदि पुनरेकान्तेनाभेदों भवति तहिं घटोत्पत्तौ मृत्पिण्डविनाशवद्‌ ध्यान- 
पर्यायविनाशे मोक्षे जाते सति ध्येयरूपपारिणामिकस्यथापि विनाशों भवतीत्यथे । तत एवं ज्ञायते शुद्ध- 
पारिणामिकभावो ध्येयरूपो भवति ध्यानभावनारूपो न भवति। कस्मात्‌ ? ध्यानस्य विनश्वरत्वा 
दिति ॥१५१॥ 

एव द्रव्यबन्धकारणत्वात्‌ मिथ्यात्वरागादिविकल्परूपो भावबन्ध एवं निश्चयेत बन्ध इति 
कथनमुख्यतया गाथात्रयेण चतुर्थस्थल गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे कहते है कि द्रव्य रूप पुण्य पाप बन्ध का कारण होने से शुभ 
अशुभ परिणामों को पुण्य पाप की सज्ञा है तथा शुभ अशुभ से रहित शुद्धोपयोगमय परिणाम 
मोक्ष का कारण है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(अण्णेसु ) अपने आत्मा से अन्य द्रव्यों में (सुहपरिणामों) 
शुभ रागरूप भाव (पुष्णं) द्वव्य पुषण्यबन्ध का कारण होने से भाव पुण्य है (असुहो) व 
अशुभ रागरूप भाव (पावत्ति भणियं) द्रव्य पाप बन्ध का कारण होने से भाव पाप कहा है 
तथा (अणण्णगदों परिणामों) अन्य द्रव्य में नहों रमता हुआ स्वस्वरूपस्थ शुद्धभाव 
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(दृक्खक्खयक।रणं) संसार के दुःथों के क्षय का कारण भाव है ऐसा (समये) परमागम में 
कहा है। अपने शुद्धात्मा से भिन्न स्व शुभ व अशुभ्त द्रव्य हैं। इन द्रय्यों के सम्पनन्ध से 
रहता हुआ जो शुभभाव हे वह पुण्य है ओर जो अशुभभाव है वह पाप है तथा शुद्धो पयोग- 
रूप भाव भोक्ष का कारण होने से शुद्धभाव है ऐसा परमागम में कहा है अथवा ये भाव 
परथासंभकष लब्धिकाल मे होते हैं । 

बिस्तार यह है कि सिथ्यादृष्टि, सासादन और भिश्र इन तीन गुणस्थानों में अर्थात्‌ 
तारतम्य से कमतो-कमती अशुभ परिणाम होता है ऐसा पहले कहा जा चुका है। अविरत 
सम्यक्त्व, देशविरत तथा प्रमत्तसंयत इन तीन गुणस्थानों मे तारतम्य से शुभ परिणाम 
कहा गया है तथा अप्रमत्त गुणस्थान से क्षीणकषाय नामक बारह॒वें गुणस्थ।न तक तारतम्य 
से शुद्धोपपोग हो कहा गया है। नय की अपेक्षा से मिथ्यादुष्टि गुणस्थान से क्षोणकषाय 
तक के गुणस्थानों में अशुद्ध निश्वपनय ही होता है। इस अशुद्ध निश्चय तथ के विषय से 
शुद्धोपयोग कंसे प्राप्त होता है ऐसा पूर्वपक्ष शिष्य ने किया । उसका उत्तर देते हैं--बस्तु 
के एक देश की परीक्षा यह नय का लक्षण है। शुभ, अशुभ व शुद्ध द्रव्य के आलस्बनरूप 
भाव को शुभ, अशुभ व शुद्ध उपयोग कहते हैं। यह उपयोग का लक्षण है । इस 
कारण से अशुद्ध निश्चयनय के मध्य में भी शुद्धात्मा का आलम्बन होने से व शुद्ध 
ध्येय होने से वह शुद्ध का साधक होने से उपचार से शुद्धोपपोग परिणाम प्राप्त होता है । 
इस तरह नय का लक्षण ओर उपयोग का लक्षण यथासंभव सर्व जगह जानने योग्य है । 
यहां जो कोई रागादि विकल्प को उपाधि से रहित समाधि लक्षणमयी शुद्धोपयोग को 
मुक्ति का कारण कहा गया है सो शुद्धात्मा द्रव्य लक्षण जो ध्येयरूप शुद्ध पारिणामिक 
भाव है उससे अभेद प्रधान द्रव्याथिकनय से अभिन्न होने पर भी भेदप्रधान पर्यायाथिक 
नय से भिन्‍न है । इसका कारण यह है कि यह जो समाधिलक्षण शुद्धोपयोग है बह एऋदेश 
आवरण रहित होने से क्षायोपशमिक खडज्ञान का व्यक्तिरूप है तथा वह शुद्धात्मारूप शुद्ध 
पारिणासिकभाव सर्व आवरण से रहित होने के कारण से अखंड ज्ञान का व्यक्तिरूप है । 
यह समाधिरूप भाव आदि व अन्त सहित होने से नाशवान है, वह शुद्ध पारिणामिकभाव 
अनादि व अनंत होने से अविनाशो है । यदि एकांत से अम्रेद हो तो जेपे घट की उत्पत्ति 
में मिट्टी के पिड़ के नाश को तरह ध्यान पर्याय के नाश होने पर व मोक्ष अवस्था के 
उत्पत्न होने पर ध्येयरूप पारिणामिक का भी विनाश हो जायगा, सो ऐसा है नहीं । मिट्टी 
के पिंड से जंसे घट अवस्था की अपेक्षा भेद हे मिट्टी को अपेक्षा अभेद हे वंसे ध्यान पर्याय 
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ध्येय भाव का अवस्था को अपेक्षा भेद हे जब कि आत्म-द्रव्य की अपेक्षा अभेद है। 
इसी से जाना जाता है कि शुद्ध पारिणासिकभाव ध्येयरूप है, ध्यान-भावनारुष नहीं है 
क्योंकि ध्यान नाशवंत है ॥॥१५१॥ 

भावार्थ--शुभ राग यद्यपि पुण्य बन्ध का कारण है तथापि वह्‌,शुभ राग व पुष्य 
मोक्ष का कारण है । 


विधृततमसो रागस्तपः श्रुतनिबन्धन' । सन्ध्याराग इवाकंस्य जन्तोरभ्युवयाय स* ॥१२२॥ 
[ आत्मानुशासन | 


अर्थ--जिसने अज्ञान अन्धकार दूर कर दिया है ऐसे जीव के तप शास्त्रादिक- 
सम्बन्धी रागभाव है सो कल्याण के उदय के लिये ही है । जेसे सु की प्रभातकाल-सम्बन्धी 
रक्‍तता रात्रि सम्बन्धी अन्धकार का नाश कर प्रकाश के लिये कारण है । 

“लोहो सया पेज्जं, तिरयरणसाहुणविसयलोहादो सग्गापवग्गाणमुप्पत्ति दंसणादो ।” 
[जयधवल पु० १ पृ० ३६६] 

अथें--लोभ कर्थ॑चित्‌ पेज्ज (राग) है, क्योंकि रत्ननश्रय के साधन विषयक लोभ से 
स्वर्ग ओर मोक्ष को प्राप्ति देखो जाती है ॥१८१॥ 

इस तरह द्रव्यबंध का कारण होने से मिथ्यात्व रागादि विकल्परूप भावबन्ध हो 
निश्चय से बन्ध है ऐसे कथन की सुख्यता से तीन धाथाओं के द्वारा चोथा स्थल सम्ताप्त 
हुआ। 

भ्रथ जीवस्य स्वप रद्रव्यप्रवृत्तिनिव त्तिसिद्धपे स्वपरविभागं दर्शयति--- 

भणिदा पुढविप्पसुहा जोवणिकायाध यावरा य तसा। 

अण्णा ते जीवादों जीवों वि य तेहिदो अण्णों॥१८२॥ 
भणिता पृथिवीप्रमुखा जीवनिकाया अथ स्थावराश्च त्रसा । 
अन्ये ते जीवाज्जीवोषपि चर तेभ्योत्न्य' ॥१८२॥ 

य एते पृथिवोप्रभुतयः षड्जीवनिकाय स्त्रसस्थावरभेदेनाभ्युपगम्यन्ते ते खल्वचेत- 
नत्वावन्ये जीबात्‌, जीवो5पि त्र चेतनत्वादन्यस्तेस्य' । अन्न षड़जीवनिकायात्मनः परव्रव्यमेक 
एवात्मा स्वव्रव्यम्‌ ॥॥१८२॥ 

भूमिका--भब, जीव की स्वद्रव्य में प्रवत्ति और परद्रव्य से निवत्ति की सिद्धि के 
लिये स्वपर का विभाग बतलाते हैं-- 

अन्वयार्थ--[ अथ | अब जो [पृथिवीप्रमुखा: | पृथ्वी आदि प्रमुख [जीवनिकाया.] 
जीवनिकाय [स्थावरा: च त्रस:] स्थावर और त्रस॒[भणिता:] कहे गये हैं, [ते] वे 
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[जीवात | जीव से [अन्ये] अन्य है, [च] और [जीव अपि| जीव भी [तेभ्य: अन्य ] 
उनसे अन्य है । 

टीका---जो यह पृथ्वी इत्यादि बट जोवनिकाय त्रसस्थावर के भेदपुर्वक माने जाते 
हैं, बे. वास्तव में अचेतनत्व के कारण जीव से अन्य है, और जीव भी चेतनत्व के कारण 
उनसे अन्य है | यहाँ (यह कहा है कि) आत्मा के घट जीवनिकाय परद्रव्य है, एक आत्मा हो 
स्वद्रव्य है ॥१८२॥ 

तात्पयव॒त्ति 

अथ जीवस्य स्व्रद्रव्यप्रवृत्तिपरद्रव्यनिवृत्तिनिमित्त पड्जीवनिकाये सह भेदविज्ञान दर्शयति,-- 

भणिदा पुढविप्पमुहा भणिता परमागमे कथिता प्रृथिवीप्रमुखा । ते के ” जीवणिकाया जीव- 
समूहा अध अथ | कथभूता ? थावरा य तसा स्थावराश्च त्रसा । ते च किविशिष्टा ? अण्णा ते अन्ये 
भिन्‍नास्ते। कस्मात्‌ ? जीवादो शुद्धबुद्धकजीवस्वभावात्‌ । जीवोबि य तेहिदो अण्णो जीवो४पि च 
तेभ्योडन्य इति । तथाहि टस्कोत्कीर्णनज्ञायकैकस्वभावपरमात्मतत्त्वभावनारहितेन जीवेन यदुपाजित 
त्रसास्थावरनामकर्म तदुदयजनितत्वादचे तनत्वाच्च. त्रसस्थावरजीवनिकाया .शुद्धचैतन्यस्वभाव- 
जीवाद्धिन्ना । जीवो5पि च॒ तेभ्यो विलक्षणत्वाद्धिन्न इति । अत्रव भेदविज्ञाने जाते सति मोक्षार्थी 
जीव स्बद्रय्ये प्रवृत्ति परद्रव्ये निवृत्ति च करोतीति भावार्थ ॥१८५२॥। 


उत्थानिका--आमे इस जीव की अपने आत्मद्रव्य मे प्रवृत्ति और पर द्र॒व्यो से 
निवृत्ति के कारण छ प्रकार जीवकायो से भेदविज्ञान दिखलाते है-- 
अन्वय सहित विशेषाथ--(प्रुढबिप्पप्रुहा ) प्रथ्वी को आदि लेकर (जीवणिकाया) 
जीवो के समृड् (अध थावरा य तसा) अर्थात्‌ प्रथ्योकायिक आदि पाँच स्थावर ओर 
द्वीन््रियादि त्रस (सणिदा) जो परमागम मे कहे गए हैं (ते जीवादो अण्णा) वे सब शुद्ध- 
बुद्ध एक जीव के स्वभाव से भिन्‍न हैं (जोवो वि य तेहिदो अण्णो) तथा यह जीव भी 
उनसे भिन्न है। टकोत्कीर्ण ज्ञायक एक स्वभावरूप परमात्मतत्व की भावना को न 
पाकर इस जीव ने जो ऊस या स्थावर नाम कम बांधा है उचके उदय से उत्पन्न होने के 
कारण अचेतन होने से ये त्रस स्थावर जीवो के समृह शुद्ध चेतन्य स्वभावधारों जीव से 
भिन्‍न हैं । जोब सो उनसे विलक्षण होने से उनसे भिन्‍न है। यहां यह प्रयोजन है कि इस 
तरह के भेवविशान हो जाने पर मोक्षार्थी जीव अपने निज आत्मद्रव्य में प्रवृत्ति करता 
है भोर परद्रव्य से अपने को हटाता है ॥॥१८२॥ 
भय जीवस्य स्वपरद्रव्यप्रवत्तिनिमित्तत्वेन स्वपरविभागज्ञानाज्ञाने अवधारयति--- 
जो णवि जाणदि एवं परमप्पाणं सहावमासेज्ज । 
कीरदि अज्ञवसाणं अहं ममेदं॑ ति मोहादों ॥१८३॥ 
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यो नैव जानात्येव परमात्मान स्वभावमासाथ । 
कुरुतेडध्यवसानमह ममेदमिति मोहात्‌ ॥१८३॥। 

यो हि नाम नंबं प्रतिनियतवेतनाचेतनत्वस्वभावेन जीवपुद्गलयो स्वपरविभागं 
पश्यति स एबाहमिद ममेदमित्यात्मात्मीयत्वेन परद्रव्यमध्यवस्यथति मोहान्नान्य: । अतो 
जीवस्य परदव्रव्यप्रवत्तिनिमित्त स्वपरपरिच्छेदाभावमात्रमेव सामर्थ्यात्त्वद्नव्यप्रतत्तिनिमित्तं 
तदभाव ॥॥१६३॥। 

भूमिका--अब, यह निश्चित करते हैँ कि-जोव को स्वद्रव्य मे प्रवत्ति का निमित्त 
र्ववर के विभाग का ज्ञान है, ओर परद्रव्य मे प्रवुत्ति का निभित्त स्व-पर के विभाग का 
भज्ञान है--- 

अन्वयार्थ--[ य | जो [एवं | इस प्रकार [स्वभावम्‌ आसाद्य| स्वभाव को प्राप्त 
करके (जीव-पुदूगल के स्वभाव को निश्चित करके) [परम आत्मान] परको और स्वको 
[न एवं जानाति] जानता ही नही, [मोहात्‌ | वह मोह से ([अहम्‌ | यह मै हु, [इद मम] 
यह मेरा है' [इति | इस प्रकार [अध्यवसान ] अध्यवसान [कुरुते | करता है । 

टीका--जो आत्मा इस प्रकार (अपने-अपने) निश्चित चेतनत्व और अचेतनत्वरूप 
स्वभाव के द्वारा जीव और पुद््‌गल के स्वपर के विभाग को नहीं देखता, बही आत्मा 
'यह मे हूँ, यह मेरा है, इस प्रकार मोह से परद्रव्य मे अपनेपन का अध्यवसान करता है, 
दूसरा नही । इससे (यह निश्चित हुआ कि) जीव को परब्रव्य भे प्रवत्ति का निमित्त स्वपर 
के ज्ञान का अभावमात्र ही है, ओर (कहे बिना भी) सामथ्यं से (यह निश्चित हुआ कि ) 
स्वद्रव्य में प्रवत्ति का निमित्त उसका अभाव (स्वपर के ज्ञान के अभाव का अभाव-स्वपर 
के ज्ञान का सदभाव है) ॥१८३॥ 

तात्पयंवृत्ति 
अथैतदेव भेदविज्ञान प्रकारान्तरेण दृढयति,-- 


जो णवि जाणदि एय य कर्ता नैव जानात्येवपूर्वो क्तप्रकारेण । क ? पर पडजीवनिकायादिपर- 
द्रव्यमम्‌ अप्पाण निर्दोषिपरमात्मद्रव्यरूप निजात्मानम्‌। किकृत्वा ? सहावमासेज्ज शुद्धोपयोगलक्षण- 
निजशुद्धस्वभावम श्रित्य की रदि अज्ञवसाण स पुरुष करोत्यध्यवसान परिणाम । केन रूपेण ? अहृ 
मसेदंत्ति ममकाराहकारादि रहितपरमात्मभावनाच्युतों भूत्वा परद्रव्य रागादिकमहमिति देहादिक 
ममेतिरूपेण । कस्मात्‌ ? मोहादों मोहाधीनत्वादिति | तत स्थितमेतत्स्वपरभेदविज्ञानबलेन स्वसवेदन- 
ज्ञानी जीव स्वद्रव्ये रति परद्रव्ये निवुति करोतीति ॥|१८३॥ 


एब भेदभावनाकथनमुख्यतया सूत्रद्वयेन पञ्चमस्थल गतम्‌ । 
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उत्थानिका--आगे इसी ही भेदविज्ञान को अन्य तरह से दृढ़ करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो) जो कोई (सहावं) निज स्वभाव को (आसेज्ज ) 
आश्रय करके (पर अप्पा्णं एव) पर को और आत्मा को इस तरह भिन्‍न-भिन्‍त (णवि 
जाणवि) नहीं जानता है बही (मोहादो) मोह के निमित्त से (अहं मसेदंत्ति) 'मे इस पर 
रूप हूँ या यह पर मेरा है' ऐसा (अज्यझवसाणं कोरदि) अध्यवतान करता है। जो कोई 
शुद्धोपपोग लक्षण निज स्वभाव को आश्रय करके पूर्व में कहे प्रमाण छः काय के जीव 
समहांदि परद्रव्यों को ओर निर्दोष परमात्मद्रव्य स्वरूप निज आत्मा को भिन्‍त-भिन्‍न नहीं 
जानता है वह ममकार व अहुंकार आदि से रहित परमात्मा की भावना से रहित मोह के 
अधोन होकर यह परिणाम किया करता है कि में रागादि परद्रव्यरूप हूँ या यह शरोरादि 
मेरा है। इससे यह सिद्ध हुआ कि इस तरह के स्थपर के भेदविज्ञान के बल से स्वसवेदन 
ज्ञानी जोब अपने आत्म-द्रव्य में प्रोति करता है और परद्रव्य से निवुत्ति करता है ॥१८३१ 

इस तरह भेद भावना के कथन को घुख्यता करके दो सूत्रों मे पांचमा स्थल 
पूर्ण हुआ । 

अथात्मन: कि कर्मति निरुपयति--- 

कुब्ब॑ सभावसादा हवदि हि कत्ता सगस्‍्स भावस्स । 
“पोग्गलवव्वभयाणं ण दु कत्ता सब्वभावाणं ॥१८४॥ 
कुर्वन्‌ स्वभावमात्मा भवति हि कर्ता स्वकस्य भावस्य । 
पुए्गलद्रव्यमयाना न॒तु कर्ता सर्वेभावानाम्‌ ॥|१८४।! 

आत्मा हि तावत्स्व॑ भाव॑ करोति तस्य स्वधमेंत्वादात्मनस्तथाभवनशक्तिसं भवेना- 
वश्यमेव कार्यत्वात्‌ । स तं॑ व स्वतन्त्र: कुर्वाणस्तस्य कर्वावश्यं स्थात्‌, क्रियमाणश्चात्मना 
स्‍्वोी भावस्तेनाप्यत्वात्तस्थ कर्मावश्यं स्थात्‌। एवमात्मन: स्वपरिणासमः कर्म न त्वात्मा 
पुदुगलस्य भावानव्‌ करोति तेषां परधमंत्वादात्मनस्तथाभवनशक्यसंभवेनाकायंत्वात्‌ स 
तानकुर्वाणो न तेषां कर्ता स्थात्‌॒ अक्वियमाणाश्चात्मना ते न तस्प कर्म स्पु । एवमात्मन: 
पुदु्गलपरिणामों न कम ॥॥१८४॥ 

भूमिका--अब, यह निरूपण फरते हैं कि आत्मा का कर्म क्या है--- 

अन्वयार्थ--[ स्वभाव कुवेन्‌ | अपने भाव को करता हुआ [आत्मा] आत्मा [हि] 
वास्तव में [स्वकस्य भावस्य ] अपने भाव का [कर्ता भवति] कर्ता है, [तु] परन्तु [पुद- 

गलद्रव्यमयाना स्व-भावाना ] पुदूगल द्रव्यमय सर्व भावों का [कर्ता न] कर्ता नही है । 

“आए 5 क्ह्कक्माढ्य [जन बृ०)। ३ कुशलदब्वमबाण जि० वृ०)। हे आकर 
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टीका--प्रथम तो आत्मा वास्तव में स्व (अपने) भाव को करता है क्योंकि बह 
(भाव) उस आत्मा का स्व धर्म हे। आत्मा के उस रूप होने की (परिणम्िित होने की) 
शक्ति होने से वह (साव) अवश्यमेव आत्मा का कार्य है (इस प्रकार) वह (आश्मा) उसे 
(स्वभाव को ) स्वतन्त्रतया करता हुआ उसका कर्ता अवश्य है, ओर स्वभाव आत्मा के 
द्वारा किया जाता हुआ आत्मा के द्वारा प्राप्य होने से अवश्य हो आत्मा का कर्म है। 
इस प्रकार स्व परिणाम आत्मा का कर्म है। परन्तु, आत्मा पुदूगल के भावों को नहीं 
करता, क्योंकि वे पर के धर्म हैं। आत्मा के उस रूप (परिणत) होने को शक्ति न होने से, 
बे आत्मा के कार्य नहीं हैं। (इस प्रकार) वह (आत्मा) उन्हें न करता हुआ उनका कर्ता 
नहीं होता, और वे आत्मा के द्वारा न किये जाते हुये उसके कर्म नहों हैं। इस प्रकार 
पुद्गल परिणाम आत्मा का कम नहीं है ।॥।१८४॥ 

तात्पयव॒त्ति 

अथात्मनो निश्चयेन रागादिस्वपरिणाम एवं कर्म न च द्रव्यकमेंति प्ररूपयति-- 

कुब्ब सहाब कुव॑न्स्वभावम्‌, अन्न स्वभावशब्देन यद्यपि शुद्धनिश्चयेन शुद्धबुद्धकस्वभावों भण्यते 
तथापि कर्मबन्धप्रस्तावे रागादिपरिणामोः्प्यशुद्धनिश्वयेन स्वभावो भण्यते । त स्वभाव कुर्वन । स क ? 
आदा आत्मा हवदि हि कत्ता कर्त्ता भवति हि स्फुटम्‌ । कस्य ? सगस्स भावस्स स्वकीयचिद्रपस्वभावस्य 
रागादिपरिणामस्य तदेव तस्य रागादिपरिणामरूप निश्चयेन भावकर्म भण्यते । कस्मात्‌ ? तप्ताय 
पिण्डवत्तेनात्मना प्राप्यत्वादव्याप्यत्वादिति । पुग्गलदग्बमयाणं ण दु कत्ता सब्बभावाण चिद्रपात्मनो 
विलक्षणाना पुदुगलद्रव्यमयाना नतु कर्त्ता सर्वभावाना ज्ञानावरणादिद्रव्यकमंपर्यायाणामिति। ततो 
ज्ञायते जीवस्य रागादिस्वपरिणाम एवं कर्म तस्येव स कत्तेति ॥१८४।। 


उत्थानिका--आगे कहते है कि आत्मा अपने ही परिणामों का कर्ता है, द्रव्यकर्मों 
का कर्ता नही है--अशुद्धनिश्चय से रागादि भावों का व शुद्धनिश्वय से शुद्ध वीतराग 
भाव का कर्ता है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(आदा ) आत्मा (सहावं कुव्यं) अपने भाव को करता 
हुआ (सगस्स भावस्स) अपने भाव का (हि) ही (कत्ता हवदि) कर्त्ता होता है। (पुग्गल- 
दव्बमयाणं सव्यभावाणं) पुद्गल द्रव्य से बनी हुई सर्वे अवस्थाओं का (ण दु कत्ता) तो कर्त्ता 
नहीं है। स्वभाव शब्द से यद्यवि शुद्ध निश्चयनय से शुद्धबुद्ध एक स्वभाव ही कहा जाता है 
तथापि यहां स्वभाव शब्द से कर्मबन्ध के प्रस्ताव मे अशुद्ध निश्वयनय से रागादि.परिणामस को 
भो स्वभाव कहते हैं। यह आत्मा इस तरह अपने भाव को करता हुआ अपने ही चिंद्रप 
स्वधाव रूप रागादि परिणाम का हो प्रगटपने कर्ता है और वह रागादि परिणाम निश्चय 
से उसका भावकर्म कहा जाता है। जंसे गर्म लोहे मे उष्णता व्याप्त है बसे आत्मा उन 
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रागादि भावों में व्याप्त हो जाता है। तथा चंतन्य रूप से विलक्षण पुदगल द्रव्यमयों सबं 
भावों का-ज्ञानावरणीय आदि कर्म की पर्यायों का तो यह आत्मा कभी भी कर्ता होता 
नहीं । इससे जाना जाता है कि रागादि अपना परिणास हो कम है जिसका ही यह जीव 
कर्ता है ॥१८४॥ 

भावार्थ--भ्री नेमिचन्द्रसद्धांतलक्वर्तो ने भी द्रव्यसग्रह से जीव का कर्तापता इस 
तरह बताया है--- 

पुर्गलकम्मादीणं कसा ववहारदो दु णिच्चयदो । चेदणकम्माणादा सुद्धणया सुद्धभावाण ।। 

यह आत्मा व्यवहार नय से ज्ञानावरणीय आदि पौदगलिक कर्मों का कर्ता है परन्तु 
अशुद्ध निश्चय से रागावि भावों का कर्ता है और शुद्ध निश्चयनय से यह शुद्ध चेतन भावों 
का कर्ता है ॥१८४॥। 

अभथ कथमात्मन:ः पुदुगल परिणामों न कर्म स्पादिति सदेहमपनुदति-- 

गेण्हदि णेव ण सुचदि करेदिण हि पोग्गलाणि' कस्माणि। 

जीवो पोग्गलमज्झे वटृण्णवि सब्वकालेसु ॥१८५॥ 
ग्रह्नाति नैव न मुड्चति करोति न हि पुद्गलानि कर्माणि । 
जीव पृद्गलमध्ये वर्तमानो5पि सर्वेकालेषु ॥ १८४५॥ 

न खल्वात्मन: पुद्गलपरिणामः कर्म परद्रव्योपादंनहानशन्यत्वात्‌ यो हि यस्य 
परिणमयिता हृष्ट: स न तदुपादानहानशन्यो दृष्टः, यथाग्निरय:पिण्डस्य । आत्मा तु तुल्य- 
क्षेत्रवतित्वेषपि परद्रव्योपादानहानशन्य एवं । ततो नस पुदुगलानां कर्मंभावेन परिणम- 
पिता स्थात्‌ ॥१०५॥ 

भूमिका--अब, इस सन्देह को दूर करते हैं कि पुद्गल परिणाम आत्मा का कर्म 
क्यों नहीं है ? :--- 

अन्ययार्थ-- [ जीव ] जीव [स्ंकालेषु ] सव॑ कालो में (सदा) [पुद्ृगलभध्ये वर्ते- 
मान' अपि | पुदू्गल के मध्य मे रहता हुआ भी [पुद्गलानि कर्माणि ] पौदूगलिक कर्मों को 
[हि] वास्तव मे [गृह्लाति न एव] न तो ग्रहण करता है, [न मुचति | न छोडता है और 
[न करोति | न करता है। 

टीका--बास्तव से पुदुगल परिणाम आत्मा का कर्म नहीं है, क्योंकि वहु॒परद्रव्य 
के प्रहण त्याग से रहित है। जो जिसका परिणमन कराने वाला देखा जाता है वह उसके 

प्रहण त्याग से रहित नहीं देखा जाता, जैसे--अग्नि लोहे के गोले के ग्रहण त्याग से रहित 








१ पुस्णलाणि (ज० बू)। २ प्रम्गलमज्ों (ज० वृ०) | 
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होती है । भात्मा तो तुल्य क्षेत्र मे बतंता हुआ भी (परद्रव्य के साथ एक क्षेत्रावगाही होने 
पर भी) परद्रव्य के ग्रहण त्याग से रहित ही है इसलिये वह पुदूगलों को कर्ंभावरूप परिण- 
मित कराने वाला नहीं है ॥|१८५॥ 
तात्पयंब॒त्ति 

अथात्मन कथ द्रव्यकर्म रूपपरिणाम कर्म न स्यादिति प्रश्चसमाधान ददाति-- 

गेण्हदि णेब ण मु चदि करेदि ण हि पुग्गलाणि कम्माणि जीवों यथा निविकल्पसमाधिरतः 
परममुनि परभाव न गृह्लाति न मुज््चति न च्‌ करोत्युपादानरूपेण लोहपिण्डो वाग्नि तथायमात्मा न 
च गृत्लाति न च मुञ्चति न च करोत्युपादानरूपेण पुद्गलकर्माणीति। कि कु्वन्‍्नपि ? पुग्गलमज्मे 
यट्टण्णवि सव्वकालेसु क्षीरनी रन्यायेन पुदगलमध्ये वत्तमानो5पि सर्वकालेषु । अनेन किमुक्त भवति-यथा 


सिद्धों भगवान्‌ पुद्गलमध्ये वत्तेमानो5पि परद्वव्यग्रहणमोचनकरणरहितस्तथा शुद्धनिश्चयेन शक्तिर्पेण 
ससारी जीवोष्पीति भावार्थ ॥१५५॥। 


उत्थानिक्का--आगे इस प्रश्न के होने पर कि आत्मा के किस तरह द्रव्यकमं का 
परिणमन रूपी कर्म नहीं होता है, आचायं समाधान करते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(जोबो) यह जीव (पुग्गलमज्क्े ) पुद्गलों के मध्य में 
(सव्यकालेसु) सर्व कालो से (बट्टण्णवि) रहता हुआ भी (वपुस्गलाणि कम्माणि) पुदुगलममी 
कर्मों को (णेव गेण्हदि) न तो ग्रहण करता है (ण मुंचदि) न छोड़ता हे (ण हि करेढि) 
और न करता है। यह जीव सर्व कालो में दृध पानी की तरह पुद्गल के बोब बतंमान हैे 
तो भी जंसे निरविकल्पसमाधि से रत परममुनि परभाव को न ग्रहण करते, न छोड़ते, न 
करते अथवा जेसे लोहे का गोला उपादान रूप से अग्नि को ग्रहण करता, छोड़ता व 
करता नही है तेसे यह्‌ आत्मा उपादान रूप से पुद्गलमयी कर्मों को न तो ग्रहण करता है, 
न छोड़ता है न करता है । इससे यह कहा गया कि जंसे सिद्ध भगवान्‌ पुद्गल के मध्य में 
रहते हुए भी परद्रव्य के प्रहूण, त्यजन व करने के व्यापार से रहित हैं तंसे ही शुद्ध 
निश्चयनय से स्वभाव को अपेक्षा ससारोी जीव भी ग्रहण त्यागावि नहीं करते हैं ॥१५५॥ 
अथात्मन कुतर्स्ताह पुदूगलकमंभिरुपादानं हान॑ चेति निरूपयति-- 
स इदाणि कत्ता सं सगपरिणामस्स दव्वजादस्स । 
आदोयदे कदाई विमुच्चदे रूम्मधलोहि।॥॥१८९६॥ 


स इदाली कर्ता सन्‌ स्वकपरदिणामस्य द्रव्यजातस्य । 
आदीयते कदाचिद्िमुच्यते कमेंधूलिभि ॥१८६॥ 


सोष्यभात्मा परद्रव्योपादानहानशन्योषषि सांप्रत॑ संसारावस्थायां निमित्तमात्रोकृ 
तपरद्रव्यपरिणामस्य स्वपरिणाममात्रस्य द्रव्यत्वभृतत्वात्केवलस्य कलयनु कतंत्व॑_ तदेव 
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तस्थ स्थपरिणामं निमित्तमात्रीकृत्योपात्तकमंपरिणामा्िः पुद्गलधुलिभिविशिष्टाबवाह- 
रूपेणोपादीयते कदाचिन्मुण्यते जे ॥१८६॥ 

भूमिका--तब फिर (यदि आत्मा पुद्गलों को कर्मरूप परिणमित नहों करता) 
तो आत्मा किस प्रकार पुद्गलकर्मों के द्वारा ग्रहण किया जाता है भौर छोड़ा जाता है ? 
इसका निरुषण करते हैं:-- 

अन्ययवा्थ--[ स | वह (आत्मा) [इदानी] अभी (ससारावस्था मे) [द्रव्यजातस्य ] 
द्रव्य से (आत्मद्रव्य से) उत्वन्न होने वाले [स्वकपरिणामस्य] (अशुद्ध) स्वपरिणाम 
का [कर्ता सन्‌ | कर्ता होता हुआ [कर्मंधूलिभि ] कमरज से [आदीयते] ग्रहण किया जाता 
है, और [कदाचित्‌ विमुच्यते] कदाचित्‌ छोडा जाता है ! 

टीका--बह यह आत्मा परद्रव्य के ग्रहण-त्याग से रहित होता हुआ भी, अभी 
संसारावस्था में, परद्रव्य परिणाम को निमित्तमात्र करते हुए, द्रव्यत्वमुत (द्रव्य रूप, द्रव्य 
से उत्पन्न) होने से केवल अपने परिणाममात्र के कतृ त्व का अनुभव करता हुआ, उसके इसी 
स्वपरिणाम को निमित्तमात्र करके कमंपरिणाम को प्राप्त होती हुई पुद्गलरज के द्वारा 
विशिष्ट अवगाह रूप से ग्रहण किया जाता है और कदाचित्‌ छोड़ा जाता है ॥१८६॥ 

तात्पयंब॒रत्ति 

अथ यद्ययमात्मा पुश्मलकमं न करोति न च मुज्चति तहि बन्ध कथ तहिं मोक्षो5पि 

कथमितिप्रश्ने प्रत्युत्तर ददाति-- 


स॒ इृदाणि कत्ता स स इदानी कर्ता सन्‌ स पूर्वोक्तलक्षण आत्मा इदानी को5र्थ॑ एवं पूर्वोक्तनय- 
विभागेन कर्त्ता सन्‌ । कस्य ? सगपरिणामस्स निरविकारनित्यानन्देकलक्ष णपरमसुखामृतव्यक्तिरूपकार्य 
समयसारसाधकनिश्चयरत्नत्रयात्मकका रणसमयसा रविलक्षणस्य मिध्यात्व रागादिविभावरूपस्य स्वकीय- 
परिणामस्य । पुनरपि कि विशिष्टस्य ? दब्वजादस्स स्वकीयात्मद्रव्योपादानका रणजातस्य । आदीयदे 
कदाई कम्मघूलोहिं आदीयते बध्यते। काभि ? कर्मधूलिभि कतृ भूताभि कदाचित्पूर्वोक्तविभाव- 
परिणामकाले । न केवलमादीयते बविम्रु चदे विशेषेण मुच्यते त्यज्यते ताभि कर्मधूलिभि कद।चित्यूवोक्ति- 
कारणसमयसारपरिणतिकाले । एतावता किमुक्त भवति-अशुद्धपरिणामेन बध्यते शुद्धपरिणामेन मुच्यते 
इति ॥१८६॥। 

उत्थानिका--आगे शिष्य ने प्रशण किया कि जब यह आत्मा पौदगलिककर्म को 
नही करता है, न छोडता है तब इसके बन्ध कसे होता है तथा मोक्ष भी क॑से होता है? 
इसके समाधान मे आचार्य उत्तर देते है-- 


अन्वय सहित विशेषाथ---(इृदाणि) अब इस संसार अवस्था मे अशुद्धनय से (स) 
वह आत्मा (वव्वजादस्स सगपरिणामस्स) अपने हो आत्मद्रव्य से उत्पन्न अपने ही 
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परिणाम का (कत्ता सं) कर्त्ता होता हुआ (कदाई) कभी तो (कम्मघूलीहिं) कमंरूपी घूल 
से (आदीयदे) बंध जाता हैं व कभो (विमुच्चदे) छूट जाता है। वह पूर्वोक्त संसारी आत्मा 
अब बतंमान में इस तरह पूर्वोक्त नय विभाग से अर्थात्‌ अशुद्धनय से निथिकार नित्या- 
ननन्‍्दसयी एक लक्षणरूप परमसुखामृत की प्रगटतामयों कार्य समयसार को साधने वाले 
निश्चयरत्तत्रयमय कारण समयसार से विलक्षण भिथ्यात्व व रागादि विभावरूप अपने 
ही आत्मद्रव्यरूप उपादानकारण से उत्पन्न अपने परिणाम का कर्त्ता होता हुआ पूर्वोक्त 
विभाव परिणाम के समय में कमंरूपी धूल से बंध जाता है। और जब कभो पूर्वोक्त 
कारण समयसार को परिणति से परिणमन करता है तब उन्हों कर्म को रजों से विशेष 
करके छूटता है। इससे यह कहा गया कि यह जीव अशुद्ध परिणामों से बंधता है तथा 
शुद्ध परिणामों से मुक्त होता है ॥१८६॥ 


अथ किकृतं पुद्गलकरमंणां बेखित्रयमिति निरुपयति-- 
परिणमदि जदा अप्पा सुहस्हि असुहाम्ह रागदोसजुदो। 
त॑ पविसदि कम्सरयं णाणावरणादिभावेहिं॥१ ८७॥ 


परिणमति यदात्मा शुभेष्शुभे रागद्वेषयुत । 
त प्रविशति कर्मरजो ज्ञानावरणादिभाव ॥१८७॥ 


अस्ति छल्वात्मनः शुभाशुभपरिणामकाले स्वयमेत्र सप्ुपात्तवेचित्र्यकर्मपुद्गलप- 
रिणाम नवधघनाम्बुनो भूमिसंयोगपरिणासमकाले समरुपात्तवेच्िित्र्यान्यपुद्गलपरिणामयत्‌ । 
तथाहि---यदा नवधनाम्बुभूमिसंयोगेन परिणमति तदान्ये पुदुगला. स्वयमेव समुपात्त- 
बेचिश््यं: शाह्॒लशिलोन्ध्रशक्रगोपादिभाव: परिणमन्ते, तथा यदायमात्मा रागद्7बवशीकृत: 
शुभाशुभभावेन परिणमति तदा अन्‍्ये योगद्वरेण प्रविशन्‍्त' कमंपुद्गला: स्वयमेव समरुपा- 
त्तबंचित्र्येशञनावरणादिभावे: परिणमन्ते। अत स्वभ्ावकृत कर्मणां बेचित्यं न पुनरा- 
त्मकृतस्‌ ॥॥१८७॥॥ 

भूमिका--अब पुद्गल कर्मों की विचित्रता (शानावरण, दर्शनावरणादिरूप अनेक- 
प्रका ता) है, इसका निरुषण करते हैं--- 

अन्ययार्थ-- [ यदा] जब [रागद्वेषयुत ) रागद्ेषयुक्त [आत्मा] आत्मा [शुभे 
अशुभे ] शुभ और अशुभ भावों में [परिणमत्ति ] परिणमित होता है, तब [करमेरज.] कर्मरज 
[ ज्ञानावरणादिभावं. ] ज्ञानावरणादिरूप से [त] उसमे [प्रविशति] प्रवेश करती है । 
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टीका--जैसे नवमेघजल के भूमिसंयोगरूप परिणाम के समय अन्य पुद्गलपरिणाम 
स्वयमेव वेचित्र्य को प्राप्त होते हैं, उसो प्रकार आत्मा के शुभाशुभ परिणाम के समय 
कर्मपुदुगलपरिणास वास्तव में स्वयमेव विशधित्रता को प्राप्त होते हैं। बह इस प्रकार है 
कि--जेसे, जब नया मेघजल भूमिसंयोगरूप परिणमित होता है तब अन्य पुद्गल स्वयमेव 
बिचित्रता को प्राप्त हरियाली कुकुरमुत्ता (छत्ता), और इन्द्रगोप (चातुर्मात में उत्पन्त 
लाल कीड़ा) आदि रूप परिणमित होता है, इसो प्रकार जब यह आत्मा राग द्वेंष के 
वशीमूत होता हुआ शुभाशुभभावरूप परिणमित होता है तब अन्य योगद्वाररों से प्रविष्ट 
होते हुये, कर्मपुदृगल स्वयमेब विचित्रता को प्राप्त ज्ञानावरणादि भावरूप परिणमित 
होते हैं । 

इससे (यह निश्चित हुआ कि) कर्मों को विचित्रता (विविधता) का होना पुद्गल- 
स्वमावकृत है, किन्तु आत्मकृत नहीं ॥१५७॥ 

तात्पयंवत्ति 

अथ यथा द्रव्यकर्माणि निश्चयेन स्वयमेवोत्पद्चन्त तथा ज्ञानावरणादिक्चित्रभेदरूपेण।पि 
स्वयमेव परिणमन्तीति कथयति-- 

परिणमदि जदा अप्पा परिणमति यदात्मा समस्तशुभाशुभपरद्रव्यविषये परमोपेक्षालक्षण 
शुद्धोपयोगपरिणाम मुक्त्वा यदायमात्मा परिणमति । क्व ? सुहम्हि अध्ुहम्हि शुभेउशुभे वा परिणामे । 
कथभूत सन्‌ ? रागबोसजुदो रागद्वेअुक्त क्त परिणत इत्यर्थ । त पविसदि कम्मरय तदाकाले तत्प्रसिद्ध 
कर्मरज प्रविशति। के कइृत्वा ”? णाणावरणादिभावेंहि भूमेमेंघनजलसयोगे सति यथा5न्ये पुद्गला 
स्वयमेव हरितपलल्‍लवादिभावे परिणमन्ति तथा स्वयमेव नानाभेदपरिणतंम्‌ लोत्तरप्रकृतिरूपज्ञानावर- 
णादिभाव पयर्ग्रेरिति | ततो ज्ञायते यथा ज्ञानावरणादिकर्म णामुत्पत्ति स्वयक्षता तथा मूलोत्तरप्रकृति- 
रूपवैचित्यमपि, न च जीवकृतमिति ॥१८७।। 

उत्थानिका--आगे कहते हैं कि ज॑से द्रव्यकर्म निश्चयनय से स्वय ही उतन्‍न होते 
है बैसे वे स्वयं ही ज्ञानावरणादि विचित्र रूप से परिणमन करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदा) जब (रागदोसजुदो) रागद्रेब सहित (अप्पा) आत्मा 
(सुहम्मि असुहस्मि) शुभ या अशुभ भाव में (परिणमदि) परिणमन करता है तब (कम्मरय ) 
कमंरूपी रज स्वयं (णाणावरणादिभावेहि) ज्ञानावरणावि की पर्यायों से ((विसदि) जीव 
में प्रवेश कर जाती है। जब यह रागद्वेष मे परिणमता हुआ आत्मा सर्व शुभ तथा अशुभ 
द्रव्य में परम उपेक्षा के लक्षण रूप शुद्धोपपोग परिणाम को छोड़कर शुभ परिणाम से 
या अशुभ परिणाम में परिणमन करता है उसो समय मे, जेसे भूमि के पुद्गल मेघ जल 
के सयोग को पकर आप ही हरी धाप्र आदि अवस्था में परिणमन करते हैं, इसी तरह 
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कर्स पुदूगल कर्मंरूपी रज नानाभेद को धरने थाले ज्ञानावरणादि मूल तथा उत्तर प्रकृतियों 
की पर्यायों मे स्वयं परिणमन करती है। इससे जाना जाता है कि (उपादान को अपेक्षा) 
ज्ञानावरणादि कर्मों को उत्पत्ति उनन्‍्हों के द्वारा होती है तथा उनमे मूल व उत्तर प्रकृतियों 
को विचित्रता भो उन्हों कृत है, जीबकृत नहीं है॥॥१८७।॥। 


तात्पयंब॒त्ति 
अथ पूर्वोक्तिज्ञानावरणादिप्रकृतीना जघन्योत्कृष्टानुभागस्वरूप प्रतिपादयति-- 


सुहपयडीण विसोही तिव्वों असुहाणसकिलेसस्मि । 
विवरीदों दु जह॒ण्णो अणुभागो सव्यपयडीण ॥१८७-१॥ 

अणुभागो अनुभाग फलदानशक्तिविशेष भवतीति क्रियाध्याहार । कथभूतो भवति ? तिब्बों 
तीव्र प्रकृष्ण परमामृतसमान । कासा सम्बन्धी । सुहपयडीण सद्देद्यादिशुभप्रकतीनाम्‌ । कया 
कारणभूतया ? बिसोही तीक्रधर्मानुरागरूपविशुद्धया असुह्ाण सकिलेसस्मि असदृवेद्याद्यशुभप्रकृतीना 
तु मिथ्यात्वादिख्पतीव्रसक्लेशे सति तीत्रो हालाहलविषसदृशों भवति | विवरीदो बु जह॒ण्णो विपरीतस्तु 
जघन्यो गुडनिम्बरूपो भवति । जधन्यविशुद्धथा जघन्यसक्लेशेन च मध्यमविशुद्धा मध्यमसक्लेशेन तु 
शुभाशुभप्रकतीना खण्डशकरारूप काड्जीरविषरूपश्चेति। एवविधो जघन्यमध्यमोत्कृष्टरूपो5नु भाग. 
कासा सम्बन्धी भवति ? सब्बपयडीण सूलोत्तरप्रकतिरहितनिजपरमानन्दैकस्वभावलक्षणसर्वप्रकारो- 
पादेयभूतपरमात्मद्रव्यादृ्भिन्‍्ाना हेयभूताना सर्वमूलोत्तरकमंप्रकरतीनामति  कमंशक्तिस्वरूप 
ज्ञातव्यम्‌ ॥|१८७-१॥। 

उत्यासिका--आगे पूर्व मे कहो हुई ज्ञानावरणादि प्रकृतियो का जघन्य उत्कृष्ट 
अनुभाग का स्वरूप बताते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(सुहपयडीणं) शुभ प्रकृतियों का (अणुभागो) अनुभाग 
(विसोही ) विशुद्धभाव से (असुहाण) अशुभप्रकृतियों का (संकिलेसम्मि) संक्लेशभाव से 
(तिव्बो) तीब्र होता है, (विबरीदो दु) परन्तु इसके विपरीत होने पर (सव्बपयडीणं) सर्वे 
प्रकृतियों का (जहण्णो) जधन्य होता है। फल देने की शक्ति विशेष को अनुभाग कहते हैं । 
तोब् धर्मानुरागरूप विशुद्धभाव से सातावेदनीय आदि शुमकर्म प्रकरतियों का अनुभाग 
परम अमृत के समान उत्कृष्ट पड़ता है तथा भिथ्यात्व आदि रूप संक्लेशभाव से असाता- 
वेदनीय आदि अशुभ प्रकृतियों का अनुभाग हालाहल विष के समान तोब पड़ता है। तथा 
जघन्य विशुद्धि से व मध्यम विशद्धि से शुभप्रकृतियों का अनुभाग जघन्य या मष्यम पड़ता 
है अर्थात्‌ गुड, खांड, शर्करारूप पड़ता है। बंसे ही जघन्य या मध्यम संक्लेश से अशुभ 
प्रकृतियों का अनुभाग नोम, कांजोर विषरूप जघन्य या मध्यम पड़ता है। इस तरह भूल 


डंडं४ड | प्रवयणसारो 


उत्तर प्रकृतियों से रहित निल परमानन्दमयोी एक स्वभावरूप तथा सर्व प्रकार उपादेयमृत 
दरमात्मा द्रव्य से भिन्न और त्यागने योग्य सर्व मूल और उत्तर प्रकृतियों से जघन्य मध्यम 
उत्कृष्ट अनुभाग को अर्थात्‌ कर्म को शक्ति के विशेष को जानना चाहिये ॥१८७।१॥ 

अधथेक एवं आत्मा बन्ध इति विभावयति--- 


सपदेसों सो अप्पा कसायिदों मोहरागदोसेहि । 
'कम्मरजेंहि सिलिट्ठो बंधोत्ति परूविदों समये ॥१८८॥ 


सप्रदेश स आत्मा कषायितो मोहरागढ़ पै । 
कर्मरजोभि श्लिष्टो बन्ध इति प्ररूपित समये ॥|१८८॥ 


ग्रथात्र सप्रदेशत्वे सति लोक्लादिभि: कषायितत्वात्‌ सड्जीष्ठरड्राविभिरुपश्लि- 
ध्टमेक रक्‍त॑ दुष्ट बासः, तथात्मापि सप्रदेशत्वे सति काले सोहरागदेजे: कषायितत्वात्‌ 
कर्मरजोभिरपश्लिष्ट एको बन्धो द्रष्टब्यः शुद्धदृव्यविषयत्वान्तिश्वयस्य ॥॥१८८॥ 
भूमिका--अब, यह समझाते हैं कि अकेला आत्सा हो बन्ध हे--- 
अन्वयायं -- [सप्रदेश | प्रदेशयुक्त [स. आत्मा ] वह आत्मा] [समये] यथाकाल 
[मोहरागद्वेष.] मोह-राग-ढ्ेेष के द्वारा [कषायितः] कथायित होने से [कर्मरजोभि 
श्लिष्ट:] कर्मरज से लिप्त या बद्ध होता हुआ [बध इति प्ररूपित ] 'बध' कहा गया है । 
टीका--जैसे जगत्‌ में सप्रदेशत्व होते हुये वस्त्र लोध-फिटकरी आदि से कषायित 
(कला ) होने से संजीठादि के रंग से संबद्ध होता हुआ अकेला ही रंगा हुआ देखा जाता 
है, इसी प्रकार सप्रवेशत्व होते हुये आत्मा भो यथाकाल मोह राग देब के हारा कषायित 
(सलिन-रगा हुआ) होने से कर्मरज के द्वारा श्लिष्ट होता हुआ अकेला ही बन्ध है, ऐसा 
देखना (मानना) चाहिये, क्योकि निश्चय का विषय शुद्ध द्रव्य है ॥१८८॥ 
तात्पयंवृत्ति 
अथाभेदनयेन बन्धकारणभूतरागादिपरिणतात्मैव बन्धो भण्यते इत्यावेदयति,--- 
सपदेसो लोकाकाशप्रमितासख्येयप्रदेशत्वात्सप्रदेशस्तावद्धभवति सो अप्पा स पूर्वोक्तलक्षण 
आत्मा । पुनरपि कि विशिष्ट ? कसायिदों कषायितः परिणतों रड्जित | के ? मोहरागदोपेहि 
निम्मोहस्वशुद्धात्मतत्त्वभावनाप्र।तबन्धिभिमोह्रागढ्ध घे। पुनश्च किरूप ? कस्मरएहि सिलिट्ठो 
कर्म रजोभि शिलिष्ट कर्मवर्गणायोग्यपुद्गलरजोभि सश्लिष्टो बद्ध । बधोत्ति परूषिदों अभेदेनात्मैव 


बन्ध इति प्ररूपित । क्व ? समये परमागमे | अत्रेद भणित भवति--यथा बस्त्र लो ध्रादिद्रन्ये कषायित 
रड्जित सन्मअ्जीष्ठादिरज्ुद्र्॒येण रज्जित सदभेदेन रक्तमित्युच्यते तथा वबस्त्रस्थानीय आत्मा 





१ कम्मरएहि (ज० बृ०) । 


परवयणसारो ] [ डेट 


लोधादिद्रव्यस्थानीयमोहरागढ ष॑कषायितो रड्जित परिणतों मञ्जीष्ठस्थानीयकर्मपुद्गले सश्लिष्ट 
सम्बद्ध सन्‌ भेदेष्प्य भेदोपचारलक्षणेनासद्भूतव्यवहारेण बन्ध इत्यभिधीयते। कस्मातु ? अशुद्धद्रव्य- 
निरूपणार्थविषयत्वादसद्भूतव्यवहा रनयस्येति ॥१८८॥ 


उत्थानिका--आगे कहते है कि अभेदनय से बध के कारणभूत रागादिभावो में 
परिणमन करने वाला आत्मा ही बध के नाम से कहा जाता है। 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(सपदेसो सो अप्पा) प्रदेशवान वह आत्मा (मोह राग- 
दोसेहि कसायिदो) सोह राग द्वेषो से कषायला होता हुआ (कम्मरएहि) कर्मरूपी धूल 
से (सिलिद्ठो) लिपटा हुआ (बंधोत्ति) बधरूव है, ऐसा (समये परूविदों) आगम में कहा 
है । लोकाकाश प्रमाण असख्यात प्रदेशों को अखड़ रूप से रखने वाला यह आत्मा भोह 

भाव रहित अपने शुद्ध आत्मतत्व की भावना को रोकने वाले मोह राग द्वेष भावों से रंभा 

हुआ और कर्मवर्गणा योग्य पुदूगल रूपी धूल से बधा हुआ, अभेदनय से आगम में बंधरूप 
कहा गया है। यहाँ यह अभिप्राय है कि जंसे बस्त्र लोध, फिटकरी आदि द्र॒व्यों से कषा- 
यला होकर मंजोठ आदि रंग से रंगा हुआ अभेदनय से लाल वस्त्र कहलाता है बसे बस्त्र 
के स्थान में यह आत्मा लोधावबि द्रव्य के स्थान में मोह राग द्वेषों से परिणमन करके 
माजीठ के स्थान मे कर्मपुद्गलों से बंधा हुआ वास्तव से कर्म से भिन्‍न है तो भी अभेदो- 
पचार लक्षण असब्‌ भूत व्यवहार से बंधरूप कहा जाता है, क्योकि असवृ्‌भृत व्यवहारनय 
का विषय अशुद्ध द्रव्य हे। 

अथ निश्चयव्यवहाराविरोधं दर्शयति-- 

एसो बंधसमासों जीवाणं णिच्छयेण णिहिट॒ठो । 
अरहंतेहि जदीणं ववहारों अण्णहा भणिदों ॥१८८॥॥ 
एष बन्धसमासो जीवाना निश्चयेन निर्दिष्ट । 
अहेद्धियतीना व्यवहारोधइन्यथा भणित ॥१८५६॥ 

रागपरिणाम एवात्मन कर्म, स एवं पुण्यपापद्ठ तम्‌ । रागपरिणामस्येवात्मा कर्ता 
तस्येबोपादाता हाता चेत्येष शुद्धद्रव्यनिरुषणात्मकों निश्चयनयः यस्तु पुद्शलपरिणाम 
आत्मन: कर्म स एवं पुण्यपापहुंतं पुदुगलपरिणामस्यात्मा कर्ता तस्योपादाता हाता चेति 
सोइशुद्धद्रव्यनिस्पणात्मको व्यवहारनयः:। उभावसष्येतों स्तः, शुद्धाशुद्धत्वेनोभयथा द्रव्यस्प 
प्रतीयमानत्वात्‌ । किन्त्वत्र निश्वयनयः साधकतमत्वादुपात्त,, साध्यस्य हि शुद्धत्वेन द्रब्यस्य 
शुद्धत्वद्योतकत्वान्निश्वयनय एवं साधकतमो न पुनरशुद्धत्वच्योतकों ्यबहारनय: ॥११५४।। 


४४६ ] [ प्रवयणततारों 


भूमिका-अब निश्चय ओर व्यवहार का अधिरोध बतलाते है-- 

अन्धयाथं--[ एप ] यह (पूर्वोक्त प्रकार से) [जीवाना] जोवो के [बधसमासः ] 
बध का सक्षेप कथन [निश्चयेन] निश्चय से [अहेड्धि | अहंनत भगवान ने [यतीना] 
यतियो को [निर्दिष्ट:] कहा है, [अन्यथा | अन्य प्रकार से (जो कथन है, वह) [भ्यवहारः | 
व्यवहार है, (ऐसा जिनेन्द्र ने) [भणित ] कहा है । 

टीका--रागपरिणाम ही आत्मा का कर्म है, वही पुण्य-पाप रूप ढ्वत हे, आत्मा 
रागपरिणाम का हो कर्ता है, उसी का प्रहण करने वाला है और उसो का त्याग करने 
वाला है-यह, शुद्ध द्रव्य के निरुपण स्वरूप निश्चयनय है। पुदूगल परिणाम आत्मा का 
कर्म है, वही परृण्य-पाप रूप द्वत है, आत्मा पुद्गल परिणाम का कर्ता है, उसका ग्रहण 
करने वाला ओर छोड़ने बाला है, जो (यह कथन है) वह अशुद्ध द्रव्य के निरुषण स्वरूप 
व्यवहारनय है। यह दोनों ही (नय) है, क्योकि शुद्धा/पा और अशुद्धतया दोनों प्रकार से 
द्रव्य की प्रतीति को जातो है किन्तु यहाँ निश्चयनय साधकतम (उत्कृष्टसाधक ) होने से 
ग्रहण किया गया है, (क्योकि) साध्य के शुद्ध होने से द्रव्य के शुद्धत्व का द्योतक (प्रकाशक) 
होने से निश्वयनय ही साधकतम है, किन्तु अशुद्धत्व का द्योतक व्यवहारनय (साधकतम) 
नहीं है ॥१४८४॥ 

तात्पयंबत्ति 

अथ निश्चय व्यवहारयो रविरोध दर्शयति-- 

एसो बधसमासों एप बन्धसमास एष बहुधा पूर्वोक्तप्रकारों रागादिपरिणतिरूपों बन्धसक्षेप 
केषा सम्बन्धी ? जीवाण जीवानाम्‌ ? णिच्छयेण गिहिठ॒ठों निश्चयेन निर्दिष्ट कथित ? के 
कतृ भूते ? अरहतेहि अहेद्धि निर्दोषपरमात्मभि केपाम्‌ ” जद ण जितेन्द्रियत्वेन शुद्धात्मस्वरूपे 
यत्नपराणा गणधरदेवादियतीनाम्‌ । बवहारो द्रव्यकम रूपव्यवहा रबन्ध अण्णहा भ्रणिदों निश्चयनयापे- 
क्षयान्यथा व्यवहारनयेनेति भणित । किच रागादीनेवात्मा करोति तानेव भुक्ते चेति निश्चयनयलक्षण- 
मिदम्‌ । अय तु निश्चयनयो द्रव्यकम्मंबन्धप्रतिपादकासद्भूतव्यवहा रनयापेक्षया शुद्धद्वव्यनिरूपणात्मको 
विवक्षितनिश्चयनयस्तथैवाशुद्धनिश्वयश्च भण्यते । द्रव्यकर्माण्यात्मा करोति भुकते चेत्यशुद्धद्रव्यनिरू- 


पणात्मकासदूभूतव्यवहारनयों भण्यते । इद नयद्वय तावदस्ति । कित्वत्र निश्वयनय उपादेय न 
चासद्भूतव्यवहार । 

ननु रागादीनात्मा करोति भुकते चेत्येब लक्षणों निश्चयनयों व्याख्यात स कथमुपादेयों 
भवति ? परिहारमाह-रागादीनेवात्मा करोति न च॒ द्रव्यकमंरागादय एवं बन्धकारणमिति यदा 
जानाति जीवस्तदा रागद्वेषादिविकल्पजालत्यागेन रागादिविनाशार्थ निजशुद्धात्मान भावयति । ततश्च 
रागादिविनाशो भवति । रागादिविनाशे चात्मा शुद्धों भवति | तत परपरया शुद्धात्मसाधकत्वादयम- 
शुद्धनयोः्प्युपचारेण शुद्धनयों भण्यते निश्चयनयों न भण्यते तथैवोपादेयों भण्यते इत्यभिप्राय ॥१८ढे॥ 


प्रवयणसारो ] [ ४४७ 


एकात्मा स्वपरिणामानामेव कर्त्ता न॒च द्रव्यकमंणामिति कथनमुख्यतया गाथासप्तकेन 
षष्ठस्थल गतम्‌ । इति “अरसमरूद' इत्यादिगाथासूत्रेण पूर्व शुद्धात्मव्याख्याने कृते सति शिष्येण 
यदुक्तमम्‌त्तेस्यात्मनो मृत्तकमणा सह कथ बन्धों भवतीति तत्परिहारार्थ नयविभागेन बन्धसमर्थन- 
मुख्यतयैकोनविशतिगाथाभि स्थलषटकेन तृतीयविशेषान्तराधिकार समाप्त । 

अत पर द्वादश गाथापर्यन्त चतुर्भि स्थल शुद्धात्मानुभूतिलक्षणविशेषभेदभावनारूपचूलिका- 
व्याख्यान करोति। तत्र शुद्धात्मनो भावना प्रधानत्वेन “ण चयदि जो दु सर्मात्ति' इत्यादिपाठक्रमेण 
प्रथमस्थले गाथा-चतुष्टयम्‌ । तदनन्तर शुद्धात्मोपलम्भभावनाफलेन दशेनमोहग्रन्थिविनाशस्तथैव 
चारित्रमोहग्रन्थिविनाश क्रमेण तदुभवविनाशों भवतीति कथनमुख्यत्वेन 'जो एब जाणितता' इत्यादि 
द्वितीयस्थले गाथात्रयम्‌ । तत पर केवलिध्यानोपचा रकथनरूपेण “णिहृदघणघाइकस्मो” इत्यादि 
तृतीयस्थले गाथाह्यम्‌ । तदनन्तर दर्शनाधिकारोपसहारप्रधानत्वेत "एबं जिणा जिणिदा' इत्यादि 
चतुर्थेस्थले गाथाद्यम्‌ । तत पर “दंसणससुद्धार्ण' इत्यादि नमस्कारगाथा चेति द्वादशगाथाभिए- 
चतुर्थस्थले विशेषान्तराधिकारे समुदायपातनिका । 

उत्थानिका--आगे निश्चय और व्यवहार का अविरोध दिखाते है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(अरहंतेहि) भरहंतों के ढ।रा (जदीण) यतियों को (जीवाण) 

जीवों का (एसो बन्धसमासो) यह पूर्वोक्त प्रकार रागादि परिणतिरूप बन्ध का संक्षेप (णिच्छयेण 
णिहिट्ठो) निश्चयनय से कहा गया है । (बवहारो) व्यवहारनय से (अण्णहा ) इससे अन्य जीव 
पुदूगल का बन्ध (भणिदो) कहा गया है । निर्दोष परमात्मा अरहंत हैं, उन्होंने जितेन्द्रिय 
तथा आत्मस्थरूप में यत्न करने वाले गणधरदेव आदि यतियों को निश्चयनय से जीवों के 
रागादि परिणाम को ही संक्षेप भे बन्ध कहा है। व्यवहारनय से द्रव्य कर्म के बंध को 
बंध कहा है जो निश्चयनय की अपेक्षा अन्यथा है । यहाँ पर निश्चयनय का यही मत 
है कि यह आत्मा रागादिभावों का ही कर्ता ओर उन्हीं का भोक्ता है। ब्रव्यकर्म-बंध को 
कहने वाले असदुमृत व्यवहारनय की अपेक्षा निश्चयनय के दो भेद है। जो शुद्ध द्रव्य का 
निरूपण करे वह शुद्ध निश्चयनय है तथा जो अशुद्ध द्रव्य का निरूपण करे वह अशुद्ध 
निश्चयनय है। आत्मा द्रव्यकर्मों को करता है तथा भोगता है यह अशुद्ध द्रव्य को कहने 
व ला असदूभूत व्यवहारनय कहा जाता है। इस तरह दोनो नयों से बध का स्वरूप है । 
यहां निश्चयनय उपारेय है और असदभूत व्यवहार हेय है । 

प्रशश--आपने निश्चयनय से कहा है कि यह आत्मा रागादि भावों का कर्ता व 
भोक्ता है सो यह किस तरह उपादेय हो सकता है ? 

समाधान--जीव इस बात को जानेगा कि रागादि भावों को ही आत्मा करता है 
द्रव्यकर्मों को नहीं करता है तथा ये रागादिभाव ही बंध के कारण हैं, तब यह रागादि 


डंडे] [_ प्रवयणसारो 


विकल्पजाल को त्याग कर रामादि के विनाश के लिये अपने शुद्ध आत्मा की भावना 
करेगा । इस भावना से ही रागादि भावों का नाश होगा, रागादि के विनाश होने पर 
आत्मा शुद्ध होगा । इसलिये परम्परा से शुद्धात्मा का साधक होने से इस अशुद्धनय को 
भो उपचार से शुद्धनय कहते हैं, यह वास्तव मे निश्चयनय नहों कहा गया है तंसे हो 
उपचार से इस अशुद्धनय को उपादेय कहा है, यह अभिप्राय है॥।१८४८॥।॥ 

इस तरह आत्मा अपने परिणामो का ही कर्ता है, द्रव्य कर्मों का कर्ता नही है 
इस कथन की मुख्यता से सात गाथाओ में छठा स्थल पूर्ण हुआ । इस तरह “अरसमरूब' 
इत्यादि तीन गाथाओ से पूर्व मे शुद्धात्मा का व्याख्यान करके शिष्य के प्रश्न के होने पर 
कि 'अमूर्त आत्मा का मूर्तिक कर्म के साथ किस त्तरह बध हो सकता है,” इसके समाधान 
को करते हुए नय बिभाग से बध समर्थन की मुख्यता से उन्‍नीस गाथाओ के द्वारा छः 
स्थलों से तीसरा विशेष अन्तर अधिकार समाप्त हुआ । 

इसके आगे बारह गाथा तक चार स्थलो से शुद्धात्मानुभूति लक्षण. विशेष भेद 
भावना रूप चूलिका का व्याख्यान करते हैं । वहा शुद्धात्मा की भावना की प्रधानता करके 
“ण चयदि जो दु मर्मात्त” इत्यादि पाठक्म से पहले स्थल में गाथाए चार है। फिर 
शुद्धात्मा की प्राप्ति की भावना के फल से दर्शनमोह की गाठ नष्ट हो जाती है तंसे ही 
चारित्रमोह की गाठ नष्ट होती है व क्रम से दोनो का नाश होता है, ऐसे कथन को 
मुख्यता से “जो एवं जाणित्ता” इत्यादि दूसरे स्थल मे गाथाएए तीन है फिर केवली के ध्यान 
का उपचार है ऐसा कहते हुए “णिहद्घणघाइकम्मो इत्यादि तीसरे स्थल में गाथाए दो 
हैं। फिर दर्शनाधिकार के सकोच की प्रधानता से “एवं जिणा जिणिदा” इत्यादि चौथे 
स्थल में गाथा दो हैं । पश्चात्‌ “दसणससुद्धाण” इत्यादि नमस्कार गाथा है । इस तरह 
बारह गाथाओ से चार स्थलो मे विशेष अन्तराधिकार मे समुदायपातनिका है । 

अथाशुठनयादशुद्धात्मलाभ एवेत्यावेदय ति--- 

ण चयवि जो दु मर्मात्त अहूं मसेदं ति देहदविणेसु । 
सो सामण्णं चत्ता पड़िवण्णो होदि उस्मरगं ॥१६०॥ 
न त्यजति यस्तु ममतामह ममेदमिति _देहद्रविणेषु । 
स श्रामण्य त्यक्त्वा प्रतिपननो भवत्युन्मा्गम्‌ ॥१६०॥ 

यो हि नाम शुद्धद्रव्यनिरूपषणात्मकनिश्थयनयनि रपेक्षोइशुद्धद्रव्यनिरूुपणात्मकव्य- 

वहारनयोपजनितसोह: सद्‌ अहमिदं ममेदमित्यात्मात्मीयत्वेन वेहब्रविणादों परव्रव्ये समत्य॑ 


पवमणसारो ] [४४६ 


न जहाति स खलु शुद्धात्मपरिणतिरूपं श्रामण्यार्यं मार्ग दूरादपहायाशुद्धात्मपरिणतिरूप- 
मुन्मार्गमेत प्रतिपद्यते । अतोडबधायं ते अशुद्धनयादशुद्धात्मलाभ एवं ॥१६/ ०॥। 

भूमिका--अब, यह कहते हैं कि अशुद्धनय से अशुद्ध आत्मा की ही प्राप्ति 
होती है-- 

अन्वयार्थ--| य तु] जो [देहद्गरविणेषु | देह-धनादिक मे [अह मम इदम्‌ | “मैं यह 
हु और यह मेरा है' [इति ममता] ऐसी ममता को [न त्यजति] नही छोषड़ता, [सः] 
वह [श्रामण्य त्यक्त्वा] श्रमणता को छोडकर [उन्मार्ग प्रतिपननः भवत्ति ] उन्मारग को प्राप्त 
होता है । 

टीका---जो आत्मा, शुद्धद्रब्य के निरूपणस्वरूप निश्चयनय से निरपेक्ष अशुद्धव्रत्य 
के निरूपण स्वरूप व्यवहारनय से उत्पन्न हुआ है, ऐसा बतंता हुआ, “मै यह हूँ और यह 
मेरा है” इस प्रकार आत्मीयता से देह धनादिक परद्रव्य में ममत्व नहीं छोड़ता, बह आत्मा 
वास्तव से शुद्धात्मपरिणतिरूप श्रामण्य नासक सार्ग को दूर से छोड़कर अशुद्धात्म-परिणति- 
रूप उन्मार्ग को ही प्राप्त होता है। इससे निश्चित होता है कि अशुद्धनय से अशुद्धात्मा की 
ही प्राप्ति होती है ॥९६०॥। 

तात्पयंवत्ति 

अथाशुद्धनयादशुद्धात्मलाभ एवं भवतीत्युपदिशति-- 

ण चयदि जो दू मर्मात्त न त्यजत्ति यस्तु ममता ममकाराहकारादिसमस्तविभावरहितसकल- 
विमलकेवलज्ञानाइनन्तग्रुणस्वरूपनिजात्मपदार्थनिश्चलानुभूतिलक्षणनिश्वयनयरहितत्वेन. व्यवहार- 
मोहितहृदय सन्‌ ममता ममत्वभाव न त्यजति य । केन रूपेण ” अह मसेदत्ति अह ममेदमिति । केषु 
विषयेषु ? देहदविणेसु देहद्रव्येषु देहे देहोःह॒मिति परद्रव्येष्‌ ममेदमिति सो सामण्णं चत्ता पडिवण्णो 
होदि उम्मग्ग स श्रामण्यं त्यक्त्वा प्रतिपन्नो भवत्युन्मार्ग स पुरुषो जीवितमरणलाभालाभसुखदु खशत्रु- 
मित्रनिन्दाप्रशसादिपरममाध्यस्थ्यलक्षण श्रामण्य यतित्व चारित्र दूरादपहाय तत्तिपक्षभूतमुन्मा्ग 


मिथ्यामार्ग प्रतिपन्नो भवति। उन्मार्गाच्च ससार परिभ्रमति। तत स्थित अशुद्धनयादशुद्धात्मलाभ 
एव ॥१&०।। 


उत्थानिका--आगे अशुद्धनय से अशुद्ध आत्मा का लाभ ही होता है, ऐसा उपदेश 
करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--( जो दु) जो कोई (देहदविणेसु) शरीर तथा धनादि में 
(भहूं ममेदंत्ति) 'में उन रूप हूँ! व वे मेरे हैं ऐसे (मर्मात्त) ममत्व को (ण चयदि) नहीं छोड़ता 
है । (सो) वह (सामण्णं) मुनिपना (चत्ता) छोड़कर (उम्सग्गं पड़िवण्णो होह) उन्सार्ग को 
प्राप्त हो जाता है। जो कोई ममकार अहंकार आदि पर्व विभावों से रहित सर्य प्रकार 
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निर्मल केवलज्ञानादि अनम्तगुणस्वरूप निज आत्मपदार्थ की निश्चवल अनुभूतिरूप निश्चय- 
नय के विथय से रहित होता हुआ व्यवहार के विषय सें सोहितचित्त होकर शरीर तथा 
वरद्रथ्यों में “में शरोररूप हैँ. तथा वह धन आदि परद्रव्य मेरा है” ऐसे समत्त्वभाव को 
नहों छोड़ता है वह पुरुष जोवन-सरण, लाभ-अलाभ, सुख-दु ख, शत्रु-मित्र, निनन्‍्दा-प्रशंसा 
आदि से परम समताभ्षावरूप ्रतिपने के चारित्र को दूर से हो छोड़कर उस चारित्र से 
उल्टे मिच्यामार्ग में लग जाता है। सिथ्याचारित्र से संसार से स्रमण करता है । इससे सिद्ध 
हुआ कि अशुद्धनय के विषय में मोहित होने से अशुद्धात्मा का लाभ होता है (१४०॥॥ 

ठथ शुद्धनयात्‌ शुद्धात्मलाभ एवेत्यवधारयति--- 

णाहूं होमि परेसि ण में परे संति णाणमह मेक्‍्को । 
इदि जो झायवि झाणे सो अप्पाणं हवदि झादा ॥१६१॥ 
नाह भवामि परेषा न मे परे सन्ति ज्ञानमहमेक । 
इति यो ध्यायति ध्याने स आत्मा भवति ध्याता ॥|१४१।॥ 

थो हि नाम स्वविषयमात्रप्रवत्ताशुद्धद्रव्यनिरूपणात्मकव्यवहारनयाविरोधमध्यस्थः 
शुद्धवव्यनिरूपणात्मकनिश्चयनयापहस्तितमोहः सन्‌ नाहूं परेषामस्मि न परे मे सन्तीति 
स्वपरयोः परस्परस्वस्वामिसम्बन्धमुद्धूय शुद्धज्ञानमेवकमहमित्यनात्मानमुत्सुज्वात्मानमेबा- 
त्मत्वेनोप।दाय परद्रव्यव्यावृत्तत्वादात्मन्येवेकस्मिन्नग्रे चिन्ता निरणद्धि स खल्वेकापग्रचिन्ता- 
निरोधकस्तस्मिन्नेकाग्रचिन्तानिरोधसमये शुद्धात्यमा स्थात्‌ । अतोष्वधायंते शुद्धनयादेव 
शुद्धात्मलाभः ॥१ ६ १॥ 

भूमिका--अब, यह निश्चित करते हैं कि शुद्धनय से शुद्धात्मा की ही प्राप्ति 
होतो है-- 

अन्वयार्ध--[ अह परेषा न भवामि] मैं परका नही हू, [परे मे न सन्ति | पर मेरे 
नही है, [ज्ञानम्‌ अहम्‌ एकः | मैं एक ज्ञान स्वरूप हूँ,' [इति य ध्यायति ] इस प्रकार जो ध्यान 
करता है, [स आत्मा] वह आत्मा [ध्यामे| (ध्यान के काल मे) [ध्याता भवति| 
ध्याता होता है । 

टीका--जो आत्मा, सात्र अपने विषय में प्रव्तंमान अशुद्धद्रव्य के निरूपणस्वरूप 
व्यवहारनय से अविरोधरूप मध्यस्थ होता हुआ तथा शुद्धद्रव्य के निरुपणस्वरूप निश्चयनय 
के हारा जिसने मोह को दूर किया है, ऐसा होता हुआ, 'मे परका नहों हे, पर मेरे नहीं हैं' 
इस प्रकार स्व-पर के परस्पर स्वस्वामिसबंध को छोडकर, 'शुद्धज्ञान ही एक में हू” इस 


पवयणसारो ] [ ४५१ 
प्रकार अनात्म को छोड़कर, आत्मा को ही आत्म रूप से ग्रहण करके, परव्रव्य से सिन्नत्व 
के कारण आत्मारूप हो एक अग्र मे (ध्येय मे) चिन्ता को रोकता है, वह एकाग्रलिन्ता- 
निरोधक (एक विषय मे विचार को रोकने वाला आत्मा) उस एकाग्रचिन्तानिरोध के 
काल में वास्तव मे शुद्धात्मा होता है। इससे निश्चित होता है कि शुद्धनय से ही शद्भात्मा 
को प्राप्ति होती है ॥१४ १॥ 


तात्पर्यवृत्ति 


अथ शुद्धनयाच्छुद्धात्मलाभो भवतीति निश्चिनोति-- 


णाह होमि परेसि ण मे परे सति नाह भवामि परेषाम्‌ । न में परे सन्‍्तीति समस्तचेतना- 
चेतनपरद्रव्येषु स्वस्वामिसम्बन्ध मनोवचनकाये कृतकारितानुमतैश्च स्वात्मानुभूतिलक्षणनिश्चयनय- 
बलेन पूर्व मपहाय निराकृत्य । पश्चात्‌ किकरोति ? णाणमहमेक्को ज्ञानमहमेक सकलविमलकेवल- 
ज्ञानमेवाह भावकमंद्रव्यकर्मनोकम रहितत्वेनेकश्च । इदि जो झायदि इत्यनेन प्रकारेण योड्सौ ध्यायति 
चिन्तयति भावयति । कक्‍्व ? झाणे निजशुद्धात्मध्याने स्थित सो अप्पाण हबदि झादा स आत्मान 
भवति ध्याता । स चिदानन्दैेकस्वभावपरमात्मान ध्याता भवतीति । ततश्च परमात्मध्यानात्तादृशमेव 
परमात्मान लभते । तदपि कस्मात्‌ ? उपादानकारणसदुश कार्यमिति वचनात्‌। ततो ज्ञायते शुद्ध- 
नयाच्छुद्धात्मलाभ इति ॥१६ १॥ 


उत्थानिका--भआगे कहते है कि शुद्ध नय से शुद्धात्मा का लाभ होता है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--( अहूं परेत्ति न होमि) से दूसरों का नहीं हूँ (परे मे ण 
सन्ति) दूसरे पदार्थ मेरे नहीं हैं (अहं एक्को णाणं) में अकेला ज्ञानमयी हूं (इदि) ऐसा 
(जो झाणे झायदि) जो ध्यान में ध्याता है (सो अप्पाणं झादा हवदि) वह आत्मा को 
ध्याने बाला होता है। सर्व ही चेतन अचेतन परद्रव्यों में अपने स्वामीपने के सम्बन्ध को 
समन बचन काय व कृत कारित अनुमोदना से अपने स्वात्मानुभव लक्षण निश्चयनय के बल 
के द्वारा पहले ही दूर करके मै सब प्रकार निर्मल केवल ज्ञानमयो हु तथा सब भावकर्म, 
द्रव्यकर्स, नोकर्म से रहित एक हे इस तरह जो कोई निज शुद्ध आत्मा के ध्यान में तिष्ठ- 
कर चिन्तवन करता है बहू चिदानंदसयी एक स्वभावरूप परमात्मा का ध्याने बाला होता 
है । इस तरह के परमात्म ध्यान से बह ज्ञानी बेसी ही परमात्मा अवस्था को पाता है, 
क्योंकि यहु नियम है कि जैसा उपादानकारण होता है बसा कार्य होता है। इसलिये यह 
बात जानो जातो है कि शुद्ध निश्चयनय के विषय का ध्यान करने से शुद्ध आत्मा का 
लाभ होता है ॥१६१॥ 


डर ] [ प्रवयणप्वारों 


भय श्रुवत्वात्‌ शुद्ध आत्मेवोपलम्भनीय इत्युपदिशति-- 
एवं णाणप्वार्ण दंसणभूद॑ अदिदियमहत्थ॑ । 
धुवमचलमणालंबं मण्णे5हूं अप्पगं सुद्धं ॥१८६२॥ 


एव ज्ञानात्मान दर्शनभूतमतीन्द्रियमहार्थम्‌ । 
ध्रुवमचलमनालम्ब मन्येःहमात्मक शुद्धम्‌ ॥१८२।। 


आात्मनो हि शुद्ध आत्मंव सदहेतुकत्वेनानाद्यनन्तत्वात्‌ स्वत सिद्धत्वाच्च ध्रुवो न 
किचनाप्यन्यत्‌ । शुद्धत्व॑ चात्मन: परद्रव्यविभागेन स्वधर्माविभागेन चंकत्वात्‌ । तच्च 
शानात्मकत्वादृ्शन भृतत्वादती रिद्रयमहाथंत्वादचलत्वादनालस्बत्वाध्च । तत्र ज्ञानमेवात्मनि 
दिल्ातः स्वयं दर्शभृतस्प चातन्मयपर द्रव्यविभागेन स्वधर्भाविभागेन चास्त्येकत्वलू । तथा 
प्रतिनियतस्पर्श रसगन्धवर्णंगुणशब्दपर्यायग्राहोण्यनेकानी निद्रयाण्यतिक्रम्य... सब्स्पशेरसगन्ध- 
वर्णगुणशब्दपर्यायग्राहकस्यैकस्य सतो महतोडर्थस्पेन्द्रियात्मकपरद्रव्यविभागेन स्पर्शादिग्रहणा- 
त्मकस्वधर्माविभागेन  चास्त्येकत्वम्‌ । तथा क्षेणक्षयप्रवत्तपरिष्छेद्यपर्यायप्रहणमो क्षणाभा- 
वेनाचलस्यथ परिर्छेदपर्यायात्मकप रद्रव्यविभागेन तत्प्रत्ययपरिच्छे दात्मकस्वधर्मा विभागेन 
चास्त्येकत्वम्‌ । तथा नित्यप्रवत्तपरिष्छेद्यद्रव्यालम्बनाभावेनानालम्बस्य परिच्छेद्यपरद्रव्य- 
विभागेन तत्प्रत्ययपरिष्छेदात्मकस्थधर्मा विभागेन चास्त्येकत्वम्‌ । एवं शुद्ध आत्मा चिन्मा- 
अशुद्धनयस्य तावन्मात्रनिरुषणात्मकत्वात्‌ अयसेक एवं च ल्लुव॒त्वादुपलब्धव्य: किसन्येर- 
ध्यनीनाड्रसंगणछमानानेकमार्ग पादपश्छायास्थानोय रश्ुव: ॥१ ८ २॥। 

भूमिका---अब यह उपदेश देते है कि धश्रुवत्व के कारण शद्धात्मा ही उपलब्ध 
करने योग्य है-- 

अम्वयार्थ---[ अहम्‌ ] मैं [आत्मक | आत्मा को [एवं] इस प्रकार [ज्ञानात्मान | 
ज्ञानात्मक, [दर्शन-भूतम्‌ | दर्शनभूत, [अतीन्द्रियमहार्थ] अतीन्द्रिय महा पदार्थ, [भर बम] 
ध्रूव, [अचलम्‌ | अचल, [अनालम्ब ] निरालम्ब और [शुद्धम्‌ | शुद्ध [मन्ये] मानता हू । 

टीका--शुद्धात्मा सत्‌ ओर अहेतुक (अकारण) होने से अनादि-अनन्त ओर स्वतः 
सिद्ध है, इसलिये आत्मा के शुद्धात्मा ही ध्रुव है, (उसके) दूसरा कुछ भी ध्रुव नहीं है । 
मात्मा के शुद्धत्व, पर-द्रव्य से भिन्‍नता ओर स्वधर्म से अभिन्‍नता के द्वारा एकत्व होने के 
कारण से है। वह एकत्व आत्मा के (१) ज्ञानात्मकत्व के कारण, (२) दर्शनभृतत्व के 


न्ननाीीख 





१ अइदिय (ज० व्‌०)। 


पवयणसारों ] [ ४५३ 


कारण, (३) अतीन्द्रिय महापदार्थत्व के कारण, (४) अचलता के कारण, और (५) निराल- 
म्बत्व के कारण है । 

इनमें से (१-२) जो ज्ञान को ही अपने में धारण करे रखता है और जो स्वयं 
वर्शनभूत है ऐसे आत्मा के, अतन्मय (ज्ञान-दर्शन रहित) परव्रव्य से भिन्‍तत्व और स्वधर्भ 
से अभिन्‍नत्व होने से, एकत्व है, (२)प्रतिनिश्चित स्पर्श-रस-गन्ध-बर्णरूप गुण तथा शब्द- 
रूप पर्याय को ग्रहण करने वालो अनेक इन्द्रियों का अतिक्रम (उल्लंघन) करके समस्त 
स्पशं-रस-गध वर्णरूप गुणो ओर शब्द रूप पर्याव को ग्रहण करने वाले एक सत्‌ महापदार्थ 
के (आत्मा के), इन्द्रियात्मक परद्रव्य से भिन्‍नत्व और स्पर्शादिक के ग्रहण स्वरूप (शान- 
स्वरूप ) स्वधर्म से अभिन्‍नत्व होने के कारण, एकत्व है, (४) क्षण-विनाश रूप से प्रवर्तंमान 
ज्ञेय पर्यायो को (प्रतिक्षण नष्ट होने बालो ज्ञातव्य पर्यायों को) प्रहण करने और छोड़ने 
का अभाव होने से जो अचल है ऐसे आत्मा के ज्ञेयपर्याप स्वरूप परद्रव्य से भिन्‍नत्व 
ओर तन्तिमित्तक (श्षेयों के निमित्त से होने बाले) ज्ञान स्वरूप स्वधर्म से अभिन्‍नत्व होने 
के कारण, एकत्व है, (५) और नित्यरूप से प्रवतंमान (शाश्वत) शेयद्रव्यों के भालम्बन 
का अभाव होने से जो निरालम्ब है ऐसे आत्मा के ज्ञेय रूप परद्रव्यों से भिन्‍नत्व और 
तन्निमित्तक ज्ञान स्वरूप स्वधर्म से अभिन्‍नत्व होने के कारण, एकत्व हैे। इस प्रकार 
आत्मा शुद्ध है, क्योंकि चिन्मात्र शुद्धनय उतना ही मात्र निरूपण स्वरूप हे (अर्थात्‌ चेतन्प- 
मात्र को ग्रहण करने वाली शुद्धनय आत्मा को सात्र शुद्ध हो निरूपित करतो है।) ओर 
यही (एक शुद्धात्मा हो) ध्र्‌वत्व के कारण उपलब्ध करने योग्य है । किसो पथिक के शरीर 
के अगो के साथ ससगगं में आने वालो मार्ग के वक्षो की अनेक छाया के समान अन्य 
अश्न व (पदार्थों) से क्या प्रयोजन है ? (अर्थात्‌ कुछ नहीं) ॥१४२॥ 


तात्पयंवृत्ति 
अथ ध्रुवत्वाच्छुद्धात्मानमेव भावये-हमिति विचारयति-- 
“मण्णे” इत्यादिपदखण्डनारूपेण व्याख्यान क्रियते मण्णे-मन्ये ध्यायाम सर्वप्रकारोपादेय- 
त्वेन भावये । सक ? अह कर्त्ता। क कर्मतापन्न ? अप्पगं सहजपरमाह्लादेकलक्षणनिजात्मानम्‌ । 
कि विशिष्टम्‌ ? सुद्ध रागादिसमस्तविभावरहितम्‌ । प्रुतरपि कि विशिष्टम्‌ ? घुब टड्जोत्कीणज्ञायकै- 
कस्वभावत्वेन ध्रुवमविनश्वरम्‌ । पुनरपि कथभूतम्‌ ? एबं णाणप्पाण दसणभूद एवं बहुविधपूर्वोक्त- 
प्रकारेणाखण्डैकज्ञानदर्शनात्मक म्‌ । पुनश्च कि रूपम्‌ ? अइदिय अतीन्‍्द्रिय मृत्तेविनश्वरानेकेन्द्रियरहित- 
त्वेनामूर्त्ताविनश्वरैकातीन्द्रियस्वभावम्‌ । पुनश्च कीदृशम्‌ ” महत्य मोक्षलक्षणमहापुरुषार्थसाधकत्वा- 
न्महारथम्‌ । पुनरपि किस्वभावम्‌ ? अचल अतिचपलचञ्चलमनोवाक्कायव्यापाररहितत्वेन स्वस्वरूपे 


डंभ४ड | [ प्रवयणसारो 


निश्चल स्थिरम्‌ । पुनरपि किविशिष्डम्‌ ? अणालंबं स्वाधीनस्वद्रव्यत्वेत सालम्बन भरितावस्थमपि 
समस्तपराधीनपरद्रव्यालम्बनरहितत्बेन निरालम्बनमित्यर्थ (॥१६२॥ 
उत्थानिका--भागे कहते है कि शुद्ध आत्मा ध्रूव है इसलिये मैं शुद्ध आत्मा की 
भावना करता हू ऐसा ज्ञानी विचारता है। 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(एवं) इस तरह (णाणप्पाण) ज्ञान स्थरूप (दंसणभूदं) 
दर्शन स्वरूप (अइंदियम्‌) इन्द्रियों के अगोचर अतीन्द्रिय स्वरूप (धुबस) अविनाशो 
(अचलं ) अपने स्वरूप मे निश्वल (अणालबं) परालम्बन रहित (सुद्ध) शुद्ध (महत्थ) 
महान्‌ पदार्थ ऐसे (अप्प्ग) अपने आत्मा को (अहूं मण्णे) मे अनुभव करता हूँ । ध्यानी 
विचारता है कि में अपने आत्मा को सर्व तरह उपादेय समझकर इस तरह अनुभव करता 
हैं कि वहु सहज परसानन्दमयों एक लक्षण को रखने वाला आत्मा रागादि सब विभावों से 
रहित शुद्ध है, टंकोत्कोर्ण ज्ञायक एक स्वभाव रूप रहने से अविनाशोी है, अखण्ड एक ज्ञान 
दर्शन स्वरूप है; मुतिक, विनाशोक, अनेक इन्द्रियों से रहित होने के कारण अमृत, 
अविनाशो एक हो अतोन्द्रिय स्वभाव है । मोक्ष रूप महापुरुषार्थ का साधक होने से महाव्‌ 
पदार्थ है, अतिचचल सन वचन काय के व्यापारों से रहित होने से अपने स्वरूप से 
निश्चल है तथा स्वाधोनपने से स्वालम्बन रूप भरा हुआ होने पर भी सर्व पराधीन पर- 
द्रव्य के आलम्बन से रहित होने के कारण निरालम्ब है ॥१६ २॥ 
अधथाध्रुवत्वादात्मनोसन्यज्नोपलभनी यसित्युपदिश ति--- 
देहा वा दविणा वा सुहदुक्‍्खा वाध सत्तुमित्तजणा । 
जीवस्स ण संति धवा ध्वोवओगप्पगो अप्पा ॥१६३॥ 


देहा वा द्रविणानि वा सुखदु खे वाथ शत्रुमित्रजना । 
जीवस्य न सन्ति ध्रुवा ध्रुव उपयोगात्मक आत्मा ॥१४३॥। 


आत्मनो हि परद्रव्याविभागेन परद्रव्योपरज्यमानस्वधमंविभागेन वाशुद्धत्वनिब- 
न्थनं न किचनाप्यन्यदततद्धेतुमर्वेनाधन्तवस्वात्परत: घिद्धत्वच्च श्रुत्रमस्ति । ध्रुव उपयो- 
गात्मा शुद्ध आत्मेब । अतोड्ध्र व शरोरादिकपुपलभ्यमानमपि नोवलमे शुद्धात्मानपुपलम्रे 
प्रुबभ ॥१६ २॥ 

भूमिका---अब, यह उपदेश देते हैं कि अध्नूवत्व के कारण आत्मा के अतिरिक्त 
दूसरा कुछ भी उपलब्ध करने योग्य नहीं है-- 

अख्वयार्थ--[ देहा. वा] शरीर, [द्रविणानि वा] धन, [सुखदु खे] सुख दुख 
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(इष्ट-अनिष्ट सामग्री) [वा अथ] अथवा [शत्रुमित्रजना ] शत्रुमित्ररन (यह कुछ) 
[जीवस्य] जीव के [प्र्वा न सन्ति] ध्रुव नही हैं, [ध्‌ूव |] ध्रूब तो [उपयोगात्मक 
आत्मा ] उषयोगात्मक आत्मा है। 

टीका--जो परद्रव्य से अभिन्न होने के कारण ओर परद्रव्य के द्वारा उपरक्त' 
होने वाले स्वधर्म से भिन्‍न होने के कारण आत्मा की अशुद्धि का कारण है ऐसा-आत्मा 
से अन्य (भिन्‍न)-कोई भी 9व नहीं है, क्योंकि बहू अतत्‌ ओर हेतुमान्‌' होने से आदि 
अन्त बाला और परत: सिद्ध है ध्रूबष तो उपयोगात्मक शुद्ध आत्मा हो है। ऐसा होने से में 
उपलब्यमान अधभ्नू व शरीरादि को प्राप्त नहीं करता, ओर श्लुव शुद्धात्मा को प्राप्त करता 
हैं ।१४६२॥ 

तात्पयंब॒त्ति 

अथात्मन पृथग्भूत देहादिकम ध्रुवत्वान्न भावनीयमित्याख्याति-- 

ण सति धुवा ध्रुवा अविनश्वरा नित्या न सन्ति । कस्य ? जीवस्स जीवस्य । के ते ? देहा वा 
दवबिणा वा देहा वा द्रव्याणि वा सर्वेप्रकारशुचीभूताद्ेहरहितात्परमात्मनो विलक्षणा औदारिकादि- 
पञ्चदेहास्तथैव च पञ्चेन्द्रियभोगोषभोगसाधकानि परद्रव्याणि च। न केवल देहादयो ध्रुवा न भवन्ति 
सुहदुक्शा वा निरविकार्परमानम्देकलक्षणस्वात्मोत्थसुखामृतविलक्षणानि सासारिकसुखदु खानि वा। 
अध अहो भव्या सत्तुमित्तजणा शत्रुमित्रादिभावरहितादात्मनों भिन्ना शत्रुमित्रादिजनाश्च । यद्येतत्सव- 
मश्न॒ुव तहि कि ध्रुवमिति चेत्‌ ? धुबों ध्रुव शाश्वत । सक ? अप्पा निजात्मा। किविप्शिष्ट ? 
उवबओगप्पगो त्रैलोक्योदरविवरवर्तित्रिकालविषयसमस्तद्रव्यगुणपर्याययुगपत्परिच्छित्तिसमर्थकेवलज्ञान- 
दर्शनोपयोगात्मक इति । एवम ध्रुवत्व ज्ञात्वा ध्रुवस्वभावे स्वात्मनि भावना कत्तंव्येति तात्पयम्‌ ॥१६३॥ 

एवमशुद्धनयादशुद्धात्मलाभो भवतीति कथनेन प्रथमगाथा । शुद्धतयाच्छुद्धात्मलाभो भवतीति 
कथनेन द्वितीया । ध्रुवत्वादात्मेव भावनीय इति प्रतिपादनेन तृतीया । आत्मनोडन्यद्ध्ुब न भावनीय- 
मिति कथनेन चतुर्थी चेति शुद्धात्मव्याख्यानमुख्यत्वेन प्रथमस्थले गाथाचतुष्टय गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे कहते है कि ये शरीरादि आत्मा से भिन्‍न विनाशीक है इसलिये 
इनकी चिन्ता न करनी चाहिये । 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(जीवस्स) जीव के (देहा) शरीर (वा दविणा) या व्रव्य 
(वा सुहदुकया) या सासारिक सुखदु.ख (वा5ध सत्तुमित्तजणा) तथा शत्रु मित्र आवि मनुष्य 
(धुवा ण संति) ध्रुव नहों हैं। (उवओोगप्पगो अप्पा) केवल उपयोगमयी आत्मा (धुवो) 





१ उपरक्त-मलिन, विकारी [परद्रव्य के निमित्त से आत्मा का स्वधर्म उपरक्त होता है।] २-असत॒- 
अस्तित्वरहित (अनित्य) [धन देहादिक पुद्गल पर्याये है, इसलिये असत्‌ है, इसीलिये आदि-अन्त वाली हैं ।] 
३-हेतुमान्‌-सहेतुक, जिसकी उत्पत्ति में कोई भी निमित्त हो ऐसा । [देह धनादि की उत्पत्ति मे कोई भी निमित्त 
होता है, इसलिये वे परत सिद्ध हैं, स्वत सिद्ध नही ।] 
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पु है। सर्व प्रकार से पवित्र शरीर रहित परमात्मा से विलक्षण ओदारिक आदि पांच 
प्रकार के शरीर तथा पंचेन्द्रियों के भोग के उपयोग साधक धन आदिक परद्रव्य इस जीव के 
लिये ध्रुथ नहीं है किन्तु ये अनित्य हैं, छूट जाने वाले है । बेबल शरोरादि ही अनित्य नही है 
किन्तु विकार रहित परमानन्द्सयी एक लक्षणधारी अपने ही आत्मा से उत्पन्न सुखामृत से 
विलक्षण सांसारिक सुख तथा दुःख तथा शत्रु सित्र आदि जनसमुदाय ये सब भी अन्त्य 
हैं। जब ये सब अप्गरुव है तब भ्रुव कया है? इसके उत्तर मे कहते हैं कि तीन लोक के 
उदर से विद्यमान भूत भविष्य बतंमान तीन काल के सर्व द्रव्य गुण पर्यायों को एक साथ 
जानने में समर्थ फेकलशान तथा केवलदर्शनमयों अपना आत्मा ही शाश्वत अबिनाशो है। 
ऐसे अपने से भिन्‍त सर्व सम्बन्ध को अश्लुव जान करके श्रव-स्वभावधारो अपने ही आत्मा 
से निरन्तर भावना करनी योग्य है, यह तात्पयं है ॥॥१४६२॥ 
इस तरह अशुद्ध नय के आलम्बन से अशुद्ध आत्मा का लाभ होता है ऐसा कहते 
हुए पहली गाथा, शुद्ध नय से शुद्ध आत्मा का लाभ होता है ऐसा कहते हुए दूसरी, ध्रू,व 
होने से आत्मा ही भावने योग्य है ऐसा कहते हुए तीसरो, तथा आत्मा से अन्य सब अध्रूव 
है उनकी भावना न करनी चाहिये ऐसा कहते हुए चौथी, इस तरह शुद्धात्मा के व्याध्यान 
की मुख्यता करके पहले स्थल में चार गाथाए पूर्ण हुईं । 
अथंब शुद्धात्मोपलम्भात्कि स्थादिति निरूपयति--- 
जो एवं जाणित्ता झादि परं अप्पगं विसुद्धप्पा । 
सागारोइणाग।रो खबेदि सो मोहदुग्गठि ॥१६४॥ 


य एव ज्ञात्वा ध्यायति परमात्मान विशुद्धात्मा । 
साकारोइनाकारक्षपयति स मोहदुग्रेन्थिम ॥१६४।॥। 


अमुना यथोदितेन शद्धात्मानं श्रुवमधिगच्छतस्तस्मिन्नेव प्रव्ते: शुद्धात्मत्वं स्थात्‌ । 
ततोष्नस्तशक्तिचिन्मात्रस्थ परमस्यात्मन एकाग्रसंचेतनलक्षण ध्यानं स्थात्‌, ततः साका रोपयुक्त- 
स्यथानाकारोपयुक्तस्थ वाविशेषेणंकाग्रचेतनप्रसिद्धेरासंस।रबद्धटढ्तरमो हदुग्रंन्थेरद्‌य थन॑ स्थात्‌ । 
अतः शुद्धात्मोपलम्भस्य मोहग्रन्थिभिद: फलम्‌ ॥१४४॥ 

भूमिका--इस प्रकार शुद्धात्मा को उपलब्धि से क्या होता है, यहु अब निरूपण 
करते हैं-- 

अन्वयाथे--[ य ] जो एवं [ज्ञात्वा] ऐसा जानकर [विशुद्धात्मा| विशुद्धात्मा 
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होता हुआ [परमात्मानं ] परम आत्मा को [ध्यायति] ध्याता है, [स ] वह [साकारः: 
अनाकार |] साकार हो या अनाका र, [ मोहदुग्नंथि | मोह दुग्रेन्थि का [क्षपयति ] क्षय करता है । 

टीका--इस यथोक्त विधि के द्वारा शुद्धात्मा को प्लुव जानने वाले के, उसी में प्रवत्त 
होने के कारण से, शुद्धात्मत्व होता है इसलिये अनन्तशक्ति वाले चिन्मात्र परम आत्मा का 
एकाग्रसंचेतनलक्षण ध्यान होता है और इसलिये (उस ध्यान के कारण) साकार (सबिकल्प) 
उपयोग वाले को या अनाकार (निविकल्प) उपयोग वाले को-दोनों को अविशेष रूप से 
एकाग्रसचेतन को प्रसिद्धि होने से-अनादि संसार से बंधी हुई अतिहृढ़ मोहदुर्ग्रंथ छूट 
जाती है । 

इससे (यह कहा गया है कि) मोहग्रंथि भेद (दर्शन मोहरूपी गांठ का टूटना) 
श॒द्धात्मा की उपलब्धि का फल है ॥१ है ४।। 

तात्पयंवत्ति 

अथ॑व पूर्वोक्तिप्रका रेण शुद्धात्मोपलम्भे मति कि फल भवतीति प्रश्ने प्रत्युत्तरमाह-- 

झादि ध्यायति जो य कर्त्ता। कम्‌ ? अप्पग निजात्मानम्‌ । कथभूतम्‌ ? पर परमानन्त- 
ज्ञानादिगुणाधारत्वात्परमुत्कृष्टमू । कि कृत्वा पूर्वम्‌ ? एवं जाणित्ता एव पूर्वोक्तप्रकारेण स्वात्मो- 
पलम्भलक्षणस्वसवेदनज्ञानेन ज्ञात्वा। कथभूत सन्‌ ध्यायति ? बिसुद्धप्पा ख्यातिपुजालाभादिसमस्त- 
मनोरथजालरहितत्वेन विशुद्धात्मा सन्‌ । पुनरपि कथभूत ? सागारोष्णागारो सागारोब्नागार । अथवा 
साकारानाकार । सहाकारेण विकल्पेन वत्तंते साकारो ज्ञानोपयोग , अनाकारो निविकल्पो द्शेनो- 
पयोगस्ताभ्या युक्त साकारानाकार । अथवा साकार सविकल्पो ग्रहस्थ अनाकारों निरविकल्पस्तपोधन 
अथवा सहाकारेण लिड्वन चिह्नेन वत्तंते साकारो यति अनाकारश्चिन्हरहितो गृहस्थ । खबेदि सो 
मोहदुग्गठे य एव गुणविशिष्ट क्षपयति स मोहदुर्ग्रन्थिम्‌ । मोह एव दुग्रेन्थि शुद्धात्मरुचिप्रतिबन्धको 
दर्शनमोहस्तम्‌ । तत स्थितमेतत्‌--आत्मोपलम्भस्य मोहग्रन्थिविनाश एवं फलम्‌ ॥१८६४॥ 

उत्थानिका--आगे इस तरह शुद्धात्मा का लाभ होने पर क्या फल होता है ? इस 
प्रश्न का उत्तर देते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(ज्ो सागारोह७णागारो) जो कोई श्रावक या सुति 
(एवं जाणित्ता) ऐसा जानकर (परं अप्पगं) परम आत्मा को (विसुद्धप्पा) विशुद्धभाव 
रखता हुआ (झादि) ध्याता है (सो) वह (मोहदुग्यंठि) मोह की गांठ को (खबेदि) नाश 
कर देता है। जो कोई ग्रहस्थ या मुनि अथवा साकार से ज्ञानोपयोगरूप, अनाकार से 
दर्शनोपयोग रूप होकर अथवा साकार से चिन्ह सहित मुनि या अनाकार से चिन्ह रहित 
गृहस्थ होकर इस तरह पूर्व में कहे प्रमाण अपने आत्मा का लाभरूप स्वसंरेदनज्ञान से 
जान करके परम अनन्त ज्ञानादि गुणों के आधार रूप होने से उत्कृष्ट रूप अपने ही आत्मा 
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को अपनोी प्रतिद्धि, पूजा, लाभादि सबं मनोरथ जाल से रहित विशुद्ध आत्मा होता हुआ 
ध्याता है सो ऐसा गुणो जीव शुद्धात्मा की रुचि को रोकने बालो दर्शनमोह को खोटी गांठ 
को क्षय कर डालता है। इससे सिद्ध हुआ कि जिनको निज आत्मा का लाभ होता है 
उन्हीं को मोह की गाँठ नाश हो जाती है। यही फल है ॥१६४॥ 
अथ मोहग्रन्यिसेदात्कि स्थादिति निरूपयति--- 
जो णिहृदमोहगंठी रागपदोसे खबीय सामण्णे । 
होज्जं॑ समसुहृदुक्वों सो सोक्खं अक्खयं लहदि ॥१४५॥ 


यो निहतमोहग्रन्थि रागप्रद्वेषो क्षपयित्वा श्रामण्ये । 
भवेत्‌ समसुखदुख स सौख्यमक्षय लभते ॥१&५॥ 


मोहप्रन्थिक्षपणाद्धि तन्मूलरागद्वेषक्षषणं ततः समसुखदुःखस्य परममाध्यस्थलक्षणे 
श्रामण्ये भवन ततो5नाकुलस्वलक्षणक्ष व्तौदघलाप: । अतो मोहपग्रन्थिभ्ेदादक्षयसोख्य 
फलम्‌ ॥१६ ५॥। 

भूमिका--अब, यह कहते हैं कि मोहग्रन्थि के टूटने से क्या होता है--- 

अन्वयार्थ---[ य ] जो [निहतमोहग्रथि| मोहग्रथि को नष्ट करके, [ रागप्रद्वेषो 
क्षपयित्वा ] रागद्वेष का क्षय करके, [समसुख-दु ख] सुख-दुख मे समान होता हुआ 
[श्रामण्ये भवेत्‌] श्रमणता (मुनित्व) मे परिणमित होता है, [स ] वह [अक्षय सौख्य ] 
अक्षय सौख्य को [लभते | प्राप्त करता है । 

टीका--मोहप्रन्थि का क्षय करने से, मोहग्रन्थि जिसका मूल है ऐसे राग द्वेष 
का, क्षय होता है, उससे, जिसे सुख-डुःख समान हैं ऐसे जोब का परम मध्यस्थता जिसका 
लक्षण है ऐसी श्रमणता में परिणमन होता है, और उससे अनाकुलता जिसका लक्षण है 
ऐसे अक्षय सुश्ष को प्राप्ति होतो है । 

इससे (यह कहा है कि मोहरूपीप्रन्थि के छेदने से अक्षय सोड्यरूष फल होता 
है ॥१६५॥ 

तात्पयंबत्ति 

अथ दर्शेनमोहग्रन्थिभेदात्कि भवतीति प्रश्ने समाधान ददाति-- 

जो णिहृदमोहगंठी यः पूर्वसूत्रोक्तप्रकारेण निहतद्शनमोहसम्रन्थिर्भुत्वा रागपदोसे खबीय निज- 
शुद्धात्मनिश्चलानुभूतिलक्षणवीतरागचारित्रप्रतिबन्धकौ चारित्रमोहसज्ञौ रागद्वेष५ क्षपयित्वा। क्‍्व ? 


सामण्णे स्वस्वभावलक्षणे श्रामण्ये | पुनरपि कि क्ृत्वा ? होज्जं भूत्वा। किविशिष्ट ? 
निजशुद्धात्मस वित्तिप्तमुत्पन्नरागादिविकल्पोपाधिरहितप रमसुखा मृतानु भवेन सासारिकसुखदु खोत्पन्नहर्ष- 
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विषादरहितत्वात्समसुखदु ख । सो सोक्खं अक्खय लहबि स एवं गुणविशिष्टो भेदज्ञानी सौख्यमक्षय लभते। 
ततो ज्ञायते दर्शनमोहक्षयाच्चारित्रमोहसज्ञ रागढ्॑ंघविनाशतश्च सुखदु खमाध्यस्थ्यलक्षणश्रामण्ये5वस्थान 


तेनाक्षयसुखलाभो भवतीति ॥१६५॥। 

उत्थानिका--आगे दर्शनमोह की गाठ टूटने से क्‍या होता है ? इस प्रश्न का 
समाधान करते हैं-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो) जो कोई (णिहदमोहगंठी) दर्शनमोह की गाँठ को 
क्षय करके (सामण्णे) मुनि अवस्था मे रहकर (रागपदोसे) रागद्ेंषों को (खबोय) नाश 
करके (समसुह॒दुवच्यो होज्जं) सुख-दुःख में समताभाव रखने वाला हो जाता है (सो) षह 
ज्ञानी जौव (अक्खयं सोक्खं) अविनाशी आनन्द को (लह॒दि) प्राप्त करता है। जो कोई 
पूर्व सूत्र मे कहे प्रकार से दर्शनमोह की गांठ को क्षय करके निश्चय से अपने स्वभाव में 
ठहरकर अपने शुद्ध आत्मा के निश्चय अनुभव स्वरूप बोतरागचारित्र को रोकने वाले 
चारित्रमो रूप रागठ्ठेबो को नाश करके अपने शुद्ध आत्मा के स्वानुभव से उत्पन्त रागादि 
विकल्पों से रहित जो परमसुख उसके अनुभव से तृप्त होकर सांसारिक सुख व वृुःख से 
उत्पन्न हर्ष विधाद से रहित होने के कारण से सुख-दु.खों में समताभाव रखता है, वह 
ऐसा गुणवान भेदज्ञानो जीव अक्षय सुख का लाभ करता है। इससे जाना जाता है कि 
दर्शनमोह के नाश से फिर चारित्रमोहरूप रागद्रेषो को विनाश करके सुख-दुःख में 
बट लक्षणधारी मुनिपद में जो ठहरना है उसी से ही अक्षयसुख का लाभ होता 

॥१६५॥। 
अर्थकाग्रचसचेतनलक्षणं ध्यानमशुद्धत्वभात्मनो नावहृतीति निश्चिनोति-- 


जो खविदमोहकलूसो विसयविरत्तो मणो णिरु भित्ता । 


समवट्ठिदों सहावे सो अप्पाण्ण हवदि झादा ॥१६९६॥ 


य क्षपितमोहकलुषों विषयविरक्तो मनो निरुध्य । 
समवस्थित स्वभावे स आत्मान भवति ध्याता ॥ १४६।। 


आत्मनो हि परिक्षपितमोहकलुषस्य तन्मूलपरद्रव्यप्रवत्यभावाद्विषयविरक्तत्वं स्यात्‌, 
ततो5धिक रणभूतद्रव्यान्तराभावादुदधिमध्यप्रवत्तकपोतपतत्रिण एवं अनन्यशरणस्थ भनसो 
निरोध: स्थात्‌ । ततस्तन्मुलचज्चलत्वजिलयादनन्तसहजचंतन्यात्मनि स्थभावे समवस्थानं 
स्पात्‌ । तत्तु स्वरूपप्रवत्तानाकुलेकाग्रसंचेतनत्वात्‌ ध्यानमित्युपगीयते । अतः स्वभावावस्थान- 
रूपत्वेन ध्यानमात्मनोपनन्यत्वात्‌ नाशुद्धत्वायेति ॥१४६९॥ 
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भूमिका--अब, एकाग्र (एक-विषयक) संचेतन जिसका लक्षण है, ऐसा ध्यान 
आत्मा में अशुद्धता नहीं लाता, यह निश्चित करते हैं--- 

अन्वयार्थ--[ य ] जो [क्षपितमोहकलुष ] मोह मल का क्षय करके [विषय- 
विरक्त:] विषय से विरक्त होकर, [ मनः निरुध्य | मन का निरोध करके, [स्वभाव समव- 
स्थितः*] स्वभाव मे समवस्थित (निश्चल) है, [स ] वह [आत्मान] आत्मा को [ध्याता 
भवति ] ध्याने वाला होता है । 

टीका--जिसने मोह मंल का क्षय किया है ऐसे आत्मा के, मोह मेल जिसका मूल 
है ऐसी परव्रव्य प्रवत्ति का अभाव होने से, विषयविरक्तता होतो है उससे, समुद्र के मध्यगत 
जहाज के पक्षो की भांति, अधिकरण भूत द्रव्यान्तरों का अभाव होने से जिसे अन्य कोई 
शरण नहों रही है ऐसे मन का निरोध होता है, इसलिये मन जिसका मूल है, ऐसी चच- 
लता के बिलय होने के कारण अनन्त सहज चेतन्यात्मक स्वभाव मे समवस्थान (हढतया 
रहना) होता है । बह स्वभाव-समवस्थान तो, स्वरूप में प्रवतंमान, अनाकुल, एकाग्रस चेतन 
होने से, ध्यान कहा जाता है। इससे (यह निश्चित हुआ कि-) ध्यान स्वभाव-समवस्थात 


रूप होने के कारण आत्मा से अनन्य होने से अशुद्धता का कारण नहीं होता ॥ १६ ६॥॥ 
तात्पयंबृत्ति 

अथ निजशुद्धात्मैकाग्रथलक्षणध्यानमात्मनोउत्यन्तविशुद्धि करोतोत्यावेदय॒ति,-- 

जो खबिदमोहकलुसों य क्षपितमोहकलुष मोहो दर्शनमोह कलुषश्चारित्रमोह पूर्व॑ंसूत्रद्यय- 
कथितक्रमेण क्षपितमोहकलुषौ येन स भवति क्षपितमोहकलुष । पुनरपि किविशिष्ट ? विसयबिरत्तो 
मोहकलुषरहितस्वात्मसवित्तिसमुत्पन्नसुखसुधा रसास्वादबलेन कलुषमोहोदयजनितविषयसुखाकाक्षा र- 
हितत्वाद्विषयविरक्त । पुनरपि कथभूत ? समयट्ठिदो सम्यगवस्थित । क्व ? सहाबे निजपरमा त्मद्रव्ये 
स्वभावे । किक्ृत्वा पूर्व ”? मणों णिरु भित्ता विषयकषायोत्यन्नविकल्पजालरूप मनो निरुध्य निश्चल 
कृत्वा सो अप्पाणं हवदि झादा स एवगुणयुक्त पुरुष स्वात्मान भवति ध्याता। तेनैव शुद्धात्मध्याने- 
नात्यन्तिकी मुक्तिलक्षणा शुद्धि लमत इति। तत स्थित शुद्धात्मध्यानाज्जीबवो विशुद्धों भवतीति । 
किच ध्यानेन किलात्मा शुद्धो जात । 

तत्र विषये चतुविधव्याख्यान क्रियते । तथाहि-ध्यान ध्यानसन्तानस्तथैवध्यानचिन्ता 
ध्यानानवयसूचनमिति । तत्रैकाग्रयचिन्तानिरोधो ध्यानम्‌ तच्च शुद्धाशुद्धल्पेण द्विधा। अथ ध्यान- 
सन्तान कथ्यते--यत्रान्तर्मू हत्तेपर्यन्त ध्यान तदनन्तरमन्तर्मुहृत्तंपर्यन्त तत्त्वचिन्ता पुनरप्यन्तरमुहुर्तपर्यन्त 
ध्यानम्‌ पुनरषि तवचिन्तेति प्रमत्ताप्रमत्तगुणस्थानवदन्तमुंहर्तें गते सति परावत्तेनमस्ति स 
ध्यानसन्तानो भण्यते। स च धर्म्यंध्यानसम्बन्धी । शुक्लध्यान पुनरुपशमश्रेणिक्षपकश्रेण्यारोहणे 
भवति। तत्न चाल्पकालत्वात्परावत्तेनरूपध्यानसन्तानो न घटते। इदानी ध्यानचिन्ता कथ्यते--यत्र 
ध्यानसन्तानवद्धयानपरावत्तों नास्ति ध्यानसम्बधिनी चिन्तास्ति तन्न यद्यपि क्‍्वापि काले ध्यान 
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करोति तथापि सा ध्यानचिन्ता भण्यते | अथ ध्यानान्वयसूचन कथध्यते-यत्र ध्यानसामग्रीभूता द्वादशा- 
नुप्रेक्षा अन्यद्वा ध्यानसम्बन्धि सवेगबैराग्यवचन व्याख्यान वा तत्‌ ध्यानान्वयसूखनमिति। अन्यथा वा 
चतुविध ध्यानव्याख्यान ध्याता ध्यान फल ध्येयमिति। अथवारत्तरौंद्रधर्म्यशुक्लविभेदेन चतुविध 
ध्यानव्याख्यान तदन्यत्र कथितमास्ते ॥१८५॥ 


एवमात्मपरिज्ञानाइर्शनमोहक्षपण भवतीति कथनरूपेण प्रथमगाथा दर्शनमोहक्षयाउचारित्र- 
मोहक्षपण भवतीति कथनेन द्वितीया तदुभयक्षयेण मोक्षो भवतीति प्रतिपादनेन तृतीया चेत्यात्मोपल- 
म्भफलकथनरूपेण द्वितीयस्थले गाथात्रय गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे कहते है कि निज शुद्धात्मा मे एकाग्रता रूप ध्यान ही आत्मा 
की अत्यन्त विशुद्धि कर देता है । 

अन्वय सहित विशेषा्थं--(जो) जो कोई (खविदमोहकलुसो) मोह की कालिसा को 
क्षय करके (विसयविरत्तो) इन्द्रियों के विषयो से विरक्त होता हुआ (मणोणिंरुभित्ता) मन 
को सब तरह से रोककर (सहावे समवटिठदों) अपने आत्मस्वभाव से भले प्रकार स्थिर 
हो जाता है (सो) वही महात्मा (अप्पाणं क्षादा हवदि) आत्मा को ध्याने बाला होत 7 है । 
जो कोई पूर्व के दो सुत्रो मे कहे प्रमाण दर्शनमोह ओर चरित्रमोह को क्षय करता हुआ, 
मोह ओर रागढ्ेंष की कलषता से रहित निजात्मानुभव से उत्पन्न सुखामृतरस के स्वाद 
बल से कलुषता और मोह के उदय से उत्पन्न विषय सुथ्चों की इच्छा से रहित होता हुआ तथा 
विवयकबायों से उत्पन्न विकल्प जालों मे बतंने वाले मन को रोकफर निज परमात्म स्वभाव 
में भले प्रकार स्थित होता है वही गुणी पुरुष अपने आत्मा का ध्याता होता है। इसो हो 
शुद्धात्मप्यान से अत्यन्त शुद्धि आर्थात्‌ मुक्ति को प्राप्त करता है इससे सिद्ध हुआ 
कि शुद्धात्मध्यान से जीव विशुद्ध होता है, क्‍योंकि ध्यान से बास्तव में भात्मा शुद्ध 
होता है । 

ध्यान के सम्बन्ध में चार प्रकार का व्याख्यान करते हैं। वह चार प्रकार ध्यान 
है। ध्यान, ध्यानसंतान, ध्यानचिता तथा ध्यानान्वयसूच्ना। इनमे से एक किसी 
विशेष भाव में चित्त को रोकने को ध्यान कहते हैं । यह ध्यान शुद्ध और अशुद्ध के भेद से 
दो प्रकार है। अब ध्यान-सतान को कहते हैं-जहाँ अंतर्मृहत्त पर्यत ध्यान होता है फिर 
अन्तमुंह॒र्त पर्यंत तर््त्वाचता होती है फिर भी अंतमुंहुत्तं पंत ध्यान होता है पोछे फिर 
तर्त्वाचता होती है इस तरह प्रमत्त अप्रभत्त गुणस्थान की तरह अंतमंह्॒त २ बीतते हुए 
पलटन हो जाये उसको ध्यानसंतान कहते हैं। यह धर्मध्यान सम्बन्धी जानना चाहिये । 
शुक्लध्यान उपशम तथा क्षपकश्नेणी के चढ़ने पर होता है वहाँ बहुत ही अल्पकाल है 
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इससे (बुद्धिपूर्वंक) पलटने रूप ध्यान-संतान नहीं सिद्ध होतो है। अब ध्यानचिता को 
कहते हैं-जहां ध्यान की संतान की तरह ध्यान की पलटन नहीं है किन्तु ध्यान सम्बन्धी 
बिनन्‍्ता है । इस चिन्ता के बीच में हो किसी भी काल में ध्यान करने लगता है तो भी 
उसको ध्यानचिन्ता कहते हैं । अब ध्यानान्वयसूचना को कहते हैं कि जहाँ ध्यान की 
सामप्री रूप बारह भावना का चिन्तवन है व ध्यान सम्बन्धी संवेग वेराग्य धचनों का 
व्याख्यान है वह ध्यानान्वयसूचना है। ध्यान का चार प्रकार कथन ध्याता, ध्यान, 
ध्येय तथा फलरूप है, अथवा आते, रोद्,, धर्म, शुक्ल रूप हे जिनका कथन अन्य प्रन्थों मे 
वर्णन किया गया है ॥॥१६६॥ 
इस तरह आत्म-ध्यान से वर्शनमोह का क्षय होता है, ऐसा कहते हुए पहली गाथा, 
बशंनमोह के क्षय से चारित्रमोह का क्षय होता है, ऐसा कहते हुए दूसरी, इन दोनों के क्षय 
से मोक्ष होता है ऐसा कहते हुए तीसरी, इस तरह आत्मा का लाभ होना फल होता है, 
ऐसा कहते हुए दूसरे स्थल में तोन गाथाएं पूर्ण हुईं । 
अथोपलब्धशुद्धात्मा सकलज्ञानी कि ध्यायतीति प्रश्नमासृत्रयति-- 
णिहद्घणघादिकम्मो पच्चक्खं सव्वभावतच्चण्हू । 
णेयंतगदोी समणो झावि कमट॒ठ असंदेहो ॥१६०॥ 


निहतघनधातिकर्मा प्रत्यक्ष सर्वभावतत्त्वज्ञ । 
ज्ञेयान्तगत श्रमणो ध्यायति कमर्थमसदेह ॥१७७॥। 


लोको हि मोहसडद्भावे ज्ञानशक्तिप्रतिबन्धकुस:द्भावे च सतृष्णत्वादप्रत्यक्षार्थत्वादन- 
वर्छिन्नविवयत्वाभ्यां चाभिलषित जिज्ञासित संदिग्ध चार्थ ध्यायन्‌ हृष्टः, भगवान्‌ सर्वज्ञस्तु 
निहतघनधातिकर्मंतया मोहाभावे ज्ञानशक्तिप्रतिबन्धकाभावे च निरस्ततृष्णात्वात्प्रत्यक्षसर्व- 
भावतत्त्वजञे यास्तगतत्वाभ्या चर नाभिलषति न जिज्ञासति न स्विह्यति च कुतोइ$भिलषितो 
जिज्ञासित: सदिग्धश्चार्थ: । एवं सति कि ध्यायति ॥१ ८ ७॥ 

भूमिका--अब, सृत्र द्वारा यह प्रश्न करते हैं कि जिन्होंने शुद्धात्मा को प्राप्त किया 
है, ऐसे सकलज्ञानी (सर्वज्ञ) क्‍या ध्याते हैं-- 

अन्वयार्थ--- [ निहतघनघातिकर्मा | जिन्होंने घनघातिकर्म का नाश किया है, [ प्रत्यक्ष 
सर्वभावतत्वज्ञ ] जो सर्व पदार्थों के स्वरूप को प्रत्यक्ष जानते है, और [ज्ञेयान्तगत ] जो 
ज्ेयो के पार को प्राप्त है, [असदेहः | जो सन्देहरहित है, ऐसे [श्रमण. | महामुनि (केवलो) 
[कम्‌ अर्थ] किस पदार्थ को [ध्यायति| ध्याते हैं ? 

१ णिहृदधणघाइकम्मो (ज० वृ०) | 


पवयणसारों ] [ ४६३ 


टीका--( १) मोह का सद्भाव होने से तथा (२) ज्ञानशक्ति के प्रतिबंधक का 
(ज्ञानावरणोयकर्म का) सदभाव होने से, (१) लौकिक जीव (छद्मस्थ) तृष्णा-सहित है 
तथा (२) उसे पदार्थ प्रत्यक्ष नहीं हैं और (३) बह विषय को अवच्छेदपूर्वक (स्पष्टता से) 
नहीं जानता, इसलिये वह (लोक) अभिलवित, जिज्ञासित और सदिग्ध पदार्थ का ध्यात 
करता हुआ दिखाई देता है परन्तु घनघातिकर्म के नाश हो जाने के कारण (१) मोह का 
अभाव हो जाने पर तथा (२) ज्ञानशक्ति के प्रतिबधक का अभाव हो जाने पर, (१) जिनकी 
तृष्णा नष्ट हो गई है तथा (२) (जिनको) समस्त पदार्थों का स्वरूप प्रत्यक्ष है तथा 
(जिन्होंने) जश्ञेयों का पार पा लिया है, इसलिये भगवान सर्वज्ञवेव अभिलाषा नहीं करते, 
जिज्ञासा नहीं करते, और संदेह नहीं करते, तब फिर (उनके) अभिलषित, जिज्ञासित 
और संदिग्ध पवार्थ कहां से हो सकता है? जबकि ऐसा है तब फिर वे क्या ध्याते 
हैं ? ॥१६७॥। 

तात्पयंव॒त्ति 
अथोपलब्धशुद्धात्मतत्त्वसकलज्ञानो कि ध्यायतीति प्रश्नमाक्षेपद्वारेण पूर्वपक्ष वा करोति,-- 


णिहृदधणघाइकस्मो पूर्वसूत्रोदितनिश्वलनिजपरमात्मतत्त्वपरिणतिरूपशुद्धध्यानेन निहतघन- 
घातिकर्मा | पच्चक्ख सब्वभावतच्चण्कू प्रत्यक्ष यथा भवति तथा सर्वेभावतत्त्वज्ञ सर्वंपदार्थपरिज्ञात- 
स्वरूप णेयतगदो ज्ञेयान्तगत शेयभूतपदार्थाना परिच्छित्तिरूपेण पारगत । एवं विशेषणत्रयविशिष्ट 
समणो जीवितमरणादिसम भावपरिणतात्मस्वरूप श्रमणों महाश्रमण सर्वज्ञ झादि कमदृठ ध्यायति 
कमर्थमिति प्रश्न ? अथवा कमर्थ ध्यायति ? न कमपीत्याक्षेप । कथभूत सन्‌ ? असबेहो असन्देह 
सशयादि रहित इति । 

अयमत्रार्थ -यथा को5पि देवदत्तो विषयसुखनिमित्त विद्याराधनाध्यान करोति यदा विद्या 
सिद्धा भवति तत्फलभूत विषयसुख च सिद्ध भवति तदाराधनाध्यान न करोति, तथाय भगवानपि 
केवलज्ञानविद्यानिमित्त तत्फलभूतानन्तसुखनिमित्त च पूर्व छद्मस्थावस्थाया शुद्धात्मभावनारूप ध्यान 
कृतवान्‌ इदानी तद्धघानेन केवलज्ञानविद्या सिद्धा तत्फलभूतमनन्तसुख चर सिद्धम्‌ किमर्थ ? ध्यान करोतीति 
प्रश्न आक्षेप्रों वा, द्वितीय च कारण परोक्षीड्थें ध्यान भवति भगवत सर्वप्रत्यक्ष कथ ध्यानमिति 
पू्व॑पक्षद्वारेण गाथा गता ॥॥१६७॥। 

उत्थानिका--आगे शिष्य पूर्वपक्ष करके यह आक्षेप करता है कि शुद्धात्मतत्त्व को 
प्राप्त करके सकलज्ञानी परमात्मा किस वस्तु को ध्याते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(णिहदघणघाइकम्मो) सर्व घातियाकर्मों को नाश 
करने वाले (पश्चवख) प्रत्यक्ष रूप से (सव्वभावतच्चण्ह) सब पदार्थों के जानने बाले 


(णेयतगदो ) सब ज्ञेय पदार्थों के पार पहुँचने वाले (असंदेहों) तथा संशयरहित (समणो) 


डंडे ]] [ पवयणतसतारो 


केवलज्ञानी महामुनि (कम्मट्ठ) किप पदार्थ को (झादि) ध्याते हैं। पूर्व सूत्र में कहे 
प्रमाण निश्वल अपने प्रमात्म-तत्व मे परिणमनरूप शुद्ध ध्यान के बल से घातियाकर्मों 
के क्षयकर्ता, प्रत्यक्षज्षानो, सब ज्ञेयों को जानने को अपेक्षा उनके पार होने वाले ऐसे तोन 
विशेषण सहित जोवन मरण आदि में समताभाव रखने वाले महाश्रमण श्री सर्वक्ष भगवान 
जो संशयादि से रहित हैं बह किस पदार्थ को ध्याते हैं? यह प्रश्न है अथवा किसी पवार्थ 
को भी नहों ध्याते हैं यह आक्षेप है । 

यहां यह अर्थ है कि जंसे कोई भी देवदत्त विषयों के सुख के निमित्त किसो विद्या 
की आराधना रूप ध्यान को करता है जब वह सिद्ध हो जातो है तब उस विद्या के फलरूप 
विषय सुख को सिद्ध कर लेता है फिर उस विद्या को आराधना रूप ध्यान को नहीं 
करता है। तेसे ही भगवान्‌ भो केवलज्ञान रूपो विद्या के निमित्त तथा उसके फलरूप 
अनन्त सुख के निमित्त पहले छद्मस्थ अर्थात्‌ अल्पज्ञ को अवस्था से शुद्ध आत्मा की भावना 
रूप ध्यान को करते थे अब उस ध्यान से केवलज्ञानरूपी विद्या सिद्ध हो गई तथा उसका 
फलरूप अनन्त सुख भी सिद्ध हो गया तब किस लिये ध्यान करते है, ऐसा प्रश्न है या 
आक्षेप है ? दूसरा कारण यह है कि पदार्थ परोक्ष होने पर उसका ध्यान किया जाता है, 
भगवान्‌ के सर्व प्रत्यक्ष है, तब उनके ध्यान किस तरह हो सकता है, ऐसा पूर्षपक्ष करते 
हुए गाया पृर्ण हुई ॥१८७॥ 

अथंतदुपलब्धशुद्धात्मा सकलज्ञानी ध्यायतोत्यत्तरमासृत्रयति-- 

सव्वाबाधविजुत्तो समंतसव्वक्खसोक्खणाणड्ढो । 
भूदो अक्खातोदो झादि अणक्खो परं सोक्खं ॥१६८॥। 
सर्वाबाधवियुक्त समन्तसर्वाक्षसोख्यज्ञानाब्य । 
भूतो5क्षातीतों ध्यायत्यनक्ष पर सौख्यम्‌ ॥१६५।॥ 

अयमात्मा यदेव सहजसोख्यज्ञानबाधायतनानामसार्व॑दिक्‍्कासकलपुरषसौस्यज्ञाना- 
यतनानां चाक्षाणामावात्स्वयमनक्षत्वेत वरतंते तदंव परेषामक्षातीतो भवन्‌ निराबाधसह- 
जसोल्यज्ञानत्वात्‌ू सर्वावाधवियुक्त:, सावंदिक्कसकलपुरुषसौल्यज्ञानपूर्णत्वात्समन्तसर्वाक्ष- 
सोल्यज्ञानादश्व॒ भवति । एवंमृतश्च सर्वाभिलाषजिशासासरेहासं भवे5्प्यपुर्व मनाकुलत्वलक्षणं 
परमतोल्यं ध्यायति । अनाकुलत्वसंगेतेकाग्रसंचेतनमात्रेणावतिष्ठत इति यावत्‌ । ईवुश- 
प्वस्थानं जे सहजज्ञानानन्दस्वभावस्य सिद्धत्वस्थ सिद्धिरेव ॥१६८॥ 


पवयणसारो ] [ ४६५ 


भूमिका--अब, सृत्र हारा (उपरोक्त गाथा के प्रश्न का) उसतर देते हैं कि-जिसने 
शुद्धात्मा को उपलब्ध किया हे वह सकलज्ञानो इस (परमसौलय) को ध्याता है । 

अन्वयार्थ---[ अनक्ष ] अनिन्द्रिय (दूसरे को इन्द्रिय-ज्ञानगम्य न होने वाले) और 
[अक्षातीत भूत'] इन्द्रियों से रहित हुए (तथा) [सर्वाबाधवियुक्त:] सर्वे बाधा रहित और 
[समतसर्वाक्षसौख्यज्ञानाइ्यः ] सम्पूर्ण आत्मा मे समत (सब प्रकार के, परिपृर्ण) सौख्य तथा 
ज्ञान से समृद्ध (केवली भगवान्‌) [पर सौख्य ] परम सौख्य को [ध्यायति] ध्याते हैं । 

टीका--जब यह आत्मा, जो सहजसुंख और ज्ञान की बाधा का आयतन (स्थान) 
है (ऐसी) तथा जो असकल आत्मा में असर्व प्रकार के सुख और ज्ञान का आयतन है, ऐसी 
इन्द्रियों के अभाव के कारण स्वयं अतीन्द्रिय रूप से वर्तता है, उसी समय वह दूसरों को 
“इन्द्रियातीत' (इन्द्रिय भगोचर ) बतंता हुआ (१) निराबाध सहज सुख और शान वाला 
होने से 'सबंबाधा' रहित होता है, तथा (२) सकल आत्मा में सर्व प्रकार के (परिपूर्ण ) 
सुख ओर ज्ञान से परिपूर्ण होने से समस्त आत्सा में समंत सोख्य ओर ज्ञान मे समृद्ध 
होता है । इस प्रकार का वह आत्मा सर्व अभिलाषा, जिज्ञासा ओर सन्‍न्देह का असम्भव 
होने पर भी, अपूर्व और अनाकुलत्व लक्षण वाले परमसौरुय को ध्याता है, अर्थात्‌ 
अनाकुलत्व सगत एक 'अग्र' के सच्चेतन सात्ररुप से अवस्थित रहता है, (अर्थात्‌ अना- 
कुलता के साथ रहने वाले एक आत्सा रूपी विषय के अनुभवन रूप ही मात्र स्थित 
रहता है) ओर ऐसा अवस्थान सहज ज्ञानानन्द स्वभावरूप सिद्धत्व की सिद्धि हो है। 
(अर्थात्‌ इस प्रकार स्थित रहना, सहजशान और आनन्द जिसका स्थभाव है ऐसे सिद्धत्व 
को प्राप्ति ही है।) ॥१६५ 

तात्पयंवत्ति 

अथात्र पृर्वपक्षे परिहार ददाति-- 

झादि ध्यायति एकाकारसमरसीभावेन परिणमत्यनुभवति। सक कर्त्ता ? भगवान्‌ । कि 
ध्यायति ? सोक्ख सौख्यमू। किविशिष्टम्‌ ? पर उत्कृष्ट सर्वात्मप्रदेशाह्नादकपरमानन्तसुखम्‌ । 
कस्मिन्प्रस्तावे ? यस्मिन्नेव क्षणे भूदों भूत सजात । किविशिष्ट ? अक्खातीदो अक्षातीत, इन्द्रिय- 
रहित न केवल स्वयमतीन्द्रियों जात परेषा च अणक्तो अनक्ष. इन्द्रियविषयों न भवतीत्यर्थ । 
पुनरपि किविशिष्ट ? सब्वाबाधविजुत्तो “प्राकृतलक्षणबलेन बाधाशब्दस्य हस्वत्व” सर्वाबाधवियुक्त' । 
आसमन्ताद बाधा पीडा आबाधा. सर्वाश्व ता आबाधाश्व सर्वावाधास्ताभिवियुक्तो रहित: सर्वाबाध- 
वियुक्त । पुनश्च किरूप ? समंतसब्वक्खसोक्लणाणड्डो समन्‍्तत सामस्‍स्त्येन स्पर्शनादिसर्वाक्षसौख्य- 
ज्ञानाइभध । समन्तत सर्वात्मप्रदेशै्वा स्पर्शनादिसवबेन्द्रियणा सम्बन्धित्वेत ये ज्ञानसौख्ये 
दे ताभ्यामाढ्य, परिपूर्ण इत्यर्थ । तद्यथा--अय भगवानेकदेशोद्भवसांसारिकज्ञानसुखकारणभूतानि 


४६६ )] [ परवयणसारो 


सर्वात्मप्रदेशोद्भुवस्वाभाविकातीन्द्रियज्ञानसुखविनाशकानि च यानीन्द्रियाणि निश्चयरत्लत्रयात्मककार- 
णसमयसारबलेनातिक्रामति विनाशयति यदा तस्मिन्नेव क्षण समस्तबाधारहित सन्नतीन्द्रियमनन्त- 
मात्मोत्थसुख ध्यायत्यनुभवति परिणमति। ततो ज्ञायते केवलिनामन्यच्चिन्तानिरोधलक्षण ध्यान 
नास्ति कित्विदमेव परमसुखानुभवन वा ध्यानकायंभूता कर्मनिजेरा दृष्ट्वा ध्यानशब्देनोपचर्यते। 
यत्युन॒ सयोगिकेवलिनस्तृतीयशुक्लध्यानमयोगिकेवलिनश्चतुर्थशुक्लध्यान भवतीत्युक्त तदुपचारेण 
शातव्यमिति सूत्राभिप्राय ॥१६५॥। 


एवं केवली कि ध्यायतीति प्रश्नमुख्यत्वेन प्रथमगाथा | परमसुख ध्यायत्यनुभवतीति परिहार- 
मुख्यत्वेन द्वितीया चेति ध्यानविषयपूर्वपक्षपरिहारद्व।/रेण तृतीयस्थले गाथाद्वय गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे इस पृव॑पक्ष का समाधान करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ---(सब्बाबाधविजुत्तो ) सर्व श्रकार की बाधा से रहित व 
(समतसव्वक्वसोबखणाणड्ढो ) सब तरह से सर्व आत्मीक सुख ओर ज्ञान से पृण्ं 
(अक्खातोदो ) तथा अतीर्द्रिय (भूदो) होकर (अणक्खो ) दूसरो के भी इन्द्रियों के जो विषय 
नहीं है, ऐसे केवली भगवान्‌ (पर सोक्खं ) परमाननद को (झादि) ध्याते है। जिम समय 
से फेवली भगवान्‌ इन्द्रियज्ञान से रहित अतीन्द्रिय हुए, व सर्व प्रकार की पीडा से रहित 
हुए तथा सर्व आत्मा के प्रदेशों मे आत्मीक शुद्ध ज्ञान तथा शुद्धसुख से परिपुर्ण हुए उसी 
समय से वे भगवान्‌ जिनकी आत्मा दूसरों के इन्द्रियों का विषय नहों है किसी परम 
उत्कृष्ट सम्पर्णआत्मा के प्रदेशों में आह्वाद देने वाले अनन्त सुश्चरूप एकाकार समता रस के 
भाव से परिणमन करते रहते है भर्थात्‌ निरन्तर अनन्तसुख का स्वाद लेते रहते हैं । जिस 
समय यह भगवान्‌ एक देश होने वाले सासारिक ज्ञान और सुख को कारण तथा सब 
आत्मा के प्रदेशों से पैदा होने वले स्वाभाविक अतीन्द्रियज्ान और सुख को नाश करने 
वालो इच्द्रियो का निश्चयरत्नत्रयमयी कारण समयसार के बल से उललधन कर जाते है 
भर्थात्‌ उन इन्द्रियों के हारा प्रवृत्ति को नाश कर देते हैं उसी ही क्षण से वे सबं बाधा से 
रहित हो जाते हैं, तथा अतीन्द्रिय और अनंत आत्मा से उत्पन्न आनन्द का अनुभव करते 
रहते हैं भर्यात्‌ आत्म सुख को ध्याते हैं व आत्मसुख में परिणमन करते हैं। इससे जाना 
जाता है कि केवलियों को दूसरा कोई चिन्तानिरोध लक्षण ध्यान नहीं है, किन्तु इसी परम 
सुद्ध का अनुभव है अथवा उनके ध्यान के फलरूप कम की निजंरा को देखकर ध्यान है 
ऐसा उपचार किया जाता है तथा जो आगम में कहा है कि सयोगकेवलो के तोसरा 
शुक्लश्यान व अयोगकेवली के चौथा शुक्लध्यान होता है बहू उपचार से जानना 
चाहिये, ऐसा सूत्र का अभिप्राय है ॥१४५।। 


प्रवयणसारो | [ ४६७ 


इस तरह केवलो भगवान क्या ध्याते हैं व क्‍यों ध्याते हैं ? इस प्रश्न की मुख्यता 
से पहली गाथा, तथा वे भगवान परमसुख को ध्याते या अनुभवते हैं इस तरह उस प्रश्न 
का समाधान करते हुए दूसरी, इस तरह ध्यान-सम्बन्धी पूवंपक्ष के परिहार रूप से 
तोसरे स्थल से दो गाथाए पूर्ण हुईं । 

अधायमेव शुद्धात्मोपलम्भलक्षणो मोक्षस्य सार्ग इत्यवधारयति--- 

एवं जिणा जिणिदा सिद्धा मग्गं समुटिठदा समणा । 
जादा णमोत्य तेसि तसस य णिव्वाणमग्गस्स ॥१६ंढे॥ 
एवं जिना जिनेन्द्रा सिद्धा मार्ग समुत्यिता श्रमणा । 
जाता नमोस्तु तेभ्यस्तस्मै च निर्वाणमार्गाय ।॥।१६६। 

यतः सर्व एवं सामान्यचरमशरीरास्तोर्थंचरा: अचरमशरीरा मसुमुक्षवश्चामुनेव 
यथो दितेन शुद्धात्त्मतत्वप्रवृत्तिलक्षणेन विधिना प्रव॒त्तमोक्षस्थ सार्गमधिगम्प सिद्धा बभुवुः, 
न पुनरन्यथापि । ततो5बधायंते केवलमयमेक एवं मोक्षस्थ मार्गो न द्वितीय इति। अलं च॑ 
प्रपञचेन । तेषां शुद्धात्मतत्वप्रवत्तानां सिद्धानां तस्य शुद्धात्त्मतत्वप्रवृत्ति रूपस्थ मोक्षमागंस्य 
च प्रत्यस्तमितभाव्यभावकविभागत्वेन नोआगमभावनमस्कारोउत्तु । अवधारितो मोक्षमार्ग: 
कृत्यमनुष्ठीयते ॥॥१४ द॥। 

भूमिका-अब यह निश्चय करते है कि-“यही (पुर्वोक्त ही) शुद्ध आत्मा को उपलब्धि 
जिसका लक्षण है, ऐसा मोक्ष का मार्ग है--- 

अन्वयार्थ--- [ जिनाः जिनेन्द्राः श्रमणा:] जिन, जिनेन्द्र और श्रमण (अर्थात्‌ सामा- 
न्‍्यकेवली, तीर्थकर और मुनि) [एव] इस (पूर्वोक्त ही) प्रकार [मार्ग समुत्यिता | मार्ग पर 
आरूढ होते हुए [सिद्धा. जाताः] सिद्ध हुए है। [तेभ्य | उन सवको [च] और [तस्मे 
निर्वाणमार्गा ] उसनिर्वाण मार्ग को [नमोस्तु |] नमस्कार होवे । 

टीका--क््योकि, सभी सामान्य चरमशरोरी, तोर्थथर ओर अचरमशरीौरी मुमुक्षु 
इसी यथोक्त शुद्धात्मतत्वप्रवृत्तिलक्षण विधि से प्रवर्तमान सोक्षमार्ग को प्राप्त करके सिद्ध 
हुये, किसी दूसरी विधि से नहों, इसलिये निश्चित होता है कि केवल यह एक हो मोक्ष 
का मार्ग है, दूसरा नहीं । अधिक विस्तार से पुरा पढ़े। उस शुद्धात्मतत्व मे प्रवर्ते हुये घिद्धों 
को तथा उस शुद्धात्मतत्व प्रवत्ति रूप मोक्षमार्ग को, जिससे से भाव्य-धावक का (ध्येय- 
ध्याता का) विभाग अस्त हो गया है, ऐसा नोआगस भाव नमस्कार हो (इस प्रकार) 
मोक्षमा्ग निश्चित किया है, (और उसमे) प्रवत्ति करते हैं ॥११४६४॥ 


डंहष |] [ पवयणसारों 


तात्पयंदत्ति 
अथायमेव निजशुद्धात्मोपलब्धिलक्षणमोक्षमार्गों नान्‍्य इति विशेषेण समर्थयति-- 
जादा जाता उत्पन्न । कथभूता ? सिद्धा सिद्धा सिद्धपरमेष्टिनो मुक्तात्मान इत्यर्थ । के कर्त्तार ? 
जिणा जिना अनागारकेवलिन । जिणिदा जिना न केवल जिना जिलेन्द्राश्व तीर्थंकर परमदेवा'। 
कथभूता सन्त एते सिद्धा जाता ? मग्ग समुट्ठिदा निजपरमात्मतत्त्वानुभूतिलक्षणमार्ग मोक्षमागें समुत्यिा 
आश्रिता । केन ? एव पूर्व बहुधा व्याख्यातक्रमेण । न केवल जिना जिनेन्द्रा अनेन मार्गेण सिद्धा जाता 
समणा सुखदु खादिसमता भावनापरिणतात्मतत्त्वलक्षणा शेषा अचरमदेहश्रमणाश्ब | अच रमदेहानां कथ 
सिद्धत्वमिति चेतु ? 
“तवसिद्धे णयसिद्धें सनमसिद्धे चरित्तसिद्धे य । णाणमि दसणम्मि य सिद्धे सिरसा णमस्सामि ॥॥” 
इति गाथाकथितक्रमेणैकदेशेन णमोत्थु तेसि नमो5स्तु तेम्य । अनन्तज्ञानादिसिद्धगुणस्मरणरूपो 
भावनमस्कारोःस्तु तस्स य णिव्वाणमग्गस्स तस्म॑ निविकारस्वसवित्तिलक्षणनिश्चयरत्नत्रयात्मकनिर्वा- 
णमार्गाय च । ततोध्वधायंते अयमेव मोक्षमार्गो नान्‍्य इति ॥१६४॥ 
उत्थानिका--आगे विशेष करके समर्थन करते हैं कि यह अपने शुद्धात्मा की प्राप्ति 
लक्षण ही मोक्षमार्ग है, अन्य कोई मार्ग नही है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ---(एवं) इस तरह पूर्व कहे प्रमाण (मग्गं समुट्ठिदा) मोक्ष- 
मार्ग को प्राप्त होकर (समणा) सुनि, (जिणा) सांसान्यकेवली जिन, (जिणिदा) तथा 
तोथंकरकेवली जिन, (सिद्धा) सिद्ध परमात्मा (जञादा) हुए (तेसि) उन सबको (य) और 
तसस णिव्याणमर्गरस) उस मोक्षमार्ग को (णमोत्यु) नमस्कार हो । इस तरह बहुत प्रकार 
से पहले कहे हुए निज परमात्मतत्व के अनुभवमयी सोक्षमार्ग को आश्रय करने वाले जीव 
सुख दुःख आदि में समतासाव से परिणमन करने याले तथा आत्मतत्व में लीन अनेक 
मुनि हुए जो तद्भव सोक्षणामी न थे तथा सामान्यकेवली जिन हुए व तोर्थकर परमदेव 
हुए, ये सब सिद्ध परमात्मा हुए हैं। उन सबको तथा उस विकार रहित स्वसवेदन लक्षण 
निश्चय र्नश्रयमयी मोक्ष के मार्ग का हमारा अनन्तज्ञानावि सिद्ध गुणों का स्मरणरूप 
भाव नमस्कार हो। यहां भजचरमशरोरी मुनियों को सिद्ध मानकर इसलिये नमस्कार 
किया है कि उन्होंने भी रत्नत्रय की सिद्धि को है । जेसा कहा है-- 
“तबसिद्धे णयसिद्धे सजममसिद्धे चरित्तसि्धे य। णाणम्मि दंसणम्मि य सिद्धे सिरसा णमस्सामि” 
भर्थात्‌ जिन्‍्होने तप मे सिद्धि पाई है, नयों के स्वरूपज्ञान मे सिद्धि पाई है, संयम 
में सिद्धि की है, जारिश्र से सिद्धि पाई है तथा सम्यग्दर्शन व सम्यरज्ञान में सिद्धि पाई है 
उन सबको में सिर शुकाकर नमस्कार करता हूँ । इससे निश्चय किया जाता है कि यही 
मोक्ष का मार्ग है, अन्य कोई नहीं है ॥१४६४ढे॥ 


पवयणसारो ]] [ ४६६ 


अथोपसंपद्य साम्यमिति पूर्वप्रतिज्ञां निवंहन्‌ सोक्षसार्गमृतां स्वयमपि शुद्धाश्मप्रव- 
सिमासृत्रयति--- 
तम्हा' तह जाणित्ता अप्पाणं जाणगं सभावेण । 
परिवज्जामि मर्मात्त उवटिठदों णिम्ममत्तस्मि! ॥२००॥। 


तस्मात्तथा ज्ञात्वात्मान ज्ञायक स्वभावेन। 
परिवर्जयामि ममतामुपस्थितो निर्ममत्वे ॥२००॥॥ 


अहमेष सोक्षाधिकारो ज्ञायकस्वभावात्मतत्वपरिशानपुरस्सरममत्वनिर्म मत्वहानोपादा 
नविधानेन कृत्यान्तरस्याभावात्सर्बारम्भेण शुद्धात्मनि प्रवर्ते । तथाहि-अहं हि. तावत्‌ 
सायक एवं स्वसावेन, केवलज्ञायकस्य च सतो मम विश्वेनापि सहजलेपशायकलक्षण 
एब सम्बन्ध न पुनरण्ये, स्वस्वामिलक्षणादय: सम्बन्धाः। ततो मम न क्यजनावि 
ममत्व सर्वत्र निर्ममत्वमेव । अथेकस्थ ज्ञायक्सावस्थ समस्तशेय- भाजस्वभा- 
बत्वात्‌ प्रोत्तीणलिखितनिश्यातक्नोलितमज्मितस मावतितप्रतिबिम्बितवत्तत्र क़म- 
प्रवृत्तानन्‍्तमृतभव-द्भधा विविचि त्रपर्याय प्रार्भा रसगाधस्वभाव॑ गम्भीरं समस्तसमपि दरध्यजातसेक- 
क्षण एवं प्रत्यक्षयन्तं शेयशायकलक्षणसंबन्धस्थानिवार्य त्वेनाशक्यविवेखनत्वादुपात्तवेश्वरूप्यभषि 
सहजानन्तशक्तिज्ञायकस्वभावेनेक्यरूप्यमनुज्ञन्तमासंसारणनयेंत्र॒ स्थित्या स्थित सोहेतान्य- 
थाध्यवस्यमानं शुद्धात्मानसेष मोहमुत्वाय यथाश्यितसेवातिनि:प्रकम्प: संप्रतिप्षे । स्थयमेज 
भवतु चास्येव दर्शनविशुद्धीमूलया सम्यगज्ञानोपयुक्ततयात्यन्तमव्याबाधस्तत्वात्साधोरपि 


साक्षात्सिद्धभूतस्प स्वात्सनस्तथायूतानां परमात्मनां व नित्यमेव तदेकपरायणत्वलक्षणो 
भावनमस्कार ॥(२००॥॥ 


# शालिनी छन्‍्द # 
जेन॑ ज्ञान ज्ञेयतत्त्वप्रणेत स्‍्फीतं शब्दब्रह सम्यग्विगाह्म ॥॥ 
सशुद्धात्मद्रव्यमाज्रेकव॒त्या नित्य युक्ते: स्वीयते5स्माभिरेवस्‌ ॥१०॥॥ 
शेयोकुरषन्नऊजसासीमविश्य॑ शानोकुबन्‌ शेयसाक्र न्तभेदम्‌ । 
आत्सीकुबन्‌ शानमात्मान्यभासि स्फूजत्यात्मा ब्रह्म संप्ष सच्च: ॥११७ 
वबसन्ततिलका छन्द 
ब्रव्यानुसारि चरण चरणानुसारि व्व्य मिथो दृयमसिदं ननु सव्यपेक्षम्‌ । 
तस्मान्मुमुक्षुरधिरोहतु मोक्षसार्ग द्रव्य प्रतीत्य यदि वा चरणं प्रतोत्य ॥१२।। 
इति तत्त्यदीपिकायां प्रबक्यलसारवत्तो भ्रोमदमृतचन्द्रसूरिविरचितायां शेयतत्त्वप्र- 
शापनो नाम द्वितोय: श्रुतस्कन्ध: समाप्त: ॥२॥ 


१-सहावेण (ज० बु०) । २-णिम्ममत्तम्हि (ज० वृ०)। 


४७० ] [ परक्यणसारो 


भूमिका--अब, (साम्य को प्राप्त करता हूँ ऐसी (पांचवीं गाथा में की गई) पूर्व 
प्रतिज्ञा का निर्वाह करते हुए (आचायंदेव ) स्वयं भी मोक्षमार्ग मृत शुद्धात्म प्रवृत्ति करते हैं-- 

अग्वयाथं---[ तस्मात्‌] इस कारण (अर्थात्‌ शुद्धात्मा मे प्रवृत्ति के द्वारा ही मोक्ष 
होता है, इस कारण) से [तथा] उसी प्रकार [आत्मान] आत्मा को [स्वभावेन ज्ञायक] 
स्वभाव से ज्ञायक [ज्ञात्वा] जानकर [निर्ममत्वे उपस्थित ] मैं निर्ममत्व मे स्थित रहता 
हुआ [ममता परिवर्जयामि ] ममता का परित्याग करता हू । 

टीका--मैं यह सोक्षाधिकारी, ज्ञायकस्वभावी आत्मतत्व के परिज्ञानपुर्वक ममत्व 
को त्यागरूप और निमंमत्व की ग्रहणरूपी विधि के द्वारा सर्व आरम्भ (उद्यम) से शुद्धात्मा 
में प्रवत्त होता हैँ, क्योंकि अन्य कृत्य का अभाव है। (अर्थात्‌ दूसरा कुछ भी करने योग्य 
नहीं है) । यह इस प्रकार है (अर्थात्‌ मे इस प्रकार शद्धात्मा में प्रवत्त होता हैँ)--प्रथम 
तो मैं स्वभाव से ज्ञायक ही हूँ, केबल ज्ञायक होने से मेरा विश्व (समस्त पदार्थों) के साथ 
भी सहज शेयशायक लक्षण सम्बन्ध ही है, किन्तु अन्य स्वस्वामिलक्षणादि सम्बन्ध नहों हे । 
इसलिये मेरा किसी के प्रति ममत्व नहीं हैं, सवंत्र निर्मंमत्व ही है । 

अब, (१) एक ज्ञायकभाव का समस्त ज्ञेयों को जानने का स्वभाव होने से, 
क्रमश प्रवतंमान, अनन्त भूत, बतेमान, भावी विचित्र पर्याय समूह वाले, अगाध स्वभाव 
ओर गम्भीर समस्त द्रव्यमात्र को-मानों वे द्रव्य ज्ञायक मे उत्कीर्ण हो गये हों, चित्रित 
हो गये हों, भीतर घुस गये हों कीलित हो गये हों, डूब गये हो, समा गये हों, प्रतिब्िम्बित 
हो गये हों,-एक क्षण से हो जो (शुद्धात्मा) प्रत्यक्ष करता है, (२) ज्ञेय ज्ञायक लक्षणरूप 
सबन्ध को अनिवायंता के कारण ज्ञेय-ज्ञायक को भिन्‍न करना अशक्य होने से, विश्वकपता 
को प्राप्त होता हुआ भो जो (शुद्धात्मा) सहज अतन्तशक्ति वाले ज्ञायक स्वभाव के द्वारा 
एकरूपता को नहीं छोड़ता, (३) जो अनादि संसार मे इसी स्थिति मे (ज्ञायकर्भावरूप ही) 
रहा हैं, ओर (४) णो मोह के द्वारा दूसरे रूप मे जाना माना जाता हैं, उस शुद्धात्मा को 
यह में, मोह को उखाड़ फंककर, अतिनिष्कम्प रहता हुआ, यथास्थित (जैसा का तेसा) 
ही प्राप्त करता हूँ। 

इस प्रकार वर्शनविशुद्धि जिसका मूल है ऐसी, सम्यग्ज्ञान मे उपयुक्तता के कारण 
अत्यन्त अव्याबाध (निविध्न) लीनता होने से, साधु होने पर भी साक्षात्‌ सिद्धभूत निज 
आत्मा को तथा सिद्धभूत परमात्माओ का, उसी से परायणता जिसका एक लक्षण है ऐसा 
साव नमस्कार सवा ही स्वयमेव हो ॥२००॥ 


पवयणसारो ] [ ४७१ 


अब श्लोक द्वारा जिनेस्द्रोकत शब्दब्रह्म के सम्पक अभ्यास का फल कहा जाता है-- 

अर्थ--हस प्रकार ज्ञेयतत्व को समझाने वाले जंन ज्ञान से--विशाल शब्दब्रह्म मे 
सम्यक्ृतया अवगाहन करके (ड्बकी लगाकर, गहराई मे उतरकर निमग्न होकर) हम 
सात्र शुद्ध आत्मव्रव्यरूप एक वृत्ति से (परिणति से) सदा युक्त रहते है ॥१०॥ 

अब श्लोक के द्वारा मुक्तात्मा के ज्ञान की महिमा गाकर ज्ञेयतत्त्व-प्रश्ञापनाधिकार 
को पूर्णाहुति की जा रही है-- 

अर्थ--आत्मा ब्रह्म को (परमात्मत्व को, सिद्धत्व को) शीक्र प्राप्त करके, असीम 
(अनन्त ) विश्व को शीघ्रता से (एक समय मे) ज्ञेयरूप करता हुआ, भेदों को प्राप्त ज्ञेयों 
को ज्ञानख्प करता हुआ (अनेक प्रकार के शेयो को जानता हुआ) ओर स्वपर प्रकाशक 
ज्ञान को आत्मारूप करता हुआ, प्रगट-देदीप्यमान होता है ॥११॥ 

अब श्लोक द्वारा, द्रव्य और चरण का सम्बन्ध बतलाकर, शेयतत्व प्रशापन 
नामक द्वितीयाधिकार की और चरणानुयोग सृचक चूलिका नामक तृतोयाधिकार को संधि 
बतलाई जाती है-- 

अर्थ---चरण द्रव्यानुसार होता है और द्रव्य चरणानुमार होता है। इस प्रकार ये 
दोनो परस्पर सापेक्ष हे, इसलिये या तो द्रव्य का आश्रय लेकर अथवा चरण का आश्रय 
लेकर मुमुक्षु (ज्ञानीमुनि) मोक्षमार्ग मे आरोहण करो । 

इस प्रकार (श्री भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचार्यदेव प्रणीत) श्री प्रवलनसार शास्त्र को 
श्रीमद्‌ अमुतचन्द्राचायंदेव विरचित तत्त्वदीपिका नामक टीका का यह 'क्षेयतत्त्व-प्रज्ञापन' 
नामक ह्ितीयस्कंध (का भाषानुवाद) समाप्त हुआ । 

तात्पयंबृत्ति 


अथ “उवसपयामि सम्म जत्तों णिव्वाणसपत्ती' इत्यादि पूर्वप्रतिज्ञा निर्वाहयन्‌ स्वयमपि मोक्ष- 
मार्गपरिणर्ति स्वीकरोतीति प्रतिपादयति, 


तम्हा यस्मात्पूर्वोक्तशुद्धात्मोपलम्भलक्षणमोक्षमार्गेण जिना जिनेन्द्रा श्रमणाश्च सिद्धा जातास्त- 
स्मादहमनि तह तथ॑व तेनेव प्रकारेण जाणित्ता ज्ञात्वा। कम्‌ ? अप्पाण निजपरमात्मानम्‌ । कि 
विशिष्ट ? जाणग ज्ञायक केवलज्ञानागनन्तगरुणस्वभाव । केन कृत्वा ? ज्ञात्वा। सहावेण समस्तरागादिवि- 
भावरहितशुद्धबुद्धकस्वभावेन । पश्चात्‌ कि करोमि ? परिवज्जामि परि समन्‍्तादहर्जयामि | का ? सर्मत्ति 
समस्तचेतनाचेतनमिश्रपरद्रव्यसम्बन्धिनी मतताम्‌। कथभूत सन्‌ ? उबदिठिदों उपस्थित परिणत । कवर 
णिम्मसत्तम्हि समस्तपरद्रव्यममकाराहकार रहितस्वेन निर्ममत्वलक्षणे परमसाम्याभिधाने बीतरागचारित्रे 
तत्परिणतनिजशुद्धात्मस्वभावे वा । तथाहि--अह तावत्केवलज्ञानदर्शनस्वभावत्वेन ज्ञायकैकट द्वोत्कीणें- 
स्वभाव । तथाभूतस्य सतो मम नु केवल स्वस्वाम्यादय परद्रव्यसम्बन्धा न सन्ति । निश्चयेन ज्ञेयज्ञा- 


४७२ ] [ प्रवयणसारो 


यकसम्बन्धों नास्ति | तत कारणात्समस्तपरद्रव्यममत्वरहितो भूत्वा परमशाम्यलक्षणे निजशुद्धात्मनि 
तिष्ठामीति । किच 'उवसपयामि सम्म” इत्यादि स्वकीयप्रतिज्ञा निर्वाहयन्स्वयमपि मोक्षमार्गंपरिणत्ति 
स्वीकरोत्येब यदुक्त' गाथापातनिका प्रारम्भे तेन किमुक्त भवति-ये ता प्रतिज्ञा गृहीत्वा सिद्धिगतास्तैरेव 
सा प्रतिज्ञा बस्तुवृत्या समाप्ति नीता । कुन्दकुन्दाचार्यदेव पुनज्ञनिदर्शनाधिकारद्रयरूपग्रन्थसमाप्तिरूपेण 
समाप्ति नीता । शिवकुमारमहाराजेन तु तदग्रन्थश्रवणेन च । कस्मादिति चेत्‌ ? ये मोक्ष गतास्तेषा सा 
प्रतिज्ञा परिपूर्णा जाता । न चेंतेषा, कस्मात्‌ ? चरमदेहत्वाभावादिति ॥२००॥ 


एवं ज्ञानदर्शंनाधिका रसमाप्तिरूपेण चतुर्थस्थले गाथाद्वय गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे प्रथम ज्ञानाधिकार की पाचवी गाथा मे आचार्य ने कहा था कि 
“उबसंपयामि सम्म जुत्तो णिव्वाणसपत्ती” मै साम्यभाव को धारण करता हू जिससे निर्वाण 
की प्राप्ति होती है, उसी अपनी पूछ प्रतिज्ञा का निर्वाह करते हुए स्वय ही मोक्षमार्ग की 
परिणति को स्वीकार करते हुए कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(तम्हा ) इसलिये (तह) तिसहो प्रकार (सहावेण ) अपने 
स्वभाव से (जाणग) ज्ञायक सात्र (अप्पाण) आत्मा को (जाणित्ता) जानकर (णिम्मत्तम्हि) 
ममतारहित भाव से (उवटिठदो) ठहरा हुआ (मर्मात्त) मस्ता भाव को (परिवज्ञासि) मे 
दूर करता हूँ । क्योंकि पहले कहे हुए प्रमाण शुद्धात्मा के लाभ रूप मोक्षमार्ग के द्वारा 
जिन, जिनेन्द्र तथा महामुनि सिद्ध हुए है इसलिये मे भी उसी हो प्रकार से सर्व रागादि 
विभाव से रहित शुद्ध बुद्ध एक स्वभाव के द्वारा उस केवलज्ञानादि अनंतगुण स्वभाव के 
धारी अपने ही परमात्मा को जान करके सबब पर द्रव्य सम्बन्धी ममकार अहकार से रहित 
होकर निर्ममता लक्षण परम साम्यभाव नाम के बोतरागचारित्र मे अथवा उस चारित्र मे 
परिणमन करने धाले अपने शुद्ध आत्म स्वभाव मे ठहरा हुआ सर्व चेतन अचेतन व सिभ्र 
रूप परद्रव्य सम्बन्धी समता को सब तरह से छोड़ता हूँ। भाव यह है कि मे केवलज्ञान 
तथा केवलदर्शन स्वप्ाव रूप से शञायक एक टंकोत्कोर्ण स्वभाव हूँ ऐसा होता हुआ मेरा 
परद्रव्यों के साथ अपने स्वामोपने आदि का कोई सम्बन्ध नहीं है सात्र जेय शायक सम्बन्ध 
है, सो भी व्यवहारनय से है निश्चय से यह शेय ज्ञायक सम्बन्ध भी नहों है। इस कारण 
से में सब परद्रव्यों के ममत्व से रहित होकर परम समता लक्षण अपने शुद्धात्मा मे ठहरता 
हूँ । भरी कुन्दकुस्द महाराज ने “उबसंपयामि सम्म” में समताभाव को आश्रय करता हूँ 
इत्यादि अपनो की हुई प्रतिशा का निर्वाह करते हुये स्वयं ही मोक्षमा्गं की परिणति को 
स्वीकार किया है ऐसा जो गाथा की पातनिका के प्रारम्भ मे कहा गया है उससे यह भाव 
प्रगट होता है कि जिन महात्माओं ने उस प्रतिज्ञा को लेकर सिद्धि पाई है उन्हों के द्वारा 
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वास्तव में वह प्रतिज्ञा पूरी को गई है। श्री कुन्दकुन्वाचार्यदेव ने तो भात्र ज्ञान दर्शन ऐसे 
दो अधिकारों को प्रंथ मे समाप्त करते हुए उस प्रतिशञा को पूरा किया है। शिवकुमार 
महाराज ने तो मात्र प्रन्थ के श्रवण से हो साम्यभाव का आलस्बन किया है। क्योंकि 
वास्तव में जो मोक्ष को प्राप्त हुए हैं उन्हों को यह प्रतिशा पूर्ण हुई है न कि श्रीकुन्दकुवाजार्य 
महाराज की और न शिवकुमार राजा को क्‍यों दोनो के चरमदेह्‌ का अभाव है ॥२००॥ 


तात्पर्यव॒त्ति 


एवं लिजशुद्धात्मभावनारूपमोक्षमार्गेण ये सिद्धि गता ये च तदाराधकास्तेषा दर्शनाधिकारा- 
पेक्षयावसानमज लार्थ ग्रन्थापेक्षया मध्यमज्भलार्थ च तत्पदाभिलाषी भूत्वा नमस्कार करोति-- 


चाकुत गाया .--- दंसणसंसुद्धाण सम्मण्णाणोवजोगजुत्ताण । 
अव्वाबाधरराण णमो णजमो सिद्धसाहूण ॥(२००-१॥। 

णमो णमों नमो नम पुन पुननं॑मस्करोमीति भक्तिप्रकर्ष दर्शयति। केभ्य ? सिद- 
साहूण. सिद्धसाधुम्य । सिद्धशब्दवाच्यस्वत्मोपलब्धिलक्षणाहंत्सिद्धे भय साधुशब्दवाच्यमोक्षस।- 
धकाचार्योपाध्यायसाधु भ्य । पुनरषि कथभूतेभ्य ? दंसणससुद्धाण मूढत्रयादिपज्चविशतिमलरहितसम्यर- 
दर्शनसशुद्धेभ्य । पुनरपि कथभूतेभ्य ? सम्भण्णाणोवजोगजुत्ताण सशयादिरहित सम्यग्ज्ञान तस्योपयोग 
सम्यग्शानोपयोग , योगो निविकल्पसमाधिवीतरागचारिज्रमित्यर्थ ताभ्या युक्ता सम्यग्शानोपयोगयुकक्‍्ता- 
स्तेभ्य । पुनश्च किरूपेभ्य अव्याबाधरदाण सम्यग्शानादिभावनोत्पन्नाव्याबाधानन्तसुख रलेभ्य- 
श्च ।।२००-१।॥ 


इति नमस्कारगाथासहितस्थलचतुष्टयेन चतुर्थविशेषान्तराधिकार समाप्त । एवं 'अत्यित्तणिच्छि- 
दस्स हि' इत्याद्येकादशगाथापयंनन्‍्त शुभाशुभशुद्धोपयोगत्रयमुख्यत्वेन प्रथमो विशेषान्तराधिकारस्तदनन्तर 
“अपदेसो परमाण्‌ पदेसमेत्तो य! इत्यादिगाथानवकपरय्य॑न्त पुदूगलाना परस्परबन्धमुख्यत्वेन तृतीयों विशेषा- 
न्तराधिकारस्तत पर 'अरसमरुव' इत्यादि एकोनविशतिगाथापर्यनत जीवस्थ पुद्गलकमंणा सह बन्ध- 
मुख्यत्वेन तृतीयो विशेषान्तराधिकारस्ततश्च 'ण चयदि जो दु मर्मात्ति इत्यादि द्वादशगाथापयेन्‍्त विशेष- 
भेदभावनाचूलिकाव्याख्यानरूपश्चतुर्थ चारित्रविशेषान्तराधिकार इत्येकाधिकपज्चाशदुगाथाभिविशा- 
न्तराधिकारचतुष्टयेन विशेषभेदभावनाभिधानाश्चतुर्थोन्तराधिकार समाप्त । 


इति श्री जयसेनाचार्यक्ताया तात्पयंवृतौ 'तम्हा तस्सणमाइ इत्यादि पड्चत्रिशद्गाथापर्यन्त 
ततश्च व्याख्यान तदनन्तर 'दव्ब जीव' इत्याद्रेकोनविशतिगाथापय्य॑न्त जीवपुद्गलधर्मादिभेदेन विशेषज्ञें- 
यव्याख्यान ततश्च 'सपदेसेहि समग्गो' इत्यादि गाथाष्टकपर्यन्त सामान्य भेदभावना तत पर “अत्यित्तणि- 
स्छिदस्स हि! इत्याद्येकाधिकपञ्चाशद्गाथापर्यन्त विशेषभेदभावना चेत्यन्तराधिकारचतुष्टयेन 
त्रयोदशाधिकशतगाथाभि सम्यस्व्शनाधिकार नामा शेया-धिकारापरसज्ञो द्वितीयो महाधिकार 
समाप्त ॥२॥ 


डंडे ॥| [ पवयणसारो 


उत्थानिका--इस तरह निज शुद्धात्मा की भावनारूप मोक्षमार्ग के द्वारा 
जिन्होंने सिद्धि पाई है और जो उस मोक्षमार्ग के आराधना वाले है उन सबको इस दर्शन 
अधिकार की समाप्ति मे मगल के लिये अथवा ग्रथ की अपेक्षा मध्य मे मगल के लिये उस 
हो पद की इच्छा करते हुए आचाय॑ नमस्कार करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(दसणसंसुद्धाणं) सम्यग्दर्शन से शुद्ध (सम्मण्णाणोवजोग- 
जुत्ताणं) व सम्यग्शानमयी उपयोग से युक्त तथा (अव्वाबाधरदाणं) अव्याबाध सुख मे लोन 
(सिद्धताहूणं) सिद्धों को और साधुओं को (णप्तो णमो) बार बार नमस्कार हो। जो तीन 
मूढ़ता आदि पश्चीस दोषों से रहित शुद्ध सम्यग्वृष्टो हैं, व सशयादि दोषों से रहित 
सम्यग्शानसयी उपयोगधारी हैं अथवा सम्यग्ज्ञान और निधिकल्पसमाधि मे बतंने वाले 
बोतरागचारित्र सहित हैं तथा सम्पग्ज्ञान आदि की भावना से उत्पन्न अव्याबाध तथा 
अनन्तसुश्च में लोन हैं ऐसे जो सिद्ध हैं अर्थात्‌ अपने आत्मा की प्राप्ति करने वाले अहंत 
ओर सिद्ध हैं तथा जो साधु हैं अर्थात्‌ मोक्ष के साधक आचार्य, उपाध्याय तथा साधु है 
उन सबको सेरा खार बार नमस्कार हो ऐसा कहकर श्रीकुन्दकुन्द आचार ने अपनी 
उत्कृष्ट भक्ति दिखाई है ॥२००११॥ 

इस तरह नमस्कार गाथा सहित चार स्थलो मे चौथा विशेष अन्तर अधिकार 
समाप्त हुआ । इस “अत्थित्त णिच्छिदस्स हि” इत्यादि ग्यारह गाथा तक शुभ, अशुभ, 
शुद्ध उपयोग इन तीन उपयोग की मुख्यता से पहला विशेष अन्तर अधिकार है फिर 
“अपदेसो परमाणु पदेसमत्तीय' इत्यादि नौ गाथाओ तक पुदुगलो के परस्पर बध की मुख्यता 
से दूसरा विशेष अन्तर अधिकार है । फिर “अरसमरूव” इत्यादि उन्‍नीस गाथा तक जीव 
का पुदगलकर्मों के साथ बध कथन की मुख्यता से तीसरा विशेष अन्तर अधिकार है फिर 
“ण चयदि जो दु ममत्ति” इत्यादि बारह गाथाओ तक विशेष भेदभावना की चूलिका रूप 
व्याख्यान है ऐसा चौथा चारित्र विशेष का अन्तर अधिकार है, इस तरह इक्यावन गाथाओं 
से चार विशेष अन्तर अधिकारों से विशेष भेदभावना नामक चौथा अन्तर अधिकार 
पूर्ण हुआ । 

इस तरह श्री जयसेनाचार्य कृत तात्यय॑वृत्ति मे “तम्हा दसण माइ” इत्यादि पेतीस 
गाथाओ तक सामान्य ज्ञेय का व्याख्यान है फिर “दब्व जीव” इत्यादि उन्‍नीस गाथाओ 
तक जीव पुदुगलधर्मादि भेद से विशेष ज्ञेय का व्याख्यान है फिर “सपदेसेहि समग्गो” इत्यादि 
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आठ गाथाओ तक सामान्य भेदभावना है पश्चात्‌ “अत्वथित्तणिच्छिदस्सहिं” इत्यादि 
इक्यावन गाथाओ तक विशेष भेदभावना है, इस त्तरह चार अन्तर अधिकारो में एक सौ 
तेरह गाथाओ से सम्यग्दर्शन नाम का अधिकार अथवा ज्ञेयाधिकार नाम का दूसरा भहा- 
अधिकार समाप्त हुआ । 


इस तरह शञानदर्शन अधिकार की समाप्ति करते हुए चौथे स्थल में दो गाथाए पूर्ण 
हुई । . 


इस प्रकार प्रवचनसार का दूसरा छण्ड शेयाधिकार 
श्रीमदामत चन्द्राचायंकृत तत्त्व प्रदोषिका 
तथा जयसेनाचार्य कृत तात्पयें 
वृत्ति तथा इन्हों की भाषा 
टीकाओं सहित सम्ताप्त 
हुआ । 





# चरणानुयोगसचक चलिका # 


३े 
अथ परेथां चरणानुयोगसृचिका चुलिका। 
तत्र--- 
# इन्द्रवत्मा छन्‍्द # 
दरव्यस्थ सि्धों चरणस्थ सिद्धि: द्रव्यस्थ सिद्धिश्चरणस्य सिद्धो । 
बुद्ध्वेति कर्माविरता: परे5पि द्र्याषिरद्ध चरणं चरतु ॥१३॥ 
इति चरणाधरणे परान्‌ प्रणेजयति--- 
“एस सुरासुरमणुसिदवंदिदंधोदघाइकस्ममल । पणमासि बड़ढसाण तित्यं धस्मस्स कत्तार ॥ 
सेसे पुण लित्थयरे ससव्यसिद्ध विसुद्धसव्भावे । समणे य णाणदंसण*ऋरेतस्ततववीरियायारे ॥ 
ते ते सब्दे समग समग॒ फ्तेगमेव पत्तेग । बदासि य वट्टते अरहते माणुसे खेते ॥” 
एवं पणमिय सिद्धे जिणवरवसहे पुृणों पुणो समणे । 
पडिवज्जदु सामण्णं जदि इच्छदि दुक्‍्वपरिमोक्खें ॥२०१॥ 
एव प्रणम्य सिद्धान्‌ जिनवरवृषभान्‌ पुन पुन श्रमणान्‌ । 
प्रतिपद्यता श्रामण्य. यदीचछति दु.खपरिमोक्षम्‌ ॥२०१॥। 
यथा ममात्मना वुःखमोक्षाथिना, “किष्चा अरहंताणं सिद्धाणं तह णमों गणहराणं । 
अज्ज्ञाबयबग्गाणं साहूणं चेदि सब्वेसि ॥ तेसि विसुद्धधंटणणाणपहाणाप्तमं समासेज्ज । 
उयसंपयामि सम्म॑ जत्तो णिव्वाणसपत्तो ॥' इति अहंत्सिद्धाचायोपाध्यायसाधूनां प्रणति- 
धन्दनात्मसकनसस्कारपुर:सर विशुद्धरर्शनशानप्रधानं साम्यनाम श्रामण्यमवान्तरप्रन्थसन्दर्भो- 
भयसंभाषितसौ स्थित्यं स्वयं प्रतिपन्‍न परेषामात्मापि यदि दुःखमोक्षार्थो तथा तत्प्रतिपद्यतां 
यथानुमृतस्य तत्पतिपत्तिवर्त्मन: प्रणेतारो बयमिसे तिष्ठाम इति ॥२०१॥ 
अब दूसरों को चरणानुयोग की सूचक चलिका है । 
[उसमें, प्रथम भरी अमृतश्न्द्राचायंदेव श्लोक के द्वारा अब इस आगामी गाथा की 
उत्थामिका करते हैं] 
अथ---7्रब्य की सिद्धि में चरण की सिद्धि है, और चरण की सिद्धि मे द्रव्य की 
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सिद्धि है-यह जानकर कर्मो से (पापों से) अविरत तथा अन्य भी, द्रव्य से अविरड चरण 
का आचरण करो अर्थात्‌ चारित्र का पालन करो । 

इस प्रकार (श्रीसमद्‌ भगवत्कुन्दकुन्दालायदेव इस आगासो गाया के द्वारा) दूसरों को 
चरण (चारित्र) के आचरण करने में योजित करते (जोड़ते ) हैं । 

[अब गाथा के प्रारम्भ करने से पूर्व उसकी संधि के लिये श्री अमृतचन्द्राचाय॑देव 
ने पंचपरमेष्ठी को नमस्कार करने के लिये शानतत्व-प्रशापन अधिकार को प्रथम तीत 
गायायें लिखो हैं । 

भूमिका--अब, इस अधिकार की गाथा प्रारम्भ करते हैं-- 

अन्ययाधे--- [ यदि दु खपरिमोक्षमु इच्छति] यदि दु खो से मुक्त होने की इच्छा है 
तो, [एव] पूर्वोक्त प्रकार से (ज्ञानतत्व-प्रज्ञापन की प्रथम तीन गाथाओ के अनुसार) [पुनः 
पुन | बारम्बार [सिद्धान] सिद्धों को, [जिनवरवृषभान्‌] अहेन्तो को तथा [श्रमणान्‌ ] 
मुनियो को [प्रणम्य] नमस्कार करके [भश्रामण्य प्रतिपद्यताम] यतिधम को अंगीकार 
करो । 

टीका--जंसे दुःखों से मुक्त होने के लिये मेरी आत्मा ने अहुन्‍न्सों, सिद्धों, 
आचारयों, उपाध्यायों तथा साधुओं को बंदनात्मक नमस्कार करके विशुद्ध दर्शन ज्ञान प्रधान 
साम्पयनामक जिस यति-मार्ग को, जिसको इस प्रन्थ से फथित दो अधिकारों को रखना 
हारा कथन किया गया है, स्वयं अंगीकार किया है उसी प्रकार दूसरों का आत्मा भी, यदि 
दुःखों से मुक्त होने का इच्छुक हे तो, उसे अंगीकार करो। उस यतिधर्म को अंगीकार 
करने का जो थथानुभूत मार्ग है उसको प्रेरणा करने के लिये हम छड़े हुये हैं ॥२०१॥ 


हि. 


तात्पयंबसि 


कार्य प्रत्यत्रेव ग्रन्थ समाप्त इति ज्ञातब्यम्‌। कस्मादिति चेत्‌ ? 'उवसपयामि सम्म” इति 
प्रतिशासमाप्ते । अत पर यथाक्रमेण सप्ताधिकनवतिगायापय॑न्‍्त चूलिकारूपेण चारित्राधिकारव्याख्यान 
प्रारभ्यते । तावदुत्सगेरूपेण चारित्रस्य सक्षेपव्याख्यानम्‌ । तदनन्तरमपवादरूपेण तस्यैव चारित्रस्य 
विस्तरव्याख्यानम्‌ । ततश्च श्रामण्यापरनाममोक्षमार्गव्याख्यानम्‌ । तदनन्तर शुभोपयोगव्याख्या नमित्यन्त- 
राधिकारचतुष्टय भवति । तत्रापि प्रथमान्तराधिकारे पञ्चस्थलानि "एवं पणमिय सिद्धे! इत्यादि गाथा- 
सप्तकेन दीक्षाभिमुखपुरुषस्य दीक्षाविधानकथनमुख्यतया प्रथमस्थलम्‌ । अत पर वदसमिदिदिय' इत्यादि- 
मूलगुणकथनरूपेण द्वितीये स्थले गाथाद्ययम्‌ | तदनन्तर गुरुव्यवस्थाज्ञापना्थ 'लिगभ्गहणे' इत्यादि एका 
गाथा । तथैव प्रायश्चितकथनमुख्यतया 'पयदम्हि' इत्यादि गाथाद्यमिति समुदायेन तृतीय स्थले गाथात्र- 
यम्‌ । अथाचारादिशास्त्रकथितक्रमेण तपोधनस्य सक्षेपसमाचारकथनार्थ अधिवासे व” इत्यादि चतुर्थ- 
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स्थले गाथात्रयम्‌। तदनन्तर भावहिसाद्रव्यहिसापरिहारार्थ “अपयत्ता वा चरिया” इत्यादि पञ्चमस्थले 
सूत्रषटकमित्येकविशतिगाथानि स्थलपञ्चकेन प्रथमान्तराधिकारे समुदायपातनिका । तद्था-अथासन्न- 
भव्यजीवाश्चारित्रे प्रेरयति ,--पडिवज्जवु प्रतिपद्यता स्वीकरोतु किम्‌ ? सामण्ण श्रामण्य चारित्रम्‌ । 
यदि किम्‌ ? इच्छदि जबि बुक्खपरिमोक्ख यदि चेत्‌ दु खपरिमोक्षमिच्छति । स क कर्त्ता ? परेषा- 
मात्मा। कथ प्रतिथद्यताम्‌ ? एवं पूर्वोक्तप्रकारेग एस सुरासुरमणुसिद इत्यादि गाथापञ्चकेनपज्चप र मे एिठ- 
नमस्कार कृत्वा ममात्मना दु खमोक्षा्थिनान्य पूर्वॉक्तभव्यर्वा यथा तच्चारित्र प्रतिपनन तथा प्रतिपद्यताम्‌। 
कि कृत्वा पूर्व ? पणसिय प्रणम्य । कान्‌ ? सिद्धे अज्जनापादुकादिसिद्धिविलक्षगस्वात्मोपलब्धिसिद्धि- 
समेतसिद्धानु । जिणवरवसहे सासादनादिक्षी णकषायान्ता एकदेशजिना उच्यन्ते शेषाश्चानागारकेवलिनो 
जिनवरा भण्यन्ते | तीथंकरपरमदेवाश्च जिनवरवृषभा इति तानू्‌ जिनवरवृषभान्‌। न केवल तामनु प्रणम्य 
पुणो समर्णे त्तिच्चमत्कारमात्रनिजात्मसम्यकश्द्धानज्ञानानुष्ठ,न हपनिश्चयरत्नत्रयाच रणप्रतिपादन- 
साधकत्वोद्यतान्‌ श्रमणशब्दवाच्यानाचार्योपाध्यायसाधूश्च पुन पुन प्रणम्येति । किच पूर्व ग्रन्थप्रारम्भ- 
काले शाम्यमाश्रयामीति शिवकुमारमहाराजनामा प्रतिज्ञा करोतीति भणितम्‌ । इदानी तु महात्मना 
चरित्र प्रतिपन्नमिति पूर्वापरविरोध । परिहारमाह-प्रन्थप्रा रम्भान्पूव॑मेव दीक्षा ग्रहोता तिष्ठति पर 
किन्तु ग्रन्थकरणव्याजेन क्वाप्यात्मान भावनापरिणत दर्शयति । क्व।पि शिवकुमारमहाराज क्वाप्यन्य 
भव्यजीव वा । तैन कारणनात्र ग्रन्थे पुरषनियमो नास्ति कालनियमो नास्तीत्यभिप्राय ॥॥२००-॥ 


अब चारित्रतत्वदीपिका का व्याख्यान किया जाता है। 

उत्थानिका--इस ग्रन्थ का जो कार्य था उसकी अपेक्षा विचार किया जाय तो ग्रथ 
की समाप्ति दो खडो मे हो चुकी है, क्योकि “उपसप्यामि सम्म” मैं साम्यभाव मे प्राप्त 
होता हूँ इस प्रतिज्ञा की समाप्ति हो चुको है । 

तो भी यहा क्रम से सत्ताववे गाथाओ तक चुलिका रूप से चारित्र के अधिकार 
का व्याख्यान प्रारम्भ करते है। इसमे पहले उत्सगं रूप से चारित्र का सक्षेप कथन है 
उसके पीछे अपवाद रूप से उसी ही चारित्र का विस्तार से व्याख्यान है। इसके पीछे 
श्रमणपना अर्थात्‌ मोक्षमागं का व्याख्यान है, फिर शुभोपयोग का व्याख्यान है इस तरह 
चार अन्तर अधिकार है । इनमे से भी पहले अन्तर अधिकार में पाच्र स्थल हैं। “एवं 
पणमिय सिद्ध इत्यादि सात गाथाओ तक दीक्षा के सम्मुख पुरुष का दीक्षा लेने के विधान 
को कहने की मुख्यता से प्रथम स्थल है। फिर “बद-समिदिदिय” इत्यादि मूलगुण को कहते 
हुए दूसरे स्थल मे गाथाए दो है। फिर गुरु की व्यवस्था बताने के लिये “लिगग्गहणे' 
इत्यादि एक गाथा है। तंसे ही प्रायश्चित के कथन की मुख्यता से “पयदम्हि'” इत्यादि 
गाथाए दो है इस तरह समुदाय से तीसरे स्थल में गाथाए तीन है। आगे आधार आदि 
शास्त्र के कहे हुए क्रम से साधु का संक्षेप समाचार कहने के लिये “अधिवासे व वि” 
इत्यादि चौथे स्थल मे गाथाएं तीन है। उसके पीछे भावहिसा, द्रव्यहिसा के त्याग के 
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लिये 'अपयत्तादों चरिया' इत्यादि पाचवे स्थल मे सूत्र छः है। इस तरह इक्कीस 
गाथाओ मे पाच स्थलो से पहले अन्तर अधिकार में समुदाय-पातनिका है । 


उत्थानिका-- आगे आचार्य निकट भव्य जीवो को चारित्र मे प्रेरित करते है । 


अन्वय सहित विशेषार्थ--यह आत्मा (जदि) यदि (दुक्‍्ख॒परिसोक्ख ) दुःखों से 
छुटकारा (इच्छदि) चाहता है तो (एवं) प्रथम पांच गाथा मे कहे अनुसार (पिद्धें) 
सिद्धों को (जिणवरवसहे) जिनेन्द्रों को, (समणे) और साधुओं को (पुणों पुणो) बारस्वार 
(पणप्रिय) नमस्कार करके (सामण्णं) मुनिपने को (पड़िवज्जदु) स्वीकार करे । यदि कोई 
आत्मा ससार के दु खो से मुक्ति चाहता है तो उसको उचित है कि दुःख से मुक्ति के 
इच्छुक मुझने पंचपरमेष्ठी को नमस्कार करके चारित्र को धारण किया है अथवा दूसरे 
पूर्य में कहे हुए भव्यों ने चारित्र स्वीकार किया है, इसो तरह बह भी पहले अंजन पादुका 
आदि लौकिक सिद्धियों से बिलक्षण अपने आत्मा की प्राप्तिकप सिद्धि के धारो धिद्धों को 
जिनेन्द्रों मे श्रेष्ठ ऐसे तीथंकर परमदेवों को तथा चेतन्य चमत्कार सात्र अपने आत्मा के 
सम्पक्‌ श्रद्धान, ज्ञान तथा चारित्र रूप निश्चय रत्नत्रय के आचरण करने वाले, उपदेश 
देने वाले तथा साधन में उद्यमी ऐसे श्रमण शब्द से कहने योग्य आचार, उपाध्याय तथा 
साधुओं को बार-बार नमस्कार करके साधु के चारित्र को स्वोकार करे। सापादन गुण- 
स्थान से लेकर क्षीणकषाय नाम के बारहवे गुणस्थान तक एकदेश जिन कहे जाते तथा 
शेष दो गुणस्थान बाले केवलीमुनि जिनवर कहे जाते हैं, उनमें मुख्य जो हैं उनको जिन- 
वरव॒षभ या तोथंकरपरमदेव कहते हैं । 


यहाँ कोई शका करता है कि पहले इस प्रवचनसार ग्रन्थ के प्रारम्म में यह कहा 
गया है कि शिवकुमार नाम के महाराजा यह प्रतिज्ञा करते है कि मे शांत भावकों या 
समता भावकों आश्रय करता हूं अब यहाँ कहा है कि महात्मा ने चारित्र स्वीकार किया 
था। इस कथन में पूर्वापएप विरोध आता है। इसका समाधान यह है कि आचार्य प्रन्थ 
प्रारम्म्त से हो पृ दीक्षित हैं किन्तु ग्रन्थ करने के बहाने से किसो भो आत्मा को अर्थात्‌ 
शिवकुमार महाराज को व कही अन्य भव्य जीव को उस भावनामय परिणमन्र होते हुए 
आचार्थ दिखाते है। इस कारण से इस ग्रन्थ मे किसो पुरुष का नियम नहीं है और न काल 
का नियम है ऐसा अभिप्राय है २० १॥ 
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अथ असणों भवितुमिर्छन्‌ पृ्व कि कि करोतोत्युपदिशति--- 
आपिच्छ बंधुबरगं विमोचिदों गुरुकलत्तपूर्त्तोह । 
आसिज्ज णाणदंसणचरित्ततववीरियायारं ॥२०१॥ 
आपूृच्छद्य बन्धुवर्ग विमोचितों गुरुकलत्रपुत्रे । 

आसाद्य ज्ञानदर्शन चारित्रतपोवीर्याचारम्‌ ॥२०१२॥ 
यो हि नाम श्रमणो भवितुमिस्छति स पृथ॑मेव बन्धुवर्गंमापृष्छते, गुरुकलत्रपुत्रेध्य 
आत्मान बिसमोचयति, ज्ञानदर्शनचारित्रतपोवीर्याचारमासीदति । तथाहि--एवं बन्धुदर्गे- 
मापचछते, अहो इवं जनशरीर बन्धु वगंवतिन आत्मान:, अस्य जनस्य आत्मा न क्चिनापि 
युष्माक भवतोति निश्चयेन यूय जानीतः तत आपृष्टा यूय, अयमात्मा अद्योद्दि न्‍तज्ञान- 
क_षपोति अत्मानमेवात्मनोइनाविशबन्धुमुपसपंति । अहो इंदजनशरीरजनकस्यात्मन, अहो 
इदंजनशरी रजतन्या आत्मन, अस्या जनस्यात्मा न युवाश्यां जनितो भवतीति निश्चयेन युवा 
जानीत तत इममात्मान युवां विमुञ्चतं, अयमात्मा अद्योद्धिन्नशानज्योति आत्मान- 
मेथात्मनोइनादिजनकमुंपंसर्पति । अहो इृदजनशरोररमसण्या आत्मन्‌, अस्य जनस्यात्मान न 
त्व रमयसोति निश्चयेन त्व जानोहि, तत इममात्मान विमुझ्ल, अयमात्मा अद्योख्दिस्न- 
शानज्योति: स्वानुमूतिमेबात्मनोइनादिरमणीमुपसपंति । अहो इृदजनशरीरपुत्रस्यात्मन्‌ 
अस्पय जनस्यात्मनो न॒त्व जन्यो भवसोति निश्चयेन त्व जानीहि तत इममात्मान विसुझुण 
अयमात्मा अद्योद्धिननज्ञानज्योति: आत्मानसेबात्मनोइनाविजन्यमुपसपंति । एवं गुरुकलत्र- 
पुश्रेभ्य आत्मान विमोचयति । तथा अहो कालविनयोपधानबहुमानानिह्लवायंब्य5जनतवु- 
भयसपनन्‍नत्वलक्षणज्ञानाचार, न शुद्धस्थात्मनस्त्वमसीति निश्चयेन जानामि तथापि स्वां 
ताबदासीवामि यावस्वत्प्रसादात्‌ शुद्धमात्मानमुपलभे । अहो निःशद्धितत्वनिः:काड क्षित्व- 
निविधिकित्सत्वनि्मृदद ष्टित्वोपपद हणस्थितिकरणवात्सल्यप्रभावनालक्षणवर्शनाचार, न 
शुद्धस्यात्मनसत्वमसीति निश्यपेन जानामि तथापि त्वां तावबासीदामि यावत्‌ त्वत्थसाबात्‌ 
शुद्धमात्मानमुपलभे । अ्रहो मोक्षमार्गप्रवृत्तिकारणपञुचमहाद्रतोपेतकायवाइ-मनोगुप्तो प- 
सार्ववणादाननिक्षेपणप्रतिष्ठापनससितिलक्षणच्रारित्राचार, न शुद्ध स्थात्मनस्त्यमसोति 
निश्चदेन जानामि तथापि त्वां ताबदासीदामि यावत्त्वत्मतादात्‌ शुद्धभात्मानसुपलसे । 
अहो. अनशनावमोदयंव॒त्तिपरिसख्यान रसपरित्यागविविक्तशय्यासनकायक्लेशप्रायश्थित्तविन - 
येयावस्यस्वाध्यायध्यानव्युत्सगंलक्षणतपआचार, ने शुद्धस्पात्मनस्त्थससीति निश्चयेन 
जानामि तथापि त्वां तावदासीदामि यावसत्त्वत्प्रसादात्‌ शुद्धभात्मानमुपलभे । अहो समस्ते- 
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तराचारप्रवर्तकस्वशवत्यनिगहूनलक्षणदीर्याचार,. न शुद्धस्थात्मनस्त्वससोति निश्चयेन 
जानामि तथापि त्वां तावदासीदामि यावत्त्वत्प्सादात शुद्धमात्मानमुपलभे । एवं शानद- 
शैंनचारित्रतपोवीर्याचारमासी दति थे ॥॥२०२॥। 

भूमिका--अब, श्रमण होने का इच्छुक पहले बया-क्या करता है, उसका उपदेश 
करते हैं--- 

अन्वयार्थ--श्राम ण्यार्थी [ बन्धुवर्गम आपूच्छध ] बधुवर्ग से पूछकर [गुरुकलत्रपुत्रः 
विभोचितः ] बडो से तथा स्त्री और पुत्र से मुक्त होता हुआ [ज्ञानदर्शन चारित्रतपोवीर्या- 
चारम्‌ आसाद्य ] ज्ञानाचार, दर्शनाचार, चारित्राचार, तपआचार और वीर्याचार को अगीकार 
करके विरक्त होता है । 

टीका---जो मुनि होना चाहता है पहले ही बंधुवर्ग से (सगे-सम्बन्धियों से) पूछता 
है, गुरुजनों (बड़ों) से तथा स्त्री और पुत्रों से अपने को छुड़ाता है, ज्ञानाचार, वशंनाचार, 
बारित्राचार, तपआचार तथा वीर्याचार को अंगीकार करता है। वह इस प्रकार है--- 

बंधुवर्ग से इस प्रकार कहता हे--अहो ! इस पुरुष के शरोर के बंधुवर्ग में प्रवर्त- 
मान आत्माओ ! इस पुरुष का मेरा आत्मा किचितमात्र भी तुम्हारा नहीं है--इस प्रकार 
तुम निश्चय से जानो । इसलिये में तुमसे विदा लेता हूँ । जिसे ज्ञानज्योति प्रगट हुई है 
ऐसा यह मेरा आत्मा आज अपने आत्मारूपी अपने अनाविबंधु के पास जा रहा है । 

अहो ! इस पुरुष के शरीर के जनक (पिता) के आत्मा ! अहो इस पुरुष के शरीर 
की जननी माता के आत्मा ! इस पुरुष का सेरा आत्मा तुम्हारे द्वारा जनित (उत्पन्न) 
नहीं है, ऐस। तुम निश्चय से जानो । इसलिये तुम इस आत्मा को छोड़ो। जिसे ज्ञान 
ज्योति प्रगट हुई है ऐसा यह मेरा आत्मा आज आत्मारूपोी अपने अनादिजनक के पास 
जा रहा है। 

अहो ! इस पुरुष के शरीर की रमणी (स्त्री) के आत्मा ! तु इस पुरुष के मेरे 
आत्मा को रसण नहीं कराता, ऐसा तू निश्चय से जान। इसलिये तु इस आत्मा को 
छोड़ । जिसे ज्ञानज्योति प्रगट हुई है ऐसा यह मेरा आत्मा आज अपनो स्वानुभूति रूपी 
अनादिरमणी के पास जा रहा है । 

अहो ! इस पुरुष के मेरे शरीर के पुत्र के आत्मा ! तू इस पुरुष के सेरे आत्मा का 
जन्य (उत्पन्न किया गया पुत्र) नहीं है, ऐसा तु निश्चय से जान । इसलिये तु इस आत्मा 
को छोड़ । जिसे ज्ञानश्योति प्रगट हुई है ऐसा यह मेरा आत्मा आज आत्मारूपी अपने 
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अनादि जन्य के पास जा रहा है। इस प्रकार बड़ो से, स्त्रौ से और पुत्र से अपने को 
छड़ाता है । 

उसी प्रकार--अहो, काल, विनय, उपधान, बहुमान, अनिन्‍्ह॒ब, अर्थ, व्यजन, और 
तबुभयसंपन्‍्न ज्ञानाचार ! मे यह जानता हूँ कि तू निश्चय से शुद्धात्मा का नहीं है, तथापि मै 
तुझे तभी तक अगोकार करता हूँ जब तक कि तेरे प्रसाद से शुद्धात्मा को उपलब्ध करलूं। 
अहो निःशकितत्व, नि.कांक्षित्व, निविचिकित्सत्व, निर्मृढहृष्टित्व, उपब्‌ हुण, स्थितिकरण, 
वात्सल्य, ओर प्रभावनास्वरुप दर्शनाचार ! मै यह जानता हूं कि निश्चय से तू शुद्धात्मा 
का नहीं है, तथापि तुझे तब तक अंगीकार करता हूँ जब तक कि तेरे प्रसाद से शुद्धात्मा 
को उपलब्ध करलं अहो ! मोक्षमार्ग मे प्रवत्ति के कारणमृत, पंचमहाव्रत सहित काय, बचन, 
मनगुप्ति ओर ईर्याभाषा एबण-आदाननिक्षेपण-प्रतिष्ठापन समितिस्वरूप चारित्राचार ! 
में यह जानता हूँ कि तु निश्चय से शुद्धात्मा का नहीं है, तथापि तुझे तब तक अगीकार 
करता हैँ जब तक कि तेरे प्रसाद से शुद्धात्मा को उपलब्ध कर लूं। अहो ! अनशन, 
अवभोौदर्य, बृत्तिपरिसंख्यान, रसपरित्याग, विविक्तशय्यासन, कायक्लेश, प्रायश्चित, 
विनय, बंयावृत्त्य, स्वाध्याय, ध्यान ओर व्युत्सर्गस्वरूप तपआचार ! में यह जानता हूँ कि 
निश्चय से तू शुद्धात्मा का नहीं है तथापि तुझे तब तक अगीकार करता हैँ जब तक तेरे 
प्रसाद से शद्धात्मा को उपलब्ध कर लूं। अहो ! समस्त इतर आचारों मे प्रवृत्ति कराने वाली 
स्वशक्ति को नहीं छिपाने स्वरूप बीर्याचार ! मे यह जानता हूँ कि तू निश्चय से शद्धात्मा 
का नहीं हैं, तथापि ठुझे तब तक अंगीकार करता हूँ जब तक कि तेरे प्रसाव से शुद्धात्मा 
को उपलब्ध कर लूं। इस प्रकार ज्ञानाचार, दशंनाचार, चारित्राचार, तपआचार तथा 
वोर्याचार को अंगीकोर करता है ॥२०२॥ 

तात्पयंव॒ृत्ति 

अथ श्रमणो भवितुमिच्छन्पू्व॑ क्षमितव्य करोति ,--'उवट्ठदों होदि सो समणो” इत्यग्रे षष्ठ- 

गाथाया यद्व्याख्यान तिष्ठति तन्मनसि धुत्वा पूर्व कि कृत्वा श्रमणो भविष्यतीति व्याख्याति , -- 


आपिच्छ आपृच्छय पृष्ट्वा। कम्‌ ? अधुवग्ग बन्धुवर्ग गोत्रमू। तत कथभूतो भवति ? 
विभोखिदों विभोचितस्त्यक्तो भवति । के कतृ भूते ? गुरुकलत्तपुर्तेहि पितृमातृकलत्रपुत्र । पुनरपि 
कि कृत्वा श्रमणो भविष्यति ? आसिज्ज आसाद्य आश्वित्य। कम्‌ ? णाणद्सणचरित्ततववीरियायार 
ज्ञानदशनचारित्रतपोवीर्याचारमिति। अथ विस्तर --अहो बन्धुवर्गपितृमातृकलत्रपुत्रा | अय मदीयात्मा 
साम्प्रतमुद्धिन्नपरमविवेकज्योतिस्सन्‌ स्वकीयचिदानन्दैकस्वभाव परमात्मानमेव निश्चयनयेनानादि- 
बन्धुवर्ग पितर मातर कलत्र पुत्र चाश्रयति तेन कारणेन मा मुओ्चत यूयमिति क्षमितव्य करोति। 
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ततश्च कि करोति ? परमचैतन्यमात्रनिजात्मतत्त्वसवंप्रकारोपादेयरुचिपरिच्छित्तिनिश्चलानुभूतिसमस्त- 
परद्रव्येच्छानिवृत्तिलक्षणतपश्चरणस्वशक्त्यनवगृहनवीर्याचा ररूप निश्चयपञ्चाचा रमाचारादिचरणग्रथ- 
कथिततत्साधकव्यवहारपञ्चाचार चाश्रयतीत्यर्थ । अन्न यद्गोत्रादिभि सह क्षमितव्यव्याख्यान कृत 
तदत्रातिप्रसज्भनिषेधा्थेम्‌ । तत्र नियमो नास्ति । कथमिति चेत्‌ ? पूववेकाले प्रचुरुेण भरतसगरराम- 
पाण्डवादयो राजान एवं जिनदीक्षा गृह्नन्ति, तत्परिवारमध्ये यदा को5पि मिथ्यादृष्टिर्भवति तदा 
धर्मस्योपसर्ग करोतीति । यदि पुन को5पि मन्यते गोत्रसम्मत कृत्वा पश्चात्तपश्चरण करोमि तस्य 
प्रचुरेण तपश्चरणमेव नास्ति कथमपि तपश्चरणे ग्ृहीते5पि यदि गोत्रादिममत्व करोति तदा तपोधन एव 
न भवति । तधाचोक्‍्त--जो सकलणयररज्ज पुष्ब, चहुऊण कुणइ य मर्मात्त । सो णबरि लिगधारी 
सजमसारेण णिस्सारो” ॥|२०२॥। 


उत्थानिका--आगे जो श्रमण होने की इच्छा करता है उसको पहले क्षमाभाव 
करना चाहिये | “उवद्ठिदों होदि सो समणो” इस छठी गाथा मे जो व्याख्यान है, उसी को 
मन में धारण करके पहले क्‍या क्‍या काम करके साधु होवेगा उसी का व्याख्यान करते हैं--- 

अन्वय सहित विशेषाथे--(बन्धुबग्ग) बन्धुओं के समृह को (आपिचछ) पुछकर 
(गुरुकलत्तवुर््तेह) माता पिता स्त्रो पुत्रों से (विभोचिदों) छूटता हुआ (णाणद्सणचरित्ततव- 
थीरियायार) ज्ञान, दर्शंत, चारित्र, तप, बोयं ऐसे पात आचारों को (आसिज्ज) आश्रय करके 
मुनि होता है । 

बह साधु होने का इच्छुक इस तरह बंधुवर्गों को समझाकर क्षमाभाव करता व 
कराता है कि अहो बन्धु जनो ! मेरे पिता माता स्त्री पुत्रों |! मेरी आत्मा में परम भेद 
ज्ञानरूपी ज्योति उत्पन्न हो गई है इससे यह मेरा आत्मा अपने ही छचिदानन्दमयों एक 
स्वभावरूप परमात्सा को ही निश्वचयनय से अनादिकाल के अन्धुवर्ग, पिता, साता, स्त्री, 
पुत्ररूप सानकर उन्हीं का आश्रय करता है इसलिये आप सब मुझे छोड दो--मसेरा मोह 
व्याग दो व मेरे दोषो पर क्षमा करो, इस तरह क्षमाभाव कराता है। उसके पीछे निश्चय 
पंचाचार को और उसके साधक आचारादि ग्रंथों मे कहे हुए व्यवहार पंचाचार को आश्रय 
करता है। परम चंतन्यमात्र निज आत्मतत्व ही सब तरह से ग्रहण करने योग्य है ऐसी 
रुचि सो निश्चयसम्पग्दर्शन है ऐसा ही ज्ञान सो निश्चय से सम्यसज्ञान है, उसो निज 
स्वभाव में निश्वलता से अनुभव करना सो निश्चयसम्पक्थारित्र है, सर्व परद्रव्यों को 
इच्छा से रहित होना सो निश्चयतपश्चरण है तथा अपनी आत्मशक्ति को न छिपाना मो 
निश्चयवोर्धाचार है। इस तरह निश्चयपंचाचार का स्वरूप जानना चाहिये। 

यहां शो यह व्यास्यान किया गया कि अपने बन्धु आदि के साथ क्षमा करावे सो 
यह कथन अतिप्रसड्भ अर्थात्‌ अमर्यादा के निषेध के लिये है। दीक्षा लेते हुए इस बात का 
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नियम नहीं है कि क्षमा कराए बिना दीक्षा न लेदे । क्यों नियम नहीं है? उसके लिये कहते 
हैं कि पहले काल सें भरत, सगर, राम, पांडवाबि बहुत से राजाओं ने जिनदीक्षा धारण की 
थो । उनके परिवार के मध्य में जब कोई भो मिथ्यादृष्टि होता था तब धर्म में उपस्गं 
भी करता था तथा यदि कोई ऐसा माने कि बन्धुजनों की सम्मति करके पोछे तप करू गा 
तो उसके मत से अधिकतर तपश्चरण ही न हो सकेगा, क्योकि जब किसी तरह से तप 
ग्रहण करते हुए यदि अपने सम्बन्धी आदि से ममताभाव करे तब कोई तपस्वो हो नहीं हो 
सकता । जेसा कहा है-- 

जो पहले सर्व तगर व राज्य छोड़ करके फिर ममता करे वह मात्र भेषधारो है, 
संयम की अपेक्षा से रहित है अर्थात्‌ संयमी नहीं है ॥२०२॥ 

अथातः कीहशो भवत्तीत्युपविशति--- 

समर गणि गुणड्ढं कुलरूववयोविसिट्ठमिट्ठदरं । 
समणेहि त॑ं पि पणदों पडिच्छ मं चेदि अणुगहिदों ॥२०३॥ 
श्रमण गणिन गुणाढ्य कुलरूपवयोविशिष्टमिष्टतरम्‌ । 
श्रमणैस्तमपि प्रणत प्रतीच्छ मा चैेत्यनुगृहीत' ॥२०३॥। 

ततो हि श्रामण्यार्थो प्रणतोइनुगृहोतश्व भवति । तथाहि--आचरिताचारितसम- 
स्तविरतिप्रवत्तिसमानात्मरूपश्रामण्यत्वात्‌ अ्रमणं, एवविधश्रामण्याचरणाचारणप्रवीणत्वात्‌ 
गुणाठय, सकललोकिकजननि:शड्भ[सेवनोयत्वात्‌ कुलक्रमागतक़ोर्यादिदोषर्वाजितत्वाच्च 
कुलविशिष्टं, अन्तर ड्शुद्धरूपानुमापक बहिर ड्रशुद्धरूपत्वात्‌ रूपविशिष्टं, शेशववाधंक्यकृत- 
बुद्धिविक्लवत्वाभावाद्यौवनोदे कविक्रियाधिविक्तबुद्धित्वाच्च वयोविशिष्टं, निःशेषितयथोक्त- 
अआरामण्याचरणाचा रणविषयपौरुषेय दोषत्वेन मुमुक्षुभिरभ्युपगततर त्वातू श्रसणरिष्टतर च॑ 
गणिन शुद्धात्मतत्थोपलम्भसाधकमाचार्य शुद्धात्मतत्वोपलम्भसिद्धघा मामनुगृहाणेत्युपसर्पन्‌ 
प्रणतो भवति | एबमियं ते शुद्धात्मतत्वोपलम्भसिद्धिरिति तेन प्राथितार्थेन संयुज्यमानो$नु- 
गृहीतो भवति ॥२०३॥ 

भूमिका-इसके बाद वह सुनि होने का इृश्छुक क्या करता है, इसका उपदेश करते हैं--- 

अन्वयार्थ---[ श्रमण ] जो श्रमण है, [गरुणाद्थ ] गुणाढ्थ है, [कुलरूपवयो विशिष्ट ] 
कुल, रूप तथा वय से विशिष्ट है, और [श्रमर्णं इष्टतर | श्रमणो को अति इष्ट है 
[तम्‌ अपि गणिनं ] ऐसे गणी को [माम्‌ प्रतीच्छ इति| 'मुझे स्वीकार करो' ऐसा कहकर 

[प्रणत. ] प्रणाम करता है [च| और [अनुगृहीत.] आचाय॑ द्वारा ग्रहण किया जाता है | 

१ समणेहिं (ज० बृ०) । 


प्रबयणसारो ] [ ४८५ 


टीका--पश्चात्‌ सुनि दीक्षा लेने वाला प्रणाम करता है और आचार्य द्वारा प्रहण किया 
जाता है। वह इस प्रकार है कि आचरण करने से ओर भाचरण कराने में आने वालो 
समस्त विरति की प्रव॒त्ति के समान आत्मरूप ऐसे यतिधर्म का कारण जो “अ्रमण' है, ऐसे 
यतिधर्म आचरण फरने में और आचरण कराने मे प्रथोण होने से जो 'गुणादच' है, सर्व- 
लोकिकजनों के द्वारा निशंकतया सेवा करने योग्य होने से ओर कुलक्रमागत क््रतादि 
दोषों से रहित होने से जो 'कुलविशिष्ट' है, अंतरंग-शुद्धरूप का अनुमान कराने बाला 
ऐसा बहिरग-शुद्धरूप होने से जो 'रूपविशिष्ट' है, बालकत्व और वृद्धत्व से होने बाली 
बुद्धविवलवता का अभाव होने से तथा योवनोद्रेक के विकार रहित बुद्धि होने से जो 
'बय विशिष्ट' है, पूर्ण पथोक्त यतिधर्म के चारित्र को आचरण करने सम्बन्धी पोरुषेय 
दोषो को (जिन दोषों का पुरुष के द्वारा लगना सम्भव है) के कारण नष्ट (प्रायश्चित्तादि 
के लिये) जिनका बहुआश्रय लेते हैं इसलिये जो 'श्रमणों को अति दृष्ट' है; ऐसे गणी के 
निकट-शुद्धात्मतत्व की उपलब्धि के साधक आचार्य के निकट-'शुद्धात्म तत्व की उपलब्धि 
सिद्धि के लिये मुझे ग्रहण करो' ऐसा कहकर (श्रामण्यार्थोी) नमस्कार करता है । “इसप्रकार 
यह तुझे शुद्धात्मतत्व की उपलब्धिरूप सिद्धि हो ऐसा (कहकर) बह गणी उस सुनिदोक्षा 
लेने बाले को प्राथित अथ्थं से संयुक्त करते हैं, अनुगुहीत करते हैं अर्थात्‌ यतिधर्म को 
दीक्षा देते हैं ॥२०२॥ 


तात्पयंवृत्ति 
अथ जिनदक्षार्थी भव्यों जैवाचार्यमाश्रयति , -- 
समण निन्‍्दाप्रशसादिसमतचित्तत्वेन पूर्वेसृत्रोदितनिश्चयव्यवहा रपञण्चाचारस्य चरणाचारण- 
प्रवीणत्वात्‌ श्रमणम्‌ । गुणडढ चतुरशीतिलक्षगुणाष्टादशसहख्श शीलसहकारिकारणोत्तमनिजशुद्धात्मानु- 
भूतिगुणेनाढ्य भूतम्‌ परिपूर्णत्वादयुणाढ्यम्‌ | कुलरूवबयोबिसिदठ लोकदुगुच्छारहितत्वेन जिनदीक्षा- 
योग्य कुल भण्यते । अन्तरज्डशुद्धात्मानुभूतिरूपक निम्न न्थनिविकार रूपमुच्यते | शुद्धात्मसवित्ति- 
विनाशका रिवृद्धबालयौवनोद्रेकजनितबुद्धिवेैकल्यरहित वयश्चेति ते कुलरूपवयोभिविशिष्टत्वात्कुल- 
रूपवयोविशिष्टम्‌ । इट्ठदर इष्टतर सम्मतम्‌ के ? समर्णोहि निजपरमात्मतत्त्वभावनासहितसमचित्त- 
श्रमणैरन्याचार्ये गणि एबविधगुणविशिष्ट, परमात्मभावनासाधकदीक्षादायकमाचायंम्‌ । त॑ पि पणदो न 
केवलतमाचार्यमाश्चितो भवति प्रणतो5पि भवति । केन रूपेण ? पड़िच्छ म हे भगवन्‌ अनन्तज्ञानादिनिज- 
गुणसम्पत्तिकारणभूताया अनादिकालेः्त्यन्तदुर्लभाया भावसहितजिनदीक्षाया प्रदानेन प्रसादेन मा 
प्रतीच्छ स्वीकुरु चेदि अणुगहिदो न केवल प्रणतों भवति, तेनाचार्येणानुग्रहीत स्वीकृतश्ब भवति। 
है भव्य ! निस्सारससारे दुलेभवोधि प्राप्य निजशुद्धात्मभावनारूपया निश्चयचतुविधाराधनया 
मनुष्यजन्म सफल कुवित्यनेन प्रकारेणानुगृहीतो भवतीत्यर्थ ॥२०३॥ 


डं८६ ] [ प्रवयणसारा 


उत्थानिका--आगे जिनदीक्षा को लेने वाला भव्य जीव जेनाचायें की शरण ग्रहण 

करता है, ऐसा कहते है-- 

अन्वय सहित विशेषा्थ--(स्रमणं ) समताभाव में लीन, (गुणड्ढ़ं) गुणों से परिपूर्ण, 
(कुलरूववयोबविसिट्ठम्‌) कुल, रूप तथा अवस्था से उत्कृष्ट, (समर्णोह इटठतरं) महामुनियो 
से अत्यन्त सान्‍्य (तं गणि) ऐसे उस आचाय॑ के पास प्राप्त होकर (पणबो) उनको नमस्कार 
करता हुआ (व अपि) ओर (सं पड़िच्छ) मेरे को अगीकार कीजिये! (इृदि) ऐसो प्रार्थना 
करता हुआ (अणुगहिदो) आचाय॑ द्वारा अगीकार किया जाता है। जिनदोीक्षा का अर्थी 
जिस आचाय॑ के पास जाकर दीक्षा की प्रार्थना करता है उसका स्वरूप बताते हैं । बह 
निन्‍्दा व प्रशंसादि मे समताभाव को रखकर पूर्व सुत्र मे कहे गये निश्वय ओर व्यवहार 
पञ्च-प्रकार आयार के पालने में प्रवोण होते हैं, जोरासी लाख गुण ओर अठारह्‌ हजार 
शोल के सहकारी कारणरूप जो अपने शुद्धात्मा का अनुभवरूप उत्तमगुण उससे परिपूर्ण 
होते हैं। लोगों की घणा से रहित जिनदीक्षा के योग्य कुल वाले होते हैं। भन्तरंग 
शुद्धात्मा का अनुभव रूप निग्रंथ निविकार रूप वाले होते हैं। शुद्धात्मानुभब को बिनाश 
करने वाले वृद्धपने, बालपने व योवनपने के उद्धतपने से पंदा होने वाली बुद्धि को चंचलता 
से रहित होने से वय वाले होते है । इन कुल, रूप तथा बय से श्रेष्ठ तथा अपने परमात्मा 
तत्त्व की भावना सहित समचित्तधारी अन्य आधार्यों के द्वारा सम्मत होवे हैं। ऐसे गुणों 
से परिपूर्ण परमभाव के साधक दीक्षा के दाता आचायं का आश्रय करके उनको नमस्कार 
करता हुआ यह प्रार्थना करता है-- 

है भगवन्‌ ! अनन्तज्ञान आदि अरहंत के गुणों की सम्पदा को पंदा करने वालो 
व जिसका लाभ अनादिकाल में भी अत्यन्त दुलंभ रहा है ऐसी भाव सहित जिनदीक्षा 
का प्रसाद देकर मेरे को अवश्य स्वीकार कीजिये । तब वहु उन आचार्य के द्वारा इस 
तरह स्वीकार किया जाता है हे भव्य ! इस असार सप्तार मे दुलंभ रत्नत्रय के लाभ को 
प्राप्त करके अपने शुद्धात्मा की भावना रूप निश्चय चार प्रकार आराधना केद्वारातृ 
अपना जन्म सफल कर ॥२०३॥। 


अथातो$पि कोहशो भवतोत्युपदिशति-- 


णाहूं होमि परेसि ण से परे णत्यि मज्ञमिह किचि । 
इंदि णिच्छिदों जिदिदों जादो जधजादरूबधरों ॥२०४॥ 


प्रवयणसारों ] [ ४८७ 
नाह भवामि परेषा न मे परे नास्ति ममेह किचित्‌ । 
इति निश्चितो जिलेन्द्रिय जातो यथाजातरूपधर ॥॥२०४॥ 
ततो$पि भ्रामण्यार्थी यथधाजातरूपधरों भवति । तथाहि--अहं तावन्न किलिदर्ि 
परेषां भवामि परेषपि न किचिदपि सम भवन्ति, सर्वंद्रव्याणां परे: सह तत्त्वतः समस्त 
संबन्धशनन्‍्यत्वात्‌ । तविह षड़व्रव्यात्मके लोके न मस्॒ किचिदप्यात्मनोउन्यदस्तोति निश्चित: 
सतिः परद्रव्यस्वस्वामिसबन्धनिबधनानासिन्द्रियनोइन्द्रियाणां जयेन जितेष्टियश्च सद्‌ धृतयथा 
निष्पन्तात्मद्रव्यशुद्धरूपत्वेन यथाजातरूपधरो भवति ॥२०४॥ 
भूमिका--और फिर बह क्‍या करता है, सो उपदेश करते हैं--- 
अन्वयार्थ--[ अह ] मै [परेषा] दूसरो का [न भवामि] नही हूँ [परे मे न] 
पर मेरे नही है, [इह] इस लोक में [मम] मेरा [किचित्‌ ] कुछ भी [न अस्ति] नहीं 
है,-- [इति निश्चित |] ऐसा निश्चय करके और [जितेन्द्रिः] जितेन्द्रिय होता हुआ 
[यथाजातरूपधर | यथाजातरूपधारी [जात ] होता है। 
टीका--तत्पश्चात्‌ भ्रामण्या्थों यथाजातरूपध्ारी होता है इस प्रकार कि---“प्रथम 
तो में किचित॒सात्र सो परका नहीं हूँ, पर भी किचित्‌सात्र मेरे नहों हैं, क्योंकि समस्त 
द्रव्य निश्वयनय से परके साथ समस्त सबंध रहित हैं, इसलिये इस षड़द्रव्यात्मक लोक में 
आत्मा से अन्य कुछ भी मेरा नहों है,--इस प्रकार निश्चित समतिवाला, परद्रव्यों के साथ 
स्व-स्वामि सम्बन्ध जिनका आधार है, ऐसो इन्द्रियो और नोइन्द्रिय के जय से जितेन्द्रिय 
होता हुआ आत्मद्रव्य के (यतिधर्म के) यथानिष्पन्तन शुद्धछधप धारण करने से यथाजात- 
रूपधारी होता है ॥२०४॥ 
तात्परयंबृत्ति 


अथ ग्रुरुणा स्वीकृत सन्‌ कीदुशों भवतीत्युपदिशति , -- 

णाहूं होमि परेसि नाह भवामि परेषाम्‌। निज़शुद्धात्मम. सकाशात्परेषा भिन्नद्वव्याणा 
सम्बन्धी न भवाम्यहम्‌ । ण में परे न मे सम्बन्धीनि परद्रव्याणि णत्थि मज्ञमिह किचि नास्ति ममेह 
किड्चित्‌ । इह जगति निजशुद्धात्मनो भिन्‍न किचिदपि परद्रव्य मम नास्ति इबि णिरिछदो इति 

०» निश्चितमतिर्जात जिदिदों जादो इन्द्रियमनोजनितविकल्पजालरहितानन्तज्ञानादियुणस्वरूपनिजपरमा- 

त्मद्रव्याद्विपरीतेन्द्रियनो इन्द्रियाणा जयेन जितेन्द्रियश्क सजात सन्‌ जधजादरूबधरों यथाजातरूपधर 
व्यवहारेण नग्नत्व यथाजातरूप निश्चयेन तु स्वात्मरूप तदित्यथभूत यथाजातरूप धरतीति यथाजात- 
रूपधर निग्रेन्थो जात इत्यर्थ ॥॥२०४॥। 

उत्थानिका--आगे गुरू द्वारा स्वीकार किये जाने पर वह जिस प्रकार के स्वरूप का 


धारी होता है उसका उपदेश करते है-- 
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अन्वय सहित विशेषा्थे--(अहूं ) में (परेसि) दूसरों का (ण होमि) नहों हूं (ण में परे) 
न दूसरे द्रण्य मेरे हैं। इस तरह (हह) इस लोक में (किलि) कोई भो पदार्थ (मज्ञम्‌) 
सेरा (मत्थि) नहीं हे। (इृदि णिष्छिदों) ऐसा निश्चय करता हुआ (जिदिदो) जितेन्द्रिय 
(जधजावरूबधरो) ओर जैसा घुनि का स्वरूप होना चाहिये वेसा निर्ग्रन्थ रूप धारी 
(जादो) हो जाता है। दीक्षा लेने वाला साधु अपने सन बचन काय से सर्व परिप्रह से 
ममता त्याग देता है। इसीलिये वह मन में ऐसा निश्चय कर लेता है कि मेरे अपने शुद्ध 
झात्सा के सिवाय और जितने परद्रव्य हैं उनसे मेरा सम्बन्ध नहीं है और न परव्रव्य भेरे 
सम्बन्धी हैं । इस जगत में मेरे सिवाय सेरा कोई भी परद्रव्य नहीं है। तथा वह अपनी 
पाँच इंद्रिय और मन से उत्पन्न होने वाले विकल्पजालों से रहित व अनन्तशान आदि 
गुण स्वकूप अपने परमात्म-द्रव्य से विपरीत इच्द्रियों और नोइंद्रिय को जीत लेने से 
जितेन्द्रिय हो जाता है और यथाजात रुपधारों हो जाता है । अर्थात व्यवहारनय से नग्न- 
पना यथाजात रूप है और निश्चय से अपने आत्मा का जो यथार्थ स्वरूप हे वह यथाजात 
रुप है। साधु इन दोनों को धारण करके नर्ग्न्थ हो जाता है ॥२०४॥ 
अथशस्य यथाजातरूपधरत्वस्यथासंसारानभ्यस्तत्वेनात्यन्तमप्रसिद्धस्याभिनवाभ्यास 
कोशलोपलभ्यसानाय!: सिद्धेगंमकं बहिरज़गन्तरड्भढंतमुपदिशति-- 
जधजावरूवजादं उप्पाडिवकेसमंसुगं सुद्ध । 
रहिदं हिसादोदो अप्पडिकम्म हवदि लिगं ॥२०५॥ 
*मुच्छारंभविजुत्त जुत्त उवओगजोगसुद्धीहि । 
लिगं ण परावेक्खं अपुणब्भवकारणं जेण्हुं ॥२०६॥ [जुगलं] 
यथाजातरूपजातमुत्पाटितकेशश्मश्रुक शुद्धम्‌ । 
रहित हिसौदितो5प्रतिकर्म भवति लिज्भूम्‌ ॥२०५॥ 
मूच्छारिम्भवियुक्त युक्तमुपयोगयोगशुद्धिभ्याम्‌ । 
लिज्भू न परापेक्षमपुनभवकारण जैनम्‌ ॥२०६॥। [युगलम्‌ ] 
आत्मनो हिं तावदात्मना यथोदितक़मेण यथाजातरूपधरस्य जातस्थायथाजातरूपधर- 
त्वाप्रत्यायानां मोह रागढ्ेंबादि भावानां भवत्येबाभावः तदभावात्त तद्भावभाविनों निर्वंसनभूषण- ७ 
धारणस्य भूर्ध जव्यअजनपालनस्य सकिचनत्वस्य सावद्ययोगयुक्तत्वस्यथ शरी रसस्कारकरणत्वस्य 
चाभावाद्ययाजातहूपत्व तुत्पाटितके शश्मभ्र॒त्य॑ शुद्वत्व हिसादिर हितत्वमप्रतिकमेत्व थ॒भवत्येव, 
१. उप्पाडियकेसमसुग (ज० वु०)। २ मुच्छारम्भविमुकक (ज० वु०)। ३ डवजोगजोगसुद्धीहि (ज० वु०)। 
४ जोप्हू (ज० बु०)। 
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तदेशह हिरंगलिगसू । तथात्मनो ययाजातरूपधरत्वापसारितायथाजातहपध रत्वप्रत्ययमोंहराग- 
हेघादिभावानामभावादेव तज़ावभाधिनोममत्वकमंप्रक्रमपरिण।मस्य शुभाशुभोप रक्तोपयो- 
गतत्वूवेकतथाविधयोग/श द्वियुत्तत्वस्थ परव्रव्यासापेक्षत्वस्यचाभावास्मुरछ रिम्भवियुक्तत्वमुपयो- 
गयोगशद्धियुक्तत्वमपरापेक्षर्व॑ थे भवत्येब, तदेतवन्तरंग लिगसु ॥२०५-२०६॥ 

भूमिका--अब, अनादि संसार से अनभ्यस्त होने से जो अत्यन्त अप्रसिद्ध है ऐसे 
इस यथाजातरूपघरत्व के बहिरंग और अंतरंग दो लिगो का-जो कि अभिनव अभ्यास में 
कुशलता से उफ्लब्धि की सिद्धि के सूचक हैं, उनका उपदेश करते है--- 

अन्वक्षार्थ--[ यथाजातरूपजातम्‌ ] जन्म समय के रूप जंसा रूप वाला, [उत्पाटि- 
तकेशश्मश्रुक | सिर और दाढी मूछ के बालो का लोच किया हुआ [शुद्ध | शुद्ध (परिग्रह- 
रहित) [हिसादित. रहितम्‌] हिसादि से रहित और ([अप्रतिकमं ] प्रतिकम (शारीरिक 
पश्रगार) से रहित [लिग भवति] लिंग (यतिधमं का बहिरग चिन्ह) होता है । 

[ मूर्च्छारम्भवियुक्तम्‌ ] मूर्च्छा (ममत्व) और आरम्भ रहित, [उपयोगयोगशुद्धिभ्या 
युक्त ] उपयोग और योग की शुद्धि से युक्त तथा [न परापेक्ष | पर की अपेक्षा से रहित 
ऐसा [जंनं| जिनेन्द्रदेव कथित [लिंगम्‌] (आ्रामण्यका अतरग) लिग है [अपुनर्भवकारणम] 
जो कि मोक्ष का कारण है । 

टोका--प्रथम तो अपनी इच्छा से, यथोक्त (गाथा २०३-२०४) क्रम से यथाजात- 
रूपधारी'” होने से आत्मा के अयथाजातरुप के कारणभूत मोहरागद्वेधादिभावों का अभाव 
होता ही है, ओर उनके अभाव के कारण, जो कि उनके सद्भाव में होते हैं ऐसे (१) 
बस्त्राभूषण का धारण, (२) सिर और डाड़ी मूछों के बालो का रक्षण, (२) सकिचनत्व* 
परिप्रह (४) सावद्यय्ोग से युक्तता तथा (५) शारोरिक ससकार का करना, इन (वाँचों) 
का अभाव होता हैं, जिससे (उस आत्मा के) (१) जन्म ससय के रूप जेसा रूप, (२) 
सिर ओर डाढ़ी मृछ के बालों का लोच, (३) शद्धत्व (परिग्रह रहितता) (४) हिलाबि- 
रहितता, तथा (५) अप्रतिकरमंत्व” (शारीरिक श्युंगार-सत्कार का अभाव) होता ही है । 
इसलिये यह बहिरंग लिंग हे। ओर फिर, आत्मा के यथाजातरूपधरत्व से दूर किया गया 
जो अयथाजातख्पधरत्व, उसके कारणभूत मोहरागह्ेषादि भावों का अभाव होने से हो, जो 


१ यथाजातरूपधर (आत्मा का)--सहजरूप धारण करने बाला । २ अयथाजातरूपध र--(आत्मा का) 
असहजरूप धारण करने वाला । ३ स्किचन--जिसके पास कुछ भी (परिग्रह) हो ऐसा । ४ क्मप्रक्र--काम को 
अपने ऊपर लेना, काम मे युक्त होना, काम की व्यवस्था । तत्यूवंक--उपरक्त (मलिन) उपयोगपूर्वक । 
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उनके सद्भाव में होते हैं ऐसे जो (१) ममत्व और कार्य व्यवस्था (कर्मंप्रक्रम) के परिणाम, 
(२) शुभाशुभ उपरक्त उपयोग ओर तत्यृवंक तथाविध योग की अशुद्धि से युक्तता तथा 
(३) परद्रव्य से सापेक्षत्व, इन तीनों का अक्षमाव होता है, इसलिये उस घुनि के (१) घूर्छा 
और आरम्भ से रहितता, (२) उपयोग ओर योग को शद्धि से युक्तता, (३) तथा पर को 
अपेक्षा से रहितता होती है । इसलिये यह अतरग लिग है ॥२०५-२०६॥ 


तात्पयंब॒त्ति 
अथ तस्य पूर्व॑सूत्रोदितयथाजातरूपधरस्य निग्न॑न्थस्यानादिकालदुर्लभाया स्वात्मोपलब्धि- 
लक्षणसिद्धेंगेंमक चिन्ह बाह्याभ्यन्त रलिज्भद्वयमादिश ति-- 
जधजादरूवजाद पूर्व॑सृत्रोक्तलक्षणयथाजातरूपेण निग्न॑न्थन्वेन जातमुत्पनन यथाजातरूपजातम्‌ 
उप्पाडियकेसमसुग केशश्मश्रुसस्कारोत्पन्नरागादिदोषवर्जनार्थमुत्पाटितकेशश्मश्रुकम्‌ । सुद्ध निरवद्य- 
चैतन्यचमत्कारविसद्शेन सावंसावद्ययोगेन रहितत्वाच्छुद्ठम्‌ । रहिद हिसादीदो शुद्धचेतन्यरूपनिश्चय- 
प्राणहिसाकारणभूताया रागादिपरिणतिलक्षणनिश्चयहिसाया अभावात्‌ हिसादिरहितम्‌ अध्यड़िकस्स 
हवदि परमोपेक्षासयमबलेन देहप्रतिकाररहितत्वादप्रतिकर्म भवति । कि ? लिंग एवं पञ्चविशेषण- 
विशिष्ट लिड्ड द्रव्यलिड्भ ज्ञातव्यमिति प्रथमगाथा गता। मुच्छारभविमुक्क परद्रव्यकाक्षारहित- 
निर्मोहपरमात्मज्योतिरविलक्षणा बाह्मद्रव्ये ममत्वबुद्धिर्मृ््छा भण्यते, मनोवाक्कायव्यापाररहितचिच्च- 
मत्कारप्रतिपक्षभूत आरम्भो व्यापारस्ताभ्या नूच्छारम्भाभ्या विमुक्त मूर्च्छारम्भविमुक्तम्‌ जुत्त- 
उबजोगजोगसुद्धीह निविकारस्वसवेदनलक्षण उपयोग निविकल्पसमाधियोंग तयोरुपयोगयोगयो 
शुद्धिस्तया युक्त ण॒परावेक्ख निर्मलानुभूतिपरिणते परस्य परद्रव्यस्यापेक्षया रहितम्‌ न परोपक्षम्‌ 
अपुणव्मवकारण पुनभंवविनाशकश॒द्धात्मपरिणामाविपरीतापुनभंवस्य मोक्षस्य कारणमपुनर्भवका रणम्‌ । 
जोण्ह जिनस्य सम्बन्धीद जिनेन प्रोक्त वा जैेनम्‌। एवं पचविशेषणविशिष्ट भवति। कि ? लिंग 
भावलिज़ुमिति । इति द्रव्यलिड्भभावलिज्स्वरूप ज्ञातव्यम्‌ ॥२०५-२०६॥ 


उत्थानिका--आग यह उपदेश करते है कि पूर्व सूत्र मे कहे प्रमाण यथाजातरूप- 
धारी निग्रंथ को, अनादि काल मे भी दुर्लभ, ऐसी निज आत्मा की प्राप्ति होती हैं। इसी 
स्वात्मोपलब्धि लक्षण को बताने वाले चिन्ह उनके बाहरी और भीतरी दोनो लिग होते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(लिगं) मुनि का द्रव्य या बाहरी चिन्ह (जधजादरूबजाद) 
जंसा परिग्रह रहित नग्नस्वरूप होता है बंसा होता है (उप्पाडियक्रेसमंधुग) जिसमे सिर ओर 
डाढ़ी के बालों का लोच किया जाता है (सुद्ध) जो निर्मल परिग्रह से रहित और (हिसा- 
दोदो रहिदं) हिसादि पापों से रहित तथा (अप्पड़िकस्म) श्यृंगार रहित (हवदि) होता है । 
तथा (मुच्छारम्मविमुश्क) ममता आरम्भ करने के भाव से रहित तथा (उबजोगजोगसुद्धीहि- 
जुत्त) उपयोग और ध्यान को शुद्धि सहित (परावेक्ख ण) परद्रव्य की अपेक्षा रहित 
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(अपुणब्भवकारणं) मोक्ष का कारण ऐसा (लिगं) मुनि का भाव लिंग (जोण्हं ) जिनेन्द्र 
ने कहा है। जन साधु का द्र॒व्यलग या शरीर का चिन्ह पांच विशेषण सहित जातता 
चाहिये (१) पूर्व गाथा से कहे प्रमाण निग्नेग्थ परिग्रह रहित नग्न होता है (२) मस्तक के 
और डाढो मूछों के भ्यृंगार सम्बन्धी रागादि दोषो के हटाने के लिये सिर व डाढ़ी मूछों 
के केशों को उपाडने से होता है (३) पाप रहित अर्थात्‌ चेतन्य चमत्कार के विरोधी सर्व 
पाप योगो से रहित शुद्ध होता है (४) शुद्ध चेतन्यमयी निश्चय प्राण की हिसा के कारण- 
भूत रागादि परिणतिरूप निश्चय हिसा के अभाव से हिसादि रहित होता है (५) परम 
उपेक्षा संयम के बल से देह के संस्कार रहित होने से श्यृंगार रहित होता है । इसी तरह 
जेन साधु के भावलिंग के भी पाँच विशेषण हैं। (१) परद्रव्य की इच्छा व मोह से रहित 
परमात्मा की ज्ञान ज्योति से विरुद्ध बाहरी द्रव्यों मे ममता बुद्धि को मूर्छा कहते हैं तथा 
मन बचन काय के व्यापार से रहित चेतनय चमत्कार के प्रतिपक्षी व्यापार को आरम्भ 
कहते हैं | मूर्छा और आरम्भ इन दोनों से रहित होता है (२) विकार रहित स्वसंवेदन 
लक्षण-धारी उपयोग ओर निविकल्प समाधिसयोी योग इन दोनो की शुद्धि सहित होता है 
(३) निर्मल आत्मानुभव की परिणति होने से परद्रव्य की सहायता रहित होता है (४) 
बार-बार जन्म धारण को नाश करने बाले शुद्ध आत्मा के परिणामों के अनुकूल पुनभंब- 
रहित मोक्ष का कारण होता है (५) जिन भगवान्‌ सम्बन्धी अथवा जेसा जिनेद्र ने कहा 
है बसा होता है। इस तरह जन साधु के द्रव्य ओर भाव लिंग का स्वरूप जानना 
चाहिये ॥२०५-२०६॥ 

अथतदुभयलिगमादायेतदेतत्कृत्वा च श्रमणो भवतोति भवतिक्रियायां बन्धुवर्गंप्रष्छ- 
नक्रियादिशेषसकलक्कियाणां चेककत्‌ कत्वमुद्योतयन्नियता श्रामप्यप्रतिपत्तिभंवतोत्युपदिशति 

आदाय तं पि लिग॑ गुरुणा परमेण तं॑ णमंसित्ता । 
सोच्चा सवदं किरयं उवट्ठिदों होदि सो समणो ॥॥२०७॥ 
आदाय तदपि लिंग गुरुणा परमेण त नमस्क्ृत्य । 
श्रुत्वा सब्नता क्रियामुपस्थितो भवति स श्रमण ॥२०७॥। 

ततो5पि श्रमणों भवितुरमिष्छन्‌ लिंगढ्तमादत्ते गुरु नमस्यति ब्रतक्रिये श्वणोति 
अथोपतिष्ठते; उपस्थितश्च पर्याप्तश्रामण्यसामग्रोक: श्रमणो भवति | तथाहि-तत इदं यथा- 
जातरूपधरत्वस्य गमक बहिरड्भमन्तरग़मधि लिग प्रथममेव गुरुणा परमेणाहुँ:्ूटटारकेण 
तदात्ये च॒ दोक्षाच्ायेंग तदादानविधानप्रतिपादकत्वेन व्यवहारतो दोयमानत्वादत्तमादान- 
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क्रियया संभाव्य तनन्‍्मयो भवति । ततो भाष्यभावकभावप्रवत्तेतरेतरसंवलनप्रत्यस्तमितस्व- 
परविभागस्वेन दत्तसबेस्वमूलोसरपरमगुरुनमस्क्रियया सभाव्य भावस्तबवन्दनामयों भवति 
ततः सर्दंसावध्ययोगप्रत्याख्यानलक्षणंकमहाब्रतअ्वणात्मना श्रुतज्ञानेन समये भवब्तमात्मानं 
जाननु सामायिकमधिरोहति । ततः प्रतिक्रमणालोचनप्रत्याख्यानलक्षणक्रियाश्रवणात्मना 
श्रुतज्ञानेन जेकालिककर्मभ्यो विविध्यमानमात्मानं जानन्नतोतप्रत्युपन्नातुपस्थितकायवाड़- 
मनःकर्समविविक्तत्वमधिरोहृति । ततः समस्तावद्यकर्मायतन कायपुत्सृज्य॑ यंथाजातरूप 
स्वरूपमेकमेक! प्र णालम्ब्य व्यवतिष्ठमान उपस्थितो भषति, उपस्थितस्तु सर्वत्र समहष्दि- 
त्वात्साक्षाशठछ मणो भवति ॥२०७॥। 

भूमिका--अब (श्रामण्यार्थो) इन दोनो लिगों को ग्रहण करके, और इतना-इंतना 
करके भ्रमण होता है, इस प्रकार योग्य क्रिया मे बन्ध॒वर्ग से बिदा लेने रूप क्रिया से 
लेकर शेष सभी क्वियाओं का एक कर्ता दिखलाते हुए, इतना करने से भ्रामण्य की प्राध्ति 
होती है, यह उपदेश करते हैं-- 

अन्वयार्थ-- [ परमेण गुरुणा |] परम गुरु के द्वारा प्रदत्त [तदपि लिगमू] उन दोनों 
लिगो को [आदाय] ग्रहण करके, [त नमस्क्ृत्य] उन्हे नमस्कार करके, [स्रता क्रिया 
श्षत्वा ] ब्रत सहित क्रिया को सुनकर [उपस्थित | उपस्थित (प्रतिक्रमण आदि द्वारा उप- 
स्थित होता हुआ) [स ] वह [श्रमण. भवति] श्रमण होता है। 

टोका---तत्पश्चात्‌ श्रमण होने का इच्छुक दोनों लिगों को ग्रहण करता है, गुरु को 
नमस्कार करता है, म्रत तथा क्रिया को सुनता है और उपस्थित होता है तथा उपस्थित 
होता हुआ यतिधर्म की पर्याप्त सामग्री पर्याप्त परिपृर्ण (होने) से श्रमण होता है। बह 
इस प्रकार से कि-- 

प्रथम ही परमगुद अरहत भरट्टारक और तत्कालीन दीक्षाचार्थ के द्वारा लिग के 
ग्रहण की विधि के प्रतिपावक-पने से व्यवहार अपेक्षा दिये जाने से दिये हुए इस यथाजात- 
रूपधरत्व के सूचक बहिरद्धा तथा अन्तरड्रलिंग को (बह श्रमणार्थो) प्रहण करने के द्वारा 
आदर करके उस लिग से तन्मय होता है । तत्पश्चात्‌ जिन्होंने सर्वस्व दिया (मुनिदीक्षा 
सम्बन्धी सब कुछ दिया है) ऐसे मूलगुद (अरहंत) ओर उत्तरगुर (दीक्षाचायं) को भाव्य- 
भावक भाव से प्रवतित इतरेतर (परस्पर मिलने के कारण) जिसमें स्थ-परका भेद अस्त 
हो गया है, ऐसी नमस्कार क्रिया के द्वारा समावित (सम्मानित) करके भाव स्तुतिमय 
तथा भाव वन्वनामय होता है। [श्री अरहत देव ने मुनिदीक्षा की विधि का प्रतिपादन 
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किया है उसो के अनुसार दीक्षाचार्य श्रमणार्थो को मुनिदीक्षा को विधि बतलाकर दोक्षा 
देते हैं भौर भ्रमणार्थो मुनि अंतरंग व बहिरंग लिग को ग्रहण करके मुनि हो जाता है । 
अरहत भगवान्‌ व आचाय को भावना भावता हुआ इतना तनन्‍्मय हो जाता है कि भाष्य- 
भावक (जिसकी भावना को जाय वह भाव्य और भावना करने वाला भाजक) भाष मे 
भेद नहीं रहता । यही भाव-नमस्कार भाव-स्तुति ओर भाव-वन्दना हे ।] 


पश्चात्‌ सर्वसावद्ययोग के प्रत्यास्यानस्वरूप एक महाश्नत को सुनने रूप अतशज्ान 
के द्वारा समय में परिणमित होते हुये आत्मा को जानता हुआ सामायिक में आरूढ होता 
है । पश्चात्‌ प्रतिक्रमण-आलोचना-प्रत्याख्यानस्वरूप क्रिया को सुनने रूप श्रुतज्ञान के हारा 
अकालिक कर्मों से भिन्‍न किये जाने वाले आत्मा को जानता हुआ, अतीत अनागत बतंमान 
सन-वचन-काय सम्बन्धी कर्मों से बिविक्तता (भिन्‍नता) में आरूढ़ होता है। पश्चात्‌ समस्त 
सावश् फर्मों के आयतनभूत काय का उत्सग (उपेक्षा) करके यथाजात रूप वाले एक 
स्वरूप को, एकाग्रता से अवलम्बित करके रहता हुआ उपस्थित होता है और उपस्थित 
होता हुआ सर्वत्र समदृष्टित्व के कारण साक्षात्‌ श्रमण होता है ॥२०७॥। 


तात्पयंब॒त्ति 

अथैतल्लिड्धद्वतमादाय पूर्व भाविनैगमनयेन यदुक्त पचाचारस्वरूप तदिदानी स्वीकृत्य तदा- 
धारेणोपस्थित स्वस्थो भूत्वा श्रमणो भवतीत्याख्याति , -- 

आदाय त पि लिड् आदाय गहीत्वा तत्पू्वोक्त लिज्भद्धयमपि । कथभूत ? दत्तमिति क्रिया- 
ध्याहार । केन दत्तम्‌ ? गुरुणा परमेण दिव्यध्वनिकाले परमागमोपदेशरूपेणाहैद्भट्टा रकेण । दीक्षा- 
काले तु दीक्षागुरु्णा, लिज्धग्रहणानन्‍्तर त णमसित्ता त गुरु नमस्कृत्य सोक्ष्या तदनन्तर श्रुत्वा। 
काम्‌ ? किरिय क्रिया बृहत्मतिक्रमणाम्‌। कि विशिष्टाम्‌ ? सबद सत्नता ब्रतारोपणश्हिताम्‌ । 
उबटिठदों ततश्चोपस्थित स्वस्थ सन्‌ होदि सो समणो स पूर्वोक्तस्तपोधन इदानी श्रमणों भवतीति । 
इतो विस्तर --पूर्वोक्तलिज्द्गयग्रहणानन्तर पूबव॑सूत्रोक्ततचाचा रमाश्रयथति ततश्चानन्तज्ञानादिगुण- 
स्मरणरूपेण भावनमस्कारेण तथैव तद्गुणप्रतिपादकवचनरूपेण द्रव्यनमस्कारेण व गुरु नमस्करोति। 
तत पर समस्तशुभाशुभपरिणामनिवृत्तिरूप स्वरूपे निश्चलावस्‍्थान परमसामायिकब्रतमारोहति स्वी- 
करोति । मनोवचनकाये कृतकारितानुमतैश्च जगत्त्रये कालत्रयेषपि समस्तशुभाशुभकर्मभ्यो भिन्ना 
निजशुद्धात्मपरिणतिलक्षणा या तु क्रिया सा निश्चयेन बृहत्मतिक्रमणा भण्यते ब्रतारोपणानन्तर ता च 
श्रूणोति । ततो निविकल्प समाधिबलेन कायमुत्सृज्जोपस्थितो भवति, ततश्चैव परिपूर्णश्रमणसामग्रा 
सत्या परिपूर्णश्रमणों भवतीत्यर्थ ॥२०७॥ 


एव दीक्षाभिमुखपुरुषस्य दीक्षाविधानकथनमुख्यत्वेन प्रथमस्थले गाथासप्तक गतम्‌ । 
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उत्थानिका---आगगे यह कहते हैं कि मोक्षार्थी इन दोनो द्रव्य और भावलिगों को 
ग्रहणकर तथा पहले भाविनंगमनय से जो पच आचार का स्वरूप कहा गया है उसको इस 
समय स्वीकार करके उस चारित्र के आधार से अपने स्वभाव मे तिष्ठता है, वही श्रमण 
होता है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(१रमेण गुरुणा) उत्कृष्ट गुरु से (तं पि लिंग) उस 
उभ्नर्यालणग को ही (आदाय ) ग्रहण करके फिर (तं णमसित्ता) उस गुरु को नमस्कार 
करके तथा (सवद किरियं) ब्रत सहित क्रियाओं को (सोच्चा) सुन॒ करके (उबट्ठिदा) 
मुनिमार्ग में तिष्ठा हुआ (सो) वह मुमुक्षु ((सणो) मुनि (हवदि) हो जाता है । विव्य- 
ध्वनि होने के काल की अपेक्षा परमागस का उपदेश करने रूप से अरहत भट्टारक परम- 
गुर हैं, दीक्षा लेने के काल में दीक्षादाता साधु परमगुरु हैं । ऐसे परमगुरु द्वारा दी हुई द्रव्य 
ओर भावलिंग रूप मुनि की दीक्षा को ग्रहण करके पश्चात्‌ उसो गुरु को नमन करके 
उसके पीछे ब्रतों के ग्रहण सहित बहत्‌ प्रतिक्रमण क्रिया का वर्णन सुनकर भले प्रकार 
स्वस्थ होता हुआ वह पूर्व मे कहा हुआ तपोधन श्रमण हो जाता है। बिस्तार यह है कि 
पूर्व में कहे हुए द्रव्य ओर भावलिंग को धारण करने के पोछे पूर्व सूत्रों मे कहे हुए 
सम्परवर्शेन, शान, चारित्र, तप, वोयंरूप पाँच आचारों का आश्रय करता है। फिर अनन्त- 
शानादि गुणों के स्मरण रूप भाव नमस्कार से तेसे ही उन गुणों को कहने वाले वचन 
रूप व्रव्य नमस्कार से गुर महाराज को नमस्कार करता है। उसके पीछे सर्व शुभ व 
अशुभ परिणामों से निवृत्ति रूप अपने स्वरूप मे निश्चलता से तिष्ठनेहष परमसामायिक 
ज़त को स्वीकार करता है। सन, वचन, काय, कृत, कारित अनुमोदना से तीन जगत्‌ तोन 
काल में भी सर्व शुभ अशुभ कर्मों से भिन्‍न जो निज शुद्ध आत्मा की परिणति रूप लक्षण 
को रखने बाली क्रिया उसको निश्चय से बृहत्‌ प्रतिक्रमण क्रिया कहते हैं । ब्तों को धारण 
करने के पीछे इस क्रिया को सुनता है, फिर विकल्प रहित होकर काय का मोह त्यागकर 
समाधि के बल से कायोत्सगं में तिष्ठता है। इस तरह पूर्ण मुनि की सामग्री प्राप्त होने 
पर बह पूर्ण श्रमण या साधु हो जाता है, यह अथं है ॥॥२०७॥ 

इस तरह दीक्षा के सम्मुख पुरुष की दोक्षा लेने के विधान के कथन की मुख्यता से 
पहले स्थल में सात गायायें पूर्ण हुईं । 
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अथाविशिछिन्नसामाथिकाधिरूढो5पि भ्रमण: कदाचिच्छेदोपस्थापनमहंतीत्युपदिशति- 
वदसमिदिदियरोधो लोचावस्सयमचेलमण्हाणं । 
खिदिसयणमदंतवर्णं ठिदिभोयणसेगभत्तं च ॥२०८॥ 
एदे खल मूलगुणा समणाणं जिणवरेहि पण्णत्ता । 
तेस पमत्तो समणों छेदोवट्ठाबवगो होदि ॥२०द॥ [जुग्म॑] 
ब्रतसमितीन्द्रियरोधो लोचावश्यकम्चे लमस्नानम्‌ । 
क्षितिशयन मदन्‍्तधावन स्थितिभोजनमे कभक्त च ॥२०८॥ 


एते खलु मूलगुणा श्रमणाना जिनवरे प्रज्ञप्ता । 
तेष्‌ प्रमत्त श्रमण छेदोपस्थापको भवति ॥२०६॥ [युग्मम्‌ ] 


सवंसावद्ययोगप्रत्यास्यानलक्षणक्महाब्नतव्यक्तिवशेन हिसानुतस्तेयाब्रह्मपरि प्रहविर- 
त्यात्मक॑ पञ्चतयं ब्रत॑ तत्परिकरश्च पठचत्तयी समितिः पञ्चतय इन्द्रियरोधो लोच: 
घट्तयमावश्यकमचेलक्यमस्नानं क्षितिशयनमदन्तधावनं स्थिति भोजनसेकभक्तश्चेब॑ एते 
निविकल्पसामाधिकसयमविकल्पत्वात्‌ श्रमणानां सूलगुणा एवं। तेषु यदा निविकल्पसा- 
मायिक्सयमाधिरुदत्वेनानभ्यस्तविकल्पत्वात्प्रमाद्यति तदा केवलकल्याणमात्राथिन. कुण्ड- 
लब॒लयांगुलीयादिपरिय्रह: किल श्रेयान्‌, न पुनः सर्वथा कल्याणलाभ एवेति संप्रधायं, विक- 
ल्पेनात्मानमुपस्थापयन्‌ छेदोपस्थापको भषति ॥२०८-२०६॥ 

भूमिका--अविच्छिन्न सामायिक मे आरूढ़ होने पर भी श्रमण कदाचित्‌ छेदोपस्थापना 

के योग्य है, सो कहते हैं--- 

अन्वयाथं-- [ ब्रतसमितीन्द्रियरोध ] ब्रत, समिति, इन्द्रियरोध, [लोचावश्यकम | 
लोच, आवश्यक, [अचेलम्‌] अचेलत्व, [अस्नान] अस्नान, [क्षितिशयनम्‌ | भूमिशयन, 
[अदतधावन ] अदतधावन, [स्थितिभोजनम्‌ ] खडे खडे भोजन, [च] और [एकभक्‍त ] 
एक बार आहार [एते | यह [खलु ] वास्तव में [श्रमणाना मूलगुणा.] श्रमणो के मुलगुण 
[जिनवर. प्रज्गञप्ता ] जिनवरो ने कहे है, [तेषु] उनमे [प्रमत्त:] प्रभत्त होता हुआ 
[श्रमण ] श्रमण [छेदोपस्थापक भवति ] छेदोपस्थापक होता है । 

टीका--सर्व सावहययोग के प्रत्याख्यानस्वरूप एक महात्रत है उसके विशेष अथवा 
भेद हिसा, असत्य, चोरी, अब्नह्म ओर परिग्रह की विरतिस्वरूप पांच महाव्रत तथा उसी 
का परिकरभूत पाँच प्रकार को समिति, पांच प्रकार का इन्द्रियरोध, लोच, छह प्रकार के 





१ ठिदिभोयणमेयभत्त (ज० वु०) । 


४4६ [ प्रवयणसारो 


आवश्यक, अधेलकत्व (नग्नता), अस्नान, भूमिशयन, अदंतधावन (दांतुन न करना), खड़े 
खड़े भोजन, ओर एकबार आहार लेना, इस प्रकार यह (अट्ठाईस) एक अभेद सामायिक 
संयम के विकल्प (भेद) होने से श्रमणों के मूलगुण ही है। जब भ्रमण एक सामायिक सयम 
में आरूढता के कारण जिसमे सेदरुप आचरण सेवन नहों है, ऐती दशा से थ्युत होता है, 
तब “केवल सुवर्ण मात्र के अर्थों को कुण्डल, कंकण, अग्रठी आदि को ग्रहण करता (भी) 
श्रेय है, किन्तु ऐस। नहीं है कि (कुण्डल इत्यादि का ग्रहण कभी न करके) सर्वंथ। स्वर्ण को 
ही प्राप्ति करना हो श्रेय है' ऐसा विचार करके वह मृलगुणों मे सेदरूप से अपने को 
स्थापित करता हुआ अर्थात्‌ मुलगुणों मे भेद रूप से आचरण करता हुआ छेदोपस्थापक 
होता है ॥२०८-२० ६॥। 


तात्पयंबत्ति 
अथ निविकल्पसामायिकसयमे यदा च्युतो भवति तदा सविकल्प छेदोपस्थापनचारित्रमारो- 
हतीति प्रतिपादयति-- 


वदससिविदियरोधो ब्रतानि च समितयश्चेन्द्रिय रोधश्च ब्रतसमितीन्द्रियरोध । लोचावस्सय 
लोचश्चावश्यकानि च लोचावश्यकम्‌ । “समाहारस्यैकबचन” अचेलमण्हाण खिदिसयणसदतवबण 
विविभोयणमेयभत्त सर अचेलकास्नानक्षितिशयनादन्तधावनस्थितिभोजनैकभक्तानि । एदे खलु मूलगुणा 
सम्रणाण जिनवरेहिं पण्णता एते खलु स्फूट अष्टाविशतिमूलगुणा श्रमणाना जिनवरी प्रज्मप्ता 
तेसु पमत्तो समणो छेदोवट्ठावगो होदि तेषु मूलगुणेषु यदा प्रमत्त च्युतो भवति। स के ? श्रमण- 
स्तपोधनस्तदाकाले छेदोपस्थापको भवति।। छेदे ब्रतखण्डने सति पुनरप्युपस्थापकश्छेदोपस्थापक इति । 
तथाहि--निश्चयेन मूलमात्मा तस्य केवलज्ञानाइनन्तगुणा मूलगुणास्ते च निविकल्प-समाधिरूपेण 
परमसामायिकाभिधानेन निश्वयेकब्रतेन मोक्षबीजभूतेन मोक्षें जाते सति सर्वे प्रकटा भवच्ति | तेन 
कारणेन तदेव सामायिक मूलगुणव्यक्तिकारणत्वात्‌ निश्चयमूलगुणो भवति | यदा पुननिविकल्पसमाधौ 
समर्थो न भन्नत्यय जीवस्तदा यथा को&$पि सुवर्णार्थी पुरुष सुवर्णमलभमानस्तत्पर्यायानपि कुण्डलादीन्‌ 
ग्रह्माति न च सर्वथा त्याग करोति, तथाय जीवो5पि निश्चयमूलगुणाभिधानपरमसमाध्यभावे छेंदोप- 
स्थापन चारित्र गृह्लाति | छेदे सत्युपस्थापन छेदोपस्थापनम्‌ । अथवा छेदेन ब्रतभेदेनोपस्थापन छेदोप- 
स्थापनम्‌ । तच्च सक्षेपेण पचमहाव्रतरूप भवति। तेषा ब्रताना च रक्षणार्थ प्चसमित्यादिभेदेन पुनर- 
ध्टाविशतिमूलगुणभेदा भवन्ति । तेषा च मूलगुणाना रक्षणार्थ द्राविशतिपरीषहजयद्वादशविधतपश्चरण- 
भेंदेन चतुस्त्रिशदृत्तरगुणा भवन्ति तेषा च रक्षणार्थ देवमनुष्यतियंगचेतनकृतचलुरविधोपसगजयद्वादशानु- 
प्रेज्ञाभावनादयश्चेत्यभिप्राय. २०५८-२० ६।। 

एवं मूलोत्तरमुणकथनसूपेण द्वितीयस्थले सूत्रद्यय गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे कहते हैं कि जब अभेदरूप सामायिकसयम में ठहरने को 


असमर्थ होकर साधु उससे गिरता है तब भेदरूप छेदोपस्थापनाचारित्र मे जाता है-- 


प्रबयणसारों ] [ ४७ 


अन्वय सहित विशेषाथं--(वद्समसिदिवियरोधो ) पाँच महात्रत, पाँच इन्द्रियों का 
निरोध (लोचावस्सय) केशलोंच, छः आवश्यक कर्म (अचेलमण्हाणं) नग्नपना, स्नान न 
करना, (खिदिसयणमदतथणं ) पृथ्वी पर सोना, दन्‍्तवन (दांतुन)न करना (ठिदिभोयणमेयभरत्तं 
ज) खड़े हो भोजन करना, और एक बार भोजन करना (एदे) ये (समणाणं मुलगुणा) साधुओं 
के अट्ठाईस मूलगुण (खाल) वास्तव मे (जिणवरेहि पण्णत्ता) जिनेन्द्रों ने कहे हैं (तेसु पमत्तो) 
इन भूलगुणों में प्रभाद करने वाला (पमणा) साधु (छेदोबट्ठावगो) छेदोपस्थापक (होदि) 
होता है। निश्चयनय से मुल नाम आत्मा का है उस आत्मा का है उस आत्मा के केवल- 
ज्ञानादि अनंतगुण घमूलगुण हैं। ये सब मूलगुण उस समय प्रकट होते हैं जब भेद-रहित 
समाधिरूप परमसामायिक निश्चय एक ब्रत के हारा (जो मोक्ष का बीज है) मोक्ष प्राप्त 
हो जाता है। इसो कारण से वही सामायिक आत्मा के केवलज्ञानादि मूलगुणों को प्रगट 
करने के कारण होने से निश्चय मुलगुण हे । जब यह जीव अभेदरूप समाधि में (सामायिक- 
चारित्र मे) ठहरने को समर्थ नहीं होता है तब भेदरूप चारित्र को ग्रहण करता है, चारित्र 
का सर्वथा त्याग नहों करता, जेसे कोई भी सुबर्ण का चाहने वाला पुरुष स्वर्ण को न पाता 
हुआ उसको कुण्डल आदि अवस्था विशेषों को ही ग्रहण कर लेता है, सर्वथा स्वर्ण का 
त्याग नहीं करता है | तंसे यह जीव भी निश्चय घूलगुण नामको परमसमाधि अर्थात्‌ अभेद 
सामायिकचारित्र का लाभ न होने पर छेदोपस्थापना नास अर्थात्‌ भेदरूप चारिश्र को 
ग्रहण करता है। छेद होने पर फिर स्थापन करना छेदोपस्थापना है। अथवा छेद से 
अर्थात्‌ त्रतों के भेद से चारित्र को स्थापन करना सो छेदोपस्थापना है। वह छेदोपस्थापना 
सक्षेप में पांच सहुश्नत रूप है। उन्हों क्तों की रक्षा के लिये पांच समिति आदि के भेद 
से उसके अट्ठाईस मूलगुण भेद होते हैं। उन हो मुलगुणों को रक्षा के लिये २२ परिषहों 
का जोतना व १२ प्रकार तपश्चरण करना ऐसे चोंतीस उत्तरगुण होते हैं। इन उत्तर 
गुणों के लिये देव, मनुष्य, तियंञज्च ब अचेतन कृत चार प्रकार के उपसर्ग का जीतना व 
बारह भावनाओं का भावन करना आदि कार्य किये जाते हैं ॥२०८-२०६५ 


इस तरह मूल ओर उत्तरगुणों को कहते हुए दूसरे स्थल में दो सूत्र पूर्ण हुए । 
अथलाय प्रव्रज्यादायक इब छेदोपस्थापक. परो5प्यस्तोत्याचायंविकल्पप्रज्ञापनद्वारे- 
जोपदिशति-- 


डंदैंप ] [ प्रवयणसारो 


लिगग्गहणे तेसि गुरु त्ति पव्वज्जदायगो होदि । 
छेदेसुवट्ठवगा' सेसा णिज्जावगा समणा ॥२१०॥ 
लिड्]ग्रहणे तेषा गरुरुरिति प्रव्॒ज्यादायको भवति । 
छेदयोरुपस्थापका शेषा निर्यापका श्रमणा ॥२१०॥ 

यतो लिड्भग्रहणकाले निविकल्पसामायिकसयमप्रतिपादकत्वेन य किलाचार्यं: प्रव्नज्या- 
दायक: सः गुरु, यः पुनरनन्तरं सविकल्पच्छेदोपस्थापनसयमप्रतिपादकत्वेन छेद प्रत्युपस्थापक: 
स नियपिक:, योषपि छिन्नसंयमप्रतिविधानसधानप्रतिपादकत्वेन छेंदे सत्युपस्थापक: सो$पि 
निर्यापक एव, ततश्छेदोपस्थापक: परो5प्यस्ति ॥२१०॥ 

भूमिका--अब इनके (श्रमण के) प्रव्नज्यादायक को भाति छेदोपस्थापक पर 
(इूसरा) भी होता है यह, आचार्य के भेदों के प्रज्ञापन द्वारा उपदेश करते है--- 

अन्ययार्थ---[ लिगग्रहणे ] लिगग्रहण के समय | प्रव्ज्यादायक भवति ] जो प्रब्रज्या 
(दीक्षा) दायक है वह [तेषा गुर इति] उनके गुरु है और [छेदयो उपस्थापका ] जो 
छेदद्य मे उपस्थापक है (अर्थात्‌ १-जो भेदो मे स्थापित करते है तथा २-जो सयम मे 
छेद होने पर पुन स्थापित करते है) [शेषाः श्रमणा ] वे श्रमण [ निर्यापका ] निर्यापक है । 

टीका--लिग ग्रहण के समय जो आचाय॑ अभेद-सामायिकसयम के प्रतिपादन के 
द्वारा प्रव्नज्यादायक हैं वे गुरु हैं, और तत्पश्चात्‌ तत्काल ही जो (आचार्य) भेदरूप छेदो- 
पस्थापना संयम के प्रतिपादक होने से छेद के प्रति उपस्थापक (भेद से स्थापित करने 
वाले) हैं वे निर्यापक हैं, उसी प्रकार जो आचार्य सयम के छेद होने पर पुन निर्दोष 
संयम को प्राप्त करने की विधि के प्रतिपादक होने से छेद होने पर उपस्थापक (सयम मे 
छेद होने पर उससे पुनः स्थापित करने वाले) हैं, वे भो निर्यापक हो हैं। इसलिये छेदो- 
पस्थापक अन्य आचाय॑ भी होते हैं ॥२१०॥॥ 

तात्पयंवरत्ति 

अथास्य तपोधनस्य प्रव्ज्यादायक इवान्यो5पि निर्यापकसज्ञों ग्रुरुरस्ति इति गुरुव्यवस्था 

निरूपयति-. 


लिगर्गहणे तेसि लिड्भग्रहणे तेषा तपोधनाना गुरुत्ति होदि गुरुभंवतीति । स के ? पव्वज्ज- 
दायगो विविकल्पसमाधिरूपपरमसामायिकप्रतिपादको योअसौ प्रव्रज्यादायक स एवं दीक्षागुरु छदेसु 
अवट्ठवगा देश सकल रुपयोद्धिधा छेदयोश्च वर्तका ये सेसा णिजञावगा समणा ते शेषा श्रमणा 








निर्यापषका भवन्ति शिक्षागुरवश्व भवन्तीति। अयमत्रार्थ ननिविकल्पकसमाधिरूपसामायिकस्यैकदेशेन 





१. छेदेसु अवट्ठवंगा (ज० वु०) | 





पव्यणसारो ] [ डदेदे 


च्युतिरेकदेशछेद , सर्वथा च्युति सकलदेशछेंद इति देशसकलभेदेन द्विधा छेद । तयोश्छेदयोयें 
प्रायश्चित्त दत्वा सवेगवैराग्यजनकपरमागमवचने सवरण कुर्व॑न्ति ते निर्यापका शिक्षागुरव श्रुतगुर- 
वश्चेति भण्यन्ते । दीक्षादायकस्तु दीक्षागुरुरित्यभिप्राय ॥२१०॥। 


उत्थानिका---अब यह दिखलाते है कि इस तप ग्रहण करने वाले साधु के लिये 
जैसे दीक्षादायक आचार्य या साधु होते हैं बसे अन्य निर्यापक नाम के गुरु भी होते है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(लिगग्गहण ) घुनि भेष के प्रहण करते समय (तेसि गुरू:) 
उन साधुओ का जो गुरु होता है (इति) बह (पव्बज्जवायगो) दीक्षागुरु (होदि) होता है । 
(छेदेसुअबट्ठबगा ) एकदेश या स्वदेश ब्रतभग होने पर जो फिर ब्रत में स्थापित कराने 
बाले होते है (सेसा) वे सब शेष (णिज्जाबगा समणा) निर्यापक श्रमण या शिक्षासुरु 
होते है। अभेद-समाधि-परमसामायिकरूप दीक्षा के जो दाता है उनको दीक्षा-गुर कहते 
हैं तथा छेद दो प्रकार का है, जहाँ अभेद समाधिरूप सामायिक का एकदेश भड्भ होता 
है उसको एक-देश छेद व जहाँ सवंथा भड़ होता हे उसको स्वदेश छेद कहते हैं । इने 
दोनो प्रकार छेदो के होने पर जो साधु प्रायश्चित्त देकर संवेग वेराग्य को पेदा करने वाले 
परमागम के वचनो से उन छेदों का निवारण करते हैं वे निर्यापक या शिक्षागुरु या श्रुतगुरु 
कहे जाते है । दीक्षा देने वाले को दोक्षागुरु कहते हैं, यह अभिप्राय है ॥२१०॥ 
अथ छिन्नसयमप्रतिसधानविधानमुपदिशति-- 
पयदम्हि समारद छेदों समणस्स कायचेट्ठम्हि । 
जायवि जदि तस्प पुणो आलोयणपृन्चिया किरिया ॥२११॥ 
छेदुवजुत्तोी! समणो समणं ववहारिणं जिणमदम्हि । 
आसेज्जालोचित्ता उबदिद॒ठं तेण कादव्बं ॥११२॥ [जुगलं] 


प्रयताया समारब्धाया छेद श्रमणस्य कायचेष्टायाम्‌ । 
जायते यदि तस्य पुनरालोचनपूर्विका क्रिया ॥२११॥ 


छेंदोपयुक्त श्रमण श्रमण व्यवहारिण जिनमते । 
आसाद्यालोच्योपदिष्ट तेन कतेंव्यम्‌ ॥२१२॥ [युगलम्‌ ] 


द्विविध: किल संयमस्य छेदः, बहिरड्रोप्न्तरड्श्च । तत्रकायचेष्टामात्राधिकृतो 
बहिरड्भ, उपयोगाधिकृतः पुनरन्तरंग' । ततन्र यदि सम्यगुपयुक्तस्य भ्रमणस्य प्रयत्नसमार- 
व्याया: कायचेष्टाया: कथंचिदृबहिरडूस्छेदो जायते तदा तस्य स्वथान्तरंगच्छेदर्वाजत- 














१ छेदपउत्तो (ज० वृ०)। २ कायव्व (ज० बु०)। 





४०० [ प्रवयणसारो 


त्वादालोचनपुविकया क्रिययंव प्रतीकार: । यदा तु स एबोपयोगाधिकृतण्छेदत्वेन साक्षाच्छेद 
एवोपयुक्तो भवति तदा जिनोदितव्यवहारविधिविदग्धश्रमणाश्रयालो चनपुर्वकत दुपदिष्टा- 
नुष्ठानेन प्रतिसंघानस्‌ ॥॥२११-२१२॥॥ 

भूमिका--संयम के छेद हो जाने पर पुनः निर्दोषसंयम को प्राप्त करने की विधि 
का उपदेश करते हैं-- 

अन्वयार्थ-- [ श्रमणस्य] श्रमण के [प्रयताया] सावधानी पूर्वक [समारूब्धाया ] 
की जाने वाली [कायचेष्टाया] कायचेष्टा के द्वारा [यदि छेद जायते] यदि छेद होता है 
तो [तस्य पुन ] उसे तो [आलोचनापूर्विका क्रिया] आलोचनापूर्वक क्रिया करना 
चाहिये । 

]श्रमण. छेदोपयुक्त ] (किन्तु) यदि श्रमण छेद मे उपयुक्त हुआ हो अर्थात्‌ सयम 
का बुद्धि-पूर्वक छेद हुआ हो तो उसे [जिनमते] जैनमत मे [व्यवहारिण ] व्यवहार कुशल 
[श्रमण आसाद्य] श्रमण के पास जाकर [आलोच्य] आलोचना करके (अपने दोष का 
निवेदन करके ), [तेन उपदिष्ट] उनके उपदेश अनुसार [कर्तव्यम्‌] करना चाहिये अर्थात्‌ 
प्रायश्चित ग्रहण करना चाहिये । 

टीका--संयम का छेद दो प्रकार का है, बहिरंग और अन्तरंग। उसमे मात्रकायरेष्टा 
संबंधी बहिरंग छेद है और उपयोग-सम्बन्धो अन्तरग छेद है। उसमे भली-भाति उपयुक्त 
श्रमण के प्रयत्नकृत कायचेष्टा मे कथंचित्‌ संयम का बहिरंग छेद होता है, तो बह सर्वथा 
अन्तरंग छेद से रहित है इसलिए आलोचनापूर्वक क्रिया से ही उसका प्रतीकार होता है । 
किन्तु यदि वही श्रमण उपयोग सम्बन्धी छेद होने से साक्षात्‌ छेद मे हो उपधुक्त होता है 
तो जिनोक्त व्यवहारविधि में कुशल अ्रमण के आश्रय से, आलोचनापूर्वबक, उनसे उपदिष्ट 
अनुष्ठान द्वारा सयम का प्रतिसधान होता है अर्थात्‌ संयम को पुनः प्राप्त करता है । 
२११-२१२॥ 

तात्पयंबृत्ति 
अथ पृव॑सृत्रोक्तछेदद्वयस्य प्रायश्चित्तविधान कथयति-- 


पयदम्हि समारद्धे छेदों समणस्स कायचेट्ठम्हि जायदि जदि प्रयताया समारब्धाया छिंद 
श्रमणस्य कायचेष्टाया जायते यदि चेतु॥ अथ विस्तर-छेदो जायते यदि चेतू। स्वस्थभावष्युति- 
लक्षण छेदो भवति । कस्याम्‌ ? कायचेष्टायाम्‌ । कथभूताया ? प्रयताया स्वस्थभावलक्षणप्रयत्न- 
पराया समारब्धाया अशनशयनयानस्थानादिप्रारब्धायाम्‌ । तस्स प्रुणो आलोयणपुव्विया किरिया 
तस्य पुनरालोचनपू्विका क्रिया । तदा काले तस्य तपोधनस्य स्वस्थभावस्य बहिरड्भस॒ह॒कारिकारण- 


पवयणसारों ] [५०१ 


भूता प्रतिक्रमणलक्षणालोचनपूर्विका पुन क्रियैव प्रायश्चित्त प्रतिकारो भवति न चाधिकम्‌। कस्मादिति 
चेतू ? अभ्यन्तरे स्वस्थभावचलनाभावादिति प्रथमगाथा गता छेंदपठत्तो समणो छेंदे प्रयुक्त श्रमणो 
निविकारस्वसवित्तिभावना च्युतिलक्षणच्छेदेन यदि चेत्‌ प्रयुक्त सहित श्रमणों भवति. समण ववहारिणं 
जिणमदम्हि श्रमण व्यवहारिण जिनमते तदा जिनमते व्यवहारज्ञ शयश्चित्तकुशल श्रमण आसेज्य 
आसाद्य प्राप्य न केवलमासाद्य आलोचित्ता नि प्रपञ्चभावेनालोच्य दोषनिवेदन कृत्वा उवबिट्ठ तेण 
कायव्व उपदिष्ट तेन कतंव्यम्‌ । तेन प्रायश्चित्तपरिज्ञानसहिताचार्येण निविकारस्वसवेदनभावनानुकूल 
यदुपदिष्ट प्रायश्चित्त तत्कत्तंव्यमिति सूत्रतात्पयंम्‌ ॥२११-२१२॥ 

एव ग्रुरुव्यवस्थाकथनरूपेण प्रथमगाथा त्थैव प्रायश्चित्तकथनार्थ गाथाद्यमिति समुदायेन 
तृतीयस्थले गाथात्रय गतम्‌ । 

उत्पानिका--आगे पूर्व सूत्र मे कहे हुए दो प्रकार छेद के लिये प्रायश्चित्त का 
विधान क्या है सो कहते है-- 

अन्वय सहित विशेपार्थ--(प्रयदम्हि समारद्धे) चारित्र का प्रयत्न प्रारम्भ किये 
जाने पर (जदि) यदि (समणस्स) साधु की (कायचेटठम्हि) कायकी चेष्टा में 
(छेदो) संयम का छेद या भग (जायदि) हो जावे (पुणो तस्त) तो फिर उस साधु को 
(आलोयणपुव्विया किरिया) आलोचनपुर्वंक क्रिया ही प्रायश्चित्त है। यदि साधु (छेदु- 
पउत्तो समणो) भंग या छेद से उपयुक्त हे तो वह साधु (जिणमदम्हि) जिनसत सें (बव- 
हारिण) प्रायश्चित व्यवहार के ज्ञाता (समर्ण) आचार्य को (आसेज्ज) प्राप्त होकर (आलो- 
चना करने पर (तेण उवदिट्ठ) उस आचाय॑ के द्वारा जो शिक्षा मिले उसे (कायव्व) 
करना चाहिये । यदि साधु के आत्मा में स्थितिरूप सामायिक के प्रयत्न को करते हुए भोजन, 
शयन, चलने, खडे होने, बंठने आदि शरीर को क्रियाओं मे कोई दोष हो जाबे, उस समय 
उस साधु के साम्यभाव के बाहरी सहकारी कारणरूप प्रतिक्रमण है लक्षण जिसका ऐसी 
आलोचना पूर्वक क्रिया ही प्रायश्चित अर्थात्‌ दोष को शुद्धि का उपाय है, अधिक नहां 
क्योरि वह साधु भीतर में स्वस्थ आत्मोकभाव से चलायमान नहीं हुआ है । पहलो गाथा 
का भाव यह है। तथा यदि साधु निविकार स्वसवेदन को भावना से च्युत हो जावे अर्थात्‌ 
उसके सर्वथा स्वस्थभाव न रहे । ऐसे भज् के होने पर बह साधु उस आजचाये या निर्यापक 
के पास जावे जो जिनमत में वणित व्यवहार क्रियाओं के ज्ञाता प्रायश्चित्तादि शास्त्रों में 
कुशल हों ओर उनके सामने कपट-रहित होकर अपना दोष निवेदन करे। तब वह 
प्रायश्चित्त का ज्ञाता आचाय॑ उस साधु के भीतर जिस तरह निविकार स्वसंवेदबत को भावना 
पुनः हो जाबे उसके अनुकूल प्रायश्चित या वण्ड बतावेगा । जो कुछ उपदेश मिले उसके 
अनुकूल साधु को करना योग्य है ॥२११-२१२॥ 


५०२ ] [ प्रथयणसारो 


इस तरह गुरु को अवस्था को कहते हुए प्रयम गाथा तथा प्रायश्चित को कहते हुए 
वो गाथाएं इस तरह समुदाय से तोसरे स्थल में तीन गाथाएं पूर्ण हुईं । 

अथ श्रामण्यस्य छेदायतनत्वात्‌ परद्रव्यप्रतिबन्धा: प्रतिषेध्या इत्युपदिशति--- 

अधिवासे व विवासे छेदविहृणों भवोय सामण्णे। 
समणो विहरदु णिच्चं परिहरमाणों णिबंधाणि ॥२१३॥ 
अधिवासे वा विवासे छंदविहीनो भूत्वा श्रामण्ये । 
श्रमणो विहरतु नित्य परिहरमाणो निबन्धानु ॥२१३॥ 

सर्व एवं हि परव्रव्यप्रतिबन्धा उपयोगोपरज्जकत्वेन निरुपरागोपयोगरूपस्य श्राम- 
ण्यस्य छेदायतनानि तदभावादेवाछिन्नश्रामणप्यम्‌ । अतः आत्मन्येबात्मनों नित्याधिकृत्य व!से 
वा गुरुत्वेत गुरुनधिकृत्य वासे वा गुरुध्यो विशिष्टे वासे वा नित्यमेव प्रतिषेधयन्‌ परद्रव्य- 
प्रतिबन्धान्‌ भ्रामण्ये छेदविहीनों भृत्वा श्रमणो बतंताम ॥२१३॥ 

भूमिका--अब, श्रामण्य छेद के आयतन होने के कारण परद्रव्य से सबध निषेध 
करने योग्य हैं, ऐसा उपदेश करते हैं-- 

अन्वया्थ--- [ अधिवासे | अधिवास में (गुरुओ के सहवास मे) वसते हुये [वा] या 
[विवासे ] विवास मे (गुरुओ से भिन्‍न स्थान मे) वसते हुये, [नित्य| सदा [निबधान] 
पर द्रव्य के सम्बन्धो को [परिहरमाण |] परिहरण करता हुआ [श्रामण्ये] यतिधमं मे 
[छेदविहीन: भूत्वा] छेदविहीन होकर [श्रमण विहरतु] श्रमण विहार करो । 

टीका--वास्तव में सभी परद्रव्य का संबंध उपयोग को बिकारी करने वाला होने 
से निधिकारी उपयोगरूप यति-धर्म छेद का आयतन है, उसके अभाव से हो अछिन्‍न श्रामष्य 
होता है । इसलिये आत्मा मे ही आत्मा को सवा स्थापित करके (आत्मा से) बसते हुये 
अथवा गुरुरूप से गुरुओं को स्थापित करके (गुरुओ के सहवास से) निवास करते हुये या 
गुरुओं से विशिष्ट-भिन्‍नवास में बसते हुये, सदा ही परद्रव्य सबधो को निषेधता (परिहरण 
करता) हुआ यतिधर्म छेदविहोन होकर श्रमण बर्तन करे ॥२१३॥। 


तात्पयंबत्ति 
अथ निविकारश्रामण्यछेदजनकान्परद्रव्यानुबन्धान्रिषेधयति , 
विहरदढु विहरतु विहार करोतु ।स क ? समणों शत्रुमित्रादिसमचित्तश्रमण णिच्च नित्य 
सर्वेकाल । कि कुर्वन्सन्‌ ? परिहरमाणों परिहरन्सन्‌। कान ? णिबधाणि चेतनाचेतनमिश्रण्रद्रव्ये 
ध्वनुबन्धान्‌ । क्व विहरतु ? अधिवासे ब अधिकृतगुरुकुलवासे निश्चयेन स्वकीयशद्धात्मवासे वा बिवासे 


१ छेदविहीणों (ज० वृ०) कह अ 
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गुरुविरहितवासे वा । कि ऊृत्वा ? सामण्णे निजशद्धात्मानुभूतिलक्षणनिश्चयचारित्रे छेदविहोणों भवीय 
छंदविहीणो भूत्वा रागादिरहितनिजशुद्धात्मानुभूतिलक्षणनिश्वयचारित्रच्युतिरूपछेदरहितो भूत्वा । 
तथाहि--गुरूपाश्वें यावन्ति शास्त्राणि तावन्ति पठित्वा तदनन्तर गुरु पृष्टवा च समशीलतपोधने 
सह भेदाभेदरत्नत्रयभावनया भव्यानामानन्द जनयन्‌ तप श्रुतसत्वैकत्वसन्तोषभावनापञ्चक भावयन्‌ 
तीर्थंकरपरमदेवगणधरदेवादिमहापुरुषाणा चरितानि स्वयं भावयन्‌ परेषा प्रकाशयश्च विहरतीति 
भाव ॥२१३॥ 


उत्थानिका--आगे निरविकार मुनिपने के भड्भ के उत्पन्न करने वाले निमित्त 
का रणरूप परद्रव्य के सम्बन्धो का निषेध करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ---(समणो ) शत्रु भित्र में समान भावधारी साधु (णिबंधाणि 
परिहरसाणो ) देतन अचेतन सिश्र पदार्थों मे अपने रागद्वरेंष रूप सबधों को छोड़ता हुआ 
(सामण्णे छेदविहीणों भवीय ) अपने शुद्धात्मानुभव रूपी घुनिषद से छेद रहित होकर अर्थात्‌ 
निज शुद्धात्मा का अनुभवनरूप निश्चयचारित्र मे भड्धः न करते हुए (अधिवासे) व्यवहार 
से अपने अधिकृत आचाय॑ं के सघ मे तथा निश्चय से अपने ही शुद्धात्मारूपी घर में (व 
विवासे) अथवा गुरु-रहित स्थान में (णिच्च विहरतु) नित्य बिहार करे । साधु अपने गुरु 
के पास जितने शास्त्रों को पढ़ना हो उतने शास्त्रों को पढकर पश्चात्‌ गुरू की भाज्ञा लेकर 
अपने समान शोल और तप के धारी साधुभों के साथ निश्चय और व्यवहार रत्नत्रय को 
भावना से भव्य जोबो को आनन्द पेदा करता हुआ तथा तप, शास्त्र, वीयं, एकत्व और 
संतोष इन पाच प्रकार की भावनाओं को भाता हुआ तोथंकरपरमदेव, गणधरदेव आदि 
महान्‌ पुरुषों के चारित्र को स्वय विचारता हुआ ओर दूसरों को प्रकाश करता हुआ बिहार 
करता है, यह भाव है ॥२१३॥। 

अथ श्रामण्यस्य परिपूर्णतायतनत्वात्‌ स्वद्रव्य एवं प्रतिबन्धो विधेय इत्युपदिशति-- 

चरदि णिबद्धो णिच्चं समणो णाणम्मि दंसणमुहस्मि । 
पयदो मूलगुणेसु य जो सो पडिपृण्णसामण्णों ॥२१४॥ 
चरति निबद्धो नित्य श्रमणो ज्ञाने दर्शनमुखे । 
प्रयतो मूलगुणेषु च यु स परिपूर्णश्रामण्य ॥२१४॥ 

एक एव हि स्वद्रव्यप्रतिबन्ध उपयोगमाज॑कत्वेन माजितोपयोगरूपस्य श्रामष्यस्य 
परिपृर्णतायतनं, तत्स्भावादेव परिपूर्ण भ्रामण्यम्‌ । अतो नित्यमेव ज्ञाने बशंनादो चर प्रति- 
बद्धेन मूलगुणप्रयततया चरितब्यं ज्ञानदशंनस्वभावशद्धात्मद्रव्यप्रतिबद्धशुद्धास्तित्वमात्रेण 
बतितव्यमिति तात्पयंभग्‌ ॥२१४॥ 
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भूमिका---अब, शामणष्य को परिपृर्णता का आयतन होने से स्वद्वव्य में ही सबंध 
करना योग्य है, ऐसा उपदेश करते हैं--- 

अन्वयार्थ--[य श्रमण:] जो श्रमण [नित्य] सदा [ज्ञाने दर्शनमुखे ] ज्ञान मे और 
दर्शनादि मे [निबद्धः] प्रतिबद्ध [च] तथा [मूलग्रुणेषु प्रयत ) मूलगुणों मे प्रयत्नशील 
[चरति] विचरण करता है, [सः] वह [परिपूर्णश्रामण्य:] परिपूर्ण श्रामण्यवान्‌ है । 

टीका--एक स्वद्रव्य से संबध ही, उपयोग का मार्जन करने वाला है, अतः मारजित 
उपयोगरूप श्रामण्य की परिपुर्णता का आयतन है, उसके सद्भाव से ही यतिधमं परिपूर्ण 
होता है। 

इसलिये सदा ज्ञान में ओर दर्शनादिक से सबध रखकर मूलगुणों में प्रवत्नशीलता 
से विचरना, ज्ञानदर्शन स्वभाज में शुद्धात्मद्रव्य प्रतिबद्ध-शुद्ध अत्तित्वसात्ररूप से अर्थात्‌ 
रागादि रहित उपयोग बतंना, यह तात्पयं है ॥२१४।॥ 


तात्पयबृत्ति 

अथ श्रामण्यपरिपूर्णका रणत्वात्स्वशुद्धात्मद्रव्ये निर्तरमवस्थान कत्तंव्यमित्याख्याति-- 

चरदि चरति वर्तते। कथभूत ? णिबद्धों अधीन णिच्च नित्य सर्वकाल। स क कर्त्ता ? 
समणो लाभालाभादिसमचित्तश्रमण । क्‍्व निबद्ध ? णाणम्मि वीतरागसर्वज्ञप्रणीतपरमागमन्ञाने 
तत्फलभूत्तस्वसवेदनज्ञाने वा दसणघुहस्मि दर्शन तत्त्वार्थश्रद्धान तत्फलभूतनिजशुद्धोत्मोपादेयरुचिरूप- 
निश्चयसम्यक्त्व वा तत्प्रमुखेष्वनन्तसुखादिगुणेषु पयदों मूलगुणसु य प्रणत प्रयत्नपरश्च | केषु ? 
मूलगुणेषु निश्चयमूलगुणाधारपरमात्मद्रव्ये वा जो सो पडिपुण्णसामण्णो य एवं गुणविशिष्टश्रमण 
स॒ परिपूर्णश्रामण्यो भवतीति । अयमत्रार्थ --निजशुद्धात्मभावनारतानामेव परिपूर्णश्रामष्य 
भवतीति ॥ २ १४।। 

उत्थानिका--आगे कहते है कि मुनिपद की पूर्णता के हेतु से साधु को अपने शुद्ध 
आत्मद्रव्य मे सदा लीन होना योग्य है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ---(जो समणो ) जो मुनि (दंसणमुहम्मि णाणस्मि) सम्यर- 
दर्शन को सुख्य लेकर सम्यरज्ञान मे (णिक्च णिबद्धों) नित्य उनके अधीन होता हुआ 
(य मूलगुणेसु पयदो) और मूलगुणों से प्रयत्न करता हुआ (चरवि) आचरण करता है 
(सो पडिपुण्णसामण्णो) वह पूर्ण यति हो जाता है। जो लाभ अलाभ आदि में समान 
चित्त को रखने वाला श्रमण तत्त्वाथं श्रद्धान और उसके फलस्वरूप निश्चयसम्यग्दर्शन मे 
जहाँ एक निज शुद्धात्मा ही ग्रहण करने योग्य है ऐसी रुचि होती है तथा वोतराग सर्वत्ष हारा 
कहे हुए परमागम के ज्ञान मे ओर उसके फलरूप स्वसवेदन ज्ञान मे तथा अट्ठाईस सूलगुणों मे 
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अथवा निश्चय घूलगुण के आधार रूप परमात्म द्रव्य में उद्चत होता हुआ सर्वकाल आचरण 
करता है वह पूर्ण मुनि होता है। यहाँ यह भाव है कि जो निज शद्धात्मा की भावना में 
रत होते हैं उन्हीं के पूर्ण मुनिषना हो सकता है ।|२१४॥।॥ 

अथ श्राभण्यस्य छेदायतनत्वात्‌ यतिजनासन्न: सुक्ष्मपरद्रव्यप्रतिबन्धो5पि प्रतिषेध्य 
इत्युपदिशति-. 

भत्ते वा खवर्ण वा आवसधे वा पुणो विहारे वा। 
उवधिम्हि वा णिबद्धं णेच्छदि समणम्हि विकधम्हि ॥२१५॥ 
भक्‍ते वा क्षपणे वा आवसथे वा पुनविहारे वा । 
उपधोौ वा निबद्ध नेचछति श्रमणे विकथायाम्‌ ॥२१५॥ 

श्रामण्यपर्यायसहकारिकारणशरी रव॒त्तिहेतुमात्रत्वेनादी यमाने भक्‍ते तथाविधशरीरब- 
त्यविरोधेन शुद्धात्मद्रव्यनीरगनिस्तरड्भविश्रान्तिसृत्र णानुसारेण प्रवतंमाने क्षपणे नीरंगनि- 
स्तरंगान्तरंगद्रव्यप्रसिद्धधरथंमध्यास्यमाने. गिरोन्द्रकन्दर प्रभतावावसथे. यथोक्तशरी रवृत्तिहै- 
तुमागंणार्थभारभ्यमाणे विहारकर्मणि.. श्रामण्यपर्यायसहकारिकारणत्वेनाप्रतिथिध्यमाने 
केवलदेहमात्रे उपधो अन्योन्यबोध्यबोधकभावमात्रेण कथचित्परिचिते श्रमणे शब्दपरुद्गलो- 
ललाससवलनकश्मलितचिस्दि त्तिभागायां शुद्धात्मद्रव्यविरुद्धायां कथायां चंतेष्वपि तद्विकल्पा 
चित्रितचित्तभित्तितया प्रतिषेध्य: प्रतिबन्ध: ॥॥२१५॥ 

भूमिका--अब, मुनिजन को निकट का सुक्ष्म परद्रव्य संबंध भी, श्रामण्य के छेद 
का आयतन होने से निषेध्य है, ऐसा उपदेश करते है-- 

अन्वयार्थ---[ भक्ते वा] मुनि आहार मे, [क्षपणे वा] उपवास मे [आवसथे वा ] 
निवास स्थान मे [पुन विहारे वा] और विहार मे, [ उपधौ] परियग्रह मे, [श्रमणे] अन्य 
मुनि में [वा] अथवा [विकथायाम्‌ ] विकथा मे [निबद्ध] जडना, लगना, सलग्न होना 
[न इच्छति | नही चाहता | 

टीका--( १) भ्रामण्य पर्याय के सहकारी कारणभृत शरीर को स्थिति के हेतुमात्र 
से ग्रहण किये जाने बाले आहार में (२) अर्थात्‌ शरीर के टिकने के साथ विरोध न आये 
इस प्रकार, शुद्धा(मद्रव्य में विकाररहित और तरंगरहित स्थिरता को रचना की जाय, 
तदनुसार प्रवर्तमान अनशन में (३) नोरग ओर निस्तरग अन्‍्तरंग द्रव्य को प्राप्ति के लिये 
सेथ्यमान गिरीन्द्रकन्दरादिक आवास मे अर्थात्‌ पर्बत की गुफा इत्यादि निवास स्थान में 
(४) यथोक्त शरीर स्थिति को कारणमूत भिक्षा के लिये विहारकायं मे (५) श्रासण्यपर्याय 
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का सहकारी कारण होने से जिसका निषेध नहीं है ऐसे केवल देहमात्र परिग्रह मे, (६) 
सात्र अन्योन्य बोध्य-बोधक रूप से जिनका कथचित्‌ परिचय पाया जाता है ऐसे अन्य मुनि 
में, और (७) शब्द रूप पुदुगलपर्याय के साथ बाच्य-बाचकरु सबध से जिसमें चेतन्य रूपी 
भित्ति का भाग मलिन होता है, ऐसी शुद्धात्मद्रव्य से विरुद्ध कथा में इन सब मे लीन 
होना निषेध्य-त्यागने योग्य है अर्थात्‌ उनके विकल्पों से भी चित्त भूमिको चित्रित होने 
देना योग्य नहीं है ॥२१५॥ 
तात्पयंब॒त्ति 
अथ श्रामण्यछेदका रणत्वात्प्रासुकाहा रादिष्वपि ममत्व निषेधयति , -- 
णेच्छद नेचछति । कम्‌ ? णिबद्ध निबद्धमाबद्धमू। कक्‍्व ? भत्ते वा शुद्धात्मभावनासहकारि- 
भूतदेहस्थितिहेतुत्वेन ग्रह्म माणे भकते वा प्रासुकाहारे खबणे वा इन्द्रियदपविनाशकारणभूजत्वेन निविकल्प- 
समाधिहेतुभूते क्षपणे वानशने आवसधे बा परमात्मतत्त्वोपलब्धिसहकारिभूते गिरिगुहाद्यावसथे वा 
पुणो बिहारे वा शुद्धात्मभावनासहकारिभूताहारनीहा राथ्थ॑व्यवहाराथंव्यवहारे वा । पुनर्देशान्तर विहारे वा 
डवधिम्हि शुद्धोपपोगभावनासहकारिभूतशरीरपरिग्रहे ज्ञानोपपोगकरणादाौ वा समणम्हि परमात्म- 
पदार्थविचा रसहकारिकारणभूते श्रमणे समशीलसघातकतपोधने वा विकर्धान्ह परमसमाधिविधात- 
श्ुद्भधारवी ररागादिकथाया चेति। अयमत्रार्थ -आगमविरुद्धाहारविहारादिषु तावत्पूवंमेव निषिद्ध । 
योग्याहारविहारादिष्वपि ममत्व न कत्तंव्यमिति ॥२१५॥ 
एव सक्षेपेणाचा राधनादिकथिततपोधन विहारव्याख्यानमुख्यत्वेन चतुर्थस्थले गाथात्रय गतम्‌ । 
उत्थानिका---आग कहते है कि प्रायुक आहार आदि में भी जो ममत्व है वह मुनि- 
पद के भग का कारण है इसलिये आहारादि में भी ममत्व न करना चाहिये-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--साधु (भत्ते) भोजन मे (वा) अथवा (खबरे) उपवास 
करने में (वा आवसधे) अथवा वस्तिका से (वा बिहारे) विहार करने में, (वा उवधम्हि) अथवा 
शरोर मात्र परिग्रह मे (वा समणम्हि) अथवा मुनियों मे (पुणो विकधम्हि) या विकथाओ 
मे (णिबद्धं) ममतारूप सम्बन्ध को (णेच्छदि) नहीं चाहता है । साधु महाराज शुद्धात्मा की 
भावना के सहकारी शरोर को स्थिति के हेतु से प्रासुक आहार लेते हैं सो भक्त हैं, इन्द्रियो 
के अभिमान को विनाश करने के प्रयोजन से तथा निविकल्पसमाधि में प्राप्त होने के लिये 
उपवास करते हैं सो क्षपण है, परमात्मतत्व की प्राप्ति के लिये सहकारी कारण पर्वत को 
गुफा आदि वसने का स्थान सो आवसथ है, शुद्धात्मा की भावना के सहकारी कारण आहार 
नीहार आदिक व्यवहार के लिये व देशान्तर के लिये विहार करना सो विहार है, शुद्धात्मा 
की भावना के सहकारी कारण रूप शरीर को धारण करना व ज्ञान का उपकरण शास्त्र, 
शोचोपकरण कमंडलु, दया का उपकरण पिछिछका इनमे मसताभाव सो उपधि है, परभा- 
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त्म पदार्थ के विचार में सहकारी कारण समता और शील के समूह तपोधन सो श्रमण हैं, 
परमसमाधि के घातक श्यृंगार बोर व राहद्वेषादि कथा करना सो विकथा है। 
इन भक्त, क्षपण, आवसथ, विहार, उपधि, भ्रमण तथा विकथाओं मे साधु महाराज अपना 
मसताभाव नहों रखते हैं । भाव यह है कि आगम से विरुद्ध आहार विहार आदि मे बतंने 
का तो पहले ही निषेध है अतः अब साधु की अवस्था में योग्य आहार विहार आवि में भी 
साधु को ममता न करनी चाहिसे ॥२१५॥ 
इस तरह संक्षेप से आचरण की आराधना आदि को कहते हुए साधु महाराज के 
बिहार के व्याख्यान की मुख्यता से च्ोथे स्थल में तोन गाथाएं पूर्ण हुईं । 
अथ को नाम छंद इत्युपदिशति-- 
अपयत्ता वा चरिया सयणासणठाणचंकमादीसु । 
समणस्स सव्वकाले हिसा सा संतय त्ति' मदा ॥२१६॥। 
अप्रयता वा चर्या शयनासनस्थानचक्रमणादिष । 
श्रमणस्य सर्वकाले हिसा सा सततेति मता ॥२१६॥ 
अशुद्धोपयोगो हि छेद: शुद्धोपयोगरूस्य श्रामण्यस्य छेदनात्‌, तस्यथ हिसनात्‌ स एव 
च हिसा । अत: श्रमणस्थाशुद्धोपपोगाविनाभाविनो शयनासनस्थानचंक्रमणादिष्वप्रयता या 
धर्या सा खलु तस्य सर्वकालमेव संतानवाहिनी छेदानर्थान्तरभूता हिसेब ॥२१६॥ 
भूमिका--अब छेद क्या है, उसका उपदेश करते हैं--- 
अन्यया्थं-- श्रमणस्य ] श्रमण के [शयनासनस्थानचक्रमणादिषु] शयन, बेठना, खडे 
रहना, गमन इत्यादि में [अप्रयता वा चर्या] जो अयत्नाचार चर्या है [सा] वह [सव्वकाले ] 
सदा [सतता हिसा इति मता | सतत हिसा मानी गई है ! 
टीका--भशुद्धोपयोग से ही छ द है, क्योकि (उससे) शुद्धोपयोग रूप श्रामण्यका 
छ दन होता है, और वही (अशुद्धोपयोग ही) हिंसा है, क्योकि (उससे) शुद्धोपयोगरूप 
श्रामण्य का हिसन (हनन) होता है। इसलिये श्रमण के, जो अशुद्धोपयोग के बिना नहीं 
होतो ऐसी शयन-आसन स्थान गमन-इत्यादि मे अयत्नाचार चर्या (आचरण) वास्तव मे 
उसके लिये सर्वकाल में (सदा) ही धाराधाही हिसा हो है--जो कि छ द से कोई भिन्न 


वस्तु नहों है ॥२१६॥ 
तात्पयब॒त्ति 


अथ शुद्धोपयोगभावनाप्रतिबन्धक छेद कथयति-- 
सदा मता सम्मता। का ? हिसा शुद्धोपयोगलक्षणश्रामण्यछेदका रणभूता हिसा। केथंभूता ? 


१. सतत्तिय त्ति (ज० वृ०) | 
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सतत्तियत्ति सन्‍्तता निरन्तरेति | का हिसा मता ? चरिया चर्या चेष्टा यदि चेत्‌ । कथभूता । अपयत्ता 
वा अप्रयत्ना वा नि कषायस्वसवित्तिरूपप्रयत्नरहिता सक्लेशसहितेत्यर्थ । केषु विषयेषु ” सयणासण- 
ठाणचकमादोसु शयनासनस्थानचक्रमणस्वाध्यायतपश्चरणादिषु । कस्य ? समणस्स श्रमणस्यथ तपो- 
धनस्यथ । कक्‍य ? सब्वकाले सर्वकाले। अयमत्रार्थ --बाह्यव्यापाररूपा शत्रवस्तावत्यूवंमेव त्यक्त्वा 
तपोधने अशनशयनादिव्यापारै पुनस्त्यक्तो नायाति। तत कारणादन्तरज्जक्रोधादिशत्रुनिश्नहार्थ तत्रापि 


सक्लेशो न कत्तंव्य इति ॥२१६।। 
उत्थानिका--आगे कहते है कि छेद या भग शुद्धात्मा की भावना का विरोध करने 
वाला है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ-- (बा) अथवा (समणस्स) साधु की (सयणासणठाणचं- 
कमादोतु) शयन, आसन, खड़ा होना, चलना, स्वाध्याय, तपश्चरण आदि कार्यों मे (अप- 
यत्ता चरिया) प्रयत्त रहित चेष्टा अर्थात्‌ कषायरहित-स्वसवेदन-ज्ञान से छूटकर जीव दया 
की रक्षा से रहित संवलेश-भाव-सहित जो व्यवहार का बतंना है (सा) 
यह (सब्यकालं ) सर्वकाल में (सतत्तिय हिसा) निरन्तर होने बाली हिसा अर्थात्‌ शुद्धोपयोग 
लक्षणमयो मुनिपद को छंद करने वालो हिसा (मदा) मानो गई है | यहाँ यह अथं है कि 
बाहरी व्यापार रूप शत्रुओ को तो पहले ही मुनियो ने त्याग दिया था परन्तु बेठना, 
चलना, सोना, आदि व्यापार का त्याग हो नहीं सकता। इसलिये इनके निमित्त से 
अन्तरड़् मे क्रोध आदि शत्रुओ की उत्पत्ति न हो-साधु को उन कार्यों मे सावधानी रखनी 
चाहिये । ॥२१६।। 
अथान्तरंगबहिरंगत्वेन छ दस्य द्वेविध्यपमुपदिशति-- 
मरदु व जियदु व जोवो अयदाचारस्स णिच्छिदा हिसा। 
फ्यदस्स णत्यि बंधो हिसामेत्तेणभ समिदस्स ॥२१७॥ 


म्रियता वा जीवतु वा जीवो5यताचारस्य निश्चिता हिंसा । 
प्रयतस्थ नास्ति बन्धों हिसामात्रेण समितस्य ॥२१७॥। 


अशुद्धोपयोगोउन्तर ड्रच्छ द:, परप्राणव्यपरोपो बहिरड्भ । तत्र परप्राणव्यपरोपस- 
ज्रावे तदसडद्भावे वा तबविनाभाविनाप्रयताचारेण प्रसिद्धधदशुद्धोपयोगस:द्भधावस्य सुनिश्चि- 
तहिसाभावश्रसिद्धेस्तथा तद्विनासाविना प्रयताचारेण प्रसिद्धयदशुद्धोपयोगास:द्भधावपरस्य 
परप्राणव्यपरोपसद्भधावेईपि बन्धाप्रसिद्धथा सुनिश्चिर्ताहसा5भावप्रसिद्धेश्यान्तरड्रः एवं छेदो 
बलोयान्‌ पुनवंहिर ड्रः । एव्मप्यन्त रज्भचच्छेदायतनमात्रत्वादब हिर ड्रच्छेदोपभ्युपगम्पेतेव । 

भूमिफा--अब, छेद के अन्तरंग ओर बहिरग, ऐसे दो प्रकार बतलाते हैं-- 
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अन्वया्थ--[ जीवः] जीव [म्रियता वा जीवतु वा] भरे या जिये, [अयताचारस्य ] 
अयत्नाचार वाले के [हिसा] हिसा [निश्चिता] निश्चित है, [प्रयतस्थ समितस्य ] 
यत्नाचारी के समितिवान्‌ के [हिसामात्रेण |] हिसामात्र से [बन्ध.] बध [नास्ति] नही है । 
टीका--अशुद्धोपयोग अंतरग छेद है, परप्राणों का विश्छेद बहिरण छेद है। इनमें 
से अंतरंगछेद ही विशेष बलवान है, बहिरंगछेद नहीं, क्योंकि-परप्राणों के विश्छेद का 
सदृभाव हो या असदूभाव, जो अशुद्धोपयोग के बिना नहों होता ऐसे अयत्नाबार आचरण 
से प्रसिद्ध होने वाला अशुद्धोपपोग का सदुभाव जिसके पाया जाता है उसके हिंसा के 
सद्भाव की प्रसिद्धि सुनिश्चित है ओर इस प्रकार जो अशुद्धोपयोग के बिना होता है ऐसे 
यत्नाचार से प्रसिद्ध होने वाला अशुडोपयोग का असदरभाव जिसके पाया जाता है, उसके 
परप्राणों के विच्छेद के सदभाव में भो बंध की अप्रसिद्धि है, अतः हिसा के अभाव की 
प्रसिद्धि सुनिश्चित है । अतरंग छेद ही विशेष बलवान है, बहिरंगछेद नहीं, ऐसा होने पर 
भो बहिरंग छेद अंतरंग छेद का आयतनमात्र हे इसलिये उस बहिरंग छेद को स्वोकार तो 
करना ही चाहिये अर्थात्‌ उसे मानना ही चाहिये ॥२१७॥ 


तात्पयंब॒त्ति 


अथान्तरड्भबहिरज्जहिसारूपेण द्विविधछेदमाख्याति-- 

मरदु व॑ जियदु व जीवो अयदाचारस्स णिच्छिदा हिसा ज्रियता वा जीवतु वा जीव प्रयत्न- 
रहितस्य निश्चिता हिसा भवति बहिरड्भान्यजीवस्थ मरणे5मरणे वा निविकारस्वसवित्तिलक्षणप्रयत्न- 
रहितस्य निश्चयशुद्धचैतन्यप्राणव्यपरोपणरूपा निश्चयहिसा भवति। पयदस्स णत्थि बधों बाह्या- 
भ्यन्त रप्रयत्नपरस्य नास्ति बन्ध । केन ? हिसामेस्‍्ेण द्रव्यहिसामात्रेण/ कथभूतस्य पुरुषस्य ? 
समिदस्स समितस्य शुद्धात्मस्वरूपे सम्यगितों गत परिणत समितस्तस्य समितस्य | व्यवहारेणेय्यादि 
पचसमितियुक्तस्य च। अयमत्रार्थ --स्वस्थभावनारूपनिश्चयप्राणस्य विनाशकारणभूता रागादिपरिणति- 
निश्चयहिसा हिसा भश्यते रागाद॒त्पत्तेबेहिरगनिमित्तभूत परजीवधातों व्यवहारहिंसेति द्विधा हिसा 
ज्ञातव्या। किन्तु विशेष बहिरगहिसा भवतु मा भवतु स्वस्थभावनारूपनिश्चयप्राणबाते सति निश्चय- 
हिंसा नियमेन भवतीति । तत कारणात्सैव मुख्येति २१७॥। 

उत्थासिका--भआगे हिसा के दो भेद है अन्तरज़ुहिसा और बहिरज्जृहिसा। इस- 
लिये छेद या भड् भी दो प्रकार के है ऐसा व्याख्यान करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--( जीवो भरदु व जियदु) जीव मरो या जीता रहो 
(अयदाचारस्स ) जो यत्न पृथक आचरण से रहित है उसके (णिष्छिदा हिंसा) निश्चय 
हिसा है (समिदस्स) समितियों से (पंयदस्स) जो प्रयत्नवान है उसके (हिसामेत्तेण) द्रव्य 


प्राणों की हिसामात्र से (बन्धों णत्यि) बन्ध नहीं होता है। बाह्य में दूसरे जोब का मरण 
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हो था मरण न हो जब कोई निविकार स्थसंवेदन रूप प्रयत्न से रहित है तब उसके निश्चय 
शुद्धचेतन्‍्य प्राण का घात होने से निश्चयहिता होतो है। जो कोई भले प्रकार अपने 
शुद्धात्मस्वभाव में लीन है, अर्थात्‌ निश्वयसिति को पाल रहा है तश्रा व्यवहार में ईर्या, 
भाषा, एषणा, आदाननिक्षेपण, प्रतिष्ठापना इन पाच समितियों में सावधान है, अंतरंग 
बहिरण प्रयत्नवान है, प्रमादो नहीं है उसके बन्ध नहों होता है। पहाँ यह भाव है कि 
अपने आत्मस्वभावरूप निश्चयप्राण का विनाश करने वालो रागादि परिणति निश्चय- 
हिंसा कही जाती है। रागादिक उत्पन्न करने के लिये बाहरी निमित्तरूप जो परजोव का 
घात है सो व्यवहारहिसा है, ऐसे दो प्रकार हिसा जाननो चाहिये । किन्तु विशेष यह है 


कि बाहरी हिसा हो, था न हो जब आत्मस्वभावरूप निश्चग्रत्राण का धात होगा तब 
निश्चर्याहुसा ही मुख्य है ।॥२१७॥। 
अथ तमेवार्थ दृष्टान्तदाष्टान्ताभ्या दृढ्यति-- 
उच्चालियम्हि पाए इरियासमिदस्स णिगर्सत्थाएं। 
आबाधेज्ज कुलिंग मरिज्ज त जोगमासेज्ज ॥२१७-१॥ 
ण हि तस्स तण्णिमित्तोे बधो सुहुमो य देसिदों समये । 
मुच्छापरिग्गहोच्चिय अज्यप्पपमाणदोी. विट॒ठों ॥२१७-।॥जुम्म।। 
उच्चालियम्हि पाए उत्क्षिप्ते चालिते सति पादे | कस्य ? इरियासमिदस्स ईर्यासमितितपोधनस्य । 
क्व ? णिग्गमत्थाए विवक्षितस्थानान्निर्ग मस्थाने आबाधेज्ज आबाध्येन पीड्यं त। स क ? कुलिग 
सृक्ष्मजन्तु न केवलमाबाध्येत भरिज्ज खज्रियता वा कि कृत्वा | त जोगमासेज्ज त पूर्वोक्त पादयोग पाद- 
सघट्टनमाश्रित्य प्राप्येति । ण हिं तस्य तण्णिमित्तो बधों सुहमों य देसिदों समये न हि तस्य ततन्निमित्तो 
बन्ध सूक्ष्मोषपि देशित समये तस्यथ तपोधनस्य तन्निमित्त सूक्ष्मजन्तुधातनिमित्तो बन्ध सूक्ष्मोडपि 
स्तोको5पि नैव दृष्ट समये परमागमे । दृष्टान्तमाह-मुच्छापरिग्गहोच्चिय मूच्छापरिग्रहश्चैव अज्प्मप्प- 
पमाणदो विद्ठो अध्यात्म प्रमाणतो दृष्टमिति । अयमत्रार्थ --“म्‌््छा परिग्रह ” इति सूत्रे यथाध्यात्मा- 
नुसारेण मूच्छारूपरागादिपरिणामानुसारेण परिग्रहों भवति न च बहिरगपरिग्रहानुसारेण तथात्र सूक्ष्म- 
जन्तुघातेषि यावताशेन स्वस्थभावचलनरूपा रागादिपरिणतिलक्षणभावहिसा तावताशेन बन्धों भवति, 
न च पादसघट्टनमात्रेण तस्य तपोधनस्य रागादिपरिणतिलक्षणभावहिसा नास्ति । तत कारणादृबन्धो४पि 
नास्तीति ॥7 १७-१-२॥ 
उत्थानिका--आगे इसी हो अथे को दृष्टात दार्प्टान्त से दृढ़ करते है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ---(इरियासमिदस्प) ईया समिति से बलने वाले मुनि के 
णिग्गमत्थाए (किसी) स्थान से जाते हुए (उच्चालियम्हि पाए) अपने पग को उठाते हुए 


(तं जोगमासेज्ज) उस पग के सघट्टन के निमित्त से (कुलिगं) कोई छोटा जतु (आबाधेज्ज) 
बाघा को पावे (मरिज्ज) वा मर जावे (तस्स) उस साधु के (तपण्णिमिसों सुहमो य बंधो) 
इस क्रिया के निमित्त से जरा सी भो कर्मबन्ध (समये) आगस से (णहि देसिदो) नहीं कहा 
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गया हे | जसे (मुच्छापरिग्गहोच्चिय) भूर्छा को परिग्रह कहते हैं सो (अज्झप्पपमाणदो 
दिट्ठो) अंतरगभ्नाव के अनुसार भूर्छा देखो गई है । मूछरूप रागादि परिणामों के अनुसार 
परिग्र ह होता हे बाहरी परिग्रह के अनुसार परिपग्रह नहीं होता है तंसे यहां सूक्ष्म जन्‍्तु के 
घात होने पर जितने अंश में अपने स्वभाव से चलनरूप रागादि परिणति रूप भावहिलसा 
है उतने ही अशमें बन्ध होगा, केवल पण के सघट्ून से मरते हुए जीव के उत्त तपोधन के 
रागादि परिणतिरूप भावहिसा नहों होती है, इसलिये बंध भी नहीं होता है ॥२१७-२॥। 
अथ सर्वथान्तरड्धच्छेदः प्रतिषेध्य इत्युपदिशति-- 
अयदाचारो समणो छसस्‍्सु वि कायेसु वधकरो त्ति मदो । 
चरदि जदं जदि णिच्चं कमलं व जले णिरुवलेबवों ॥२१८५॥ 


अयताचार श्रमण षट्स्वषि कायेषु वधकर इति मत । 
चरित यत यदि नित्य कमलमिव जले निरुपलेप ॥२१८॥ 


यतस्तदविनाभाविना अप्रत्यताचारत्वेन प्रसिद्यवशुद्धोपयो गसद्भावः षट्कायप्राण- 
व्यपरोपप्रत्ययबन्धप्रसिद्धणा हिंसक एवं स्यात्‌। यतश्च तद्विनाभाविना प्रयताचारत्वेन 
प्रसिद्धधदशुद्धोपपोगासद्भधाव. परप्रत्ययबन्धलेशस्पाप्यभावाज्जलदुर्ललित कमलमिव निरुपलेप- 
त्वप्रसिद्धरहिसक एव स्थात्‌ + ततस्तेस्ते: सर्वे प्रकारंरशुद्धो पपोगरूपो5न्तरड्भच्छ दः प्रतिषेध्यो 
येयेंस्तदायतनमात्रभूतः परप्राणव्यपरोपरूपो बहिरड्भच्छ दो दूरादेब प्रतिषिद्ध: स्थात्‌ ॥२१८॥ 

भूमिका--अब, स्वंथा अन्तरग छंद निषेध्य-त्याज्य है, ऐसा उपदेश करते हैं-- 

अन्वया्ं---[ अयताचा र श्रमण ] अयत्नाचार वाला श्रमण [षट्मु अपि कायेषु | 
छहो काय [वधकरः] वध करने वाला [इति मत ] माना गया है, [यदि] यदि [नित्य | 
सदा [यत चरति | यत्नरूप से आचरण करे तो [जले कमलम्‌ इव] जल में कमल की तरह 
[निरुपलेप ] निलेंप कहा गया है | 

टीका--शो अशुद्धोपयोग के बिना नहीं होता ऐसे अयत्नाचार के द्वारा प्रसिद्ध 
(ज्ञात) होने वाले अशुद्धोपपोग का सद्भाव हिसा ही है, क्योंकि छहकाय के प्राणों के 
व्यवक्षछ द के आश्रय से होने वाले बंध की प्रसिद्धि है। ओर जो अशुद्धोपयोग के बिना 
होता है ऐसे यत्नाचार से प्रसिद्ध होने बाला अशुद्वोपपयोग का असद्भाव आईहसा ही है, 
क्योंकि परके आश्रय से होने वाले लेशसात्र भी बध का अभाव होने से निर्लेपत्व की 
प्रसिद्धि है जंसे जल मे झूलता हुआ कमल । इसलिये उन सर्व प्रकार से अशुद्धोपयोग 
रूप अन्तरंग छंद निषेध्य है-स्यागने योग्य है, ओर उसका आयतनमात्रमृत परश्राणठय- 
परोपरूप बहिरंग छंद अत्यन्त निषिद्ध है ॥२१५॥ 


५१२ ] [ प्रवयणसारो 


तात्पयंवृत्ति 
अथ निश्चयहिंसारूपोन्तरगछेद सर्वथा प्रतिषेध्य इत्युपदिशति-- 
अयदाचारो निर्मलात्मानुभूतिभावनालक्षणप्रयत्नरहितत्वेन अयताचार प्रयत्नरहित ।सक ? 
समणों श्रमणस्तपोधन छस्सु वि कायेसु वधकरो क्ति मदो षट्स्वपि कायेषु वधकरो हिंसाकर इति मत 
सम्मत कथित । चरदि आचरति बत्तंते। कथ यथा भवति ? जब यत यत्नपर जदि यदि चेत्‌ णिज्थ 
नित्य सर्वंकाल तदा कमल व जले णिरुवलेवों कमलमिव जले निरुपलेप इति | एताबता किमुक्त 
भवति--शुद्धात्मस वित्तिलक्षणशुद्धोपपोगपरिणतपुरुष षड्जीवकुले लोके विचरक्षपि यद्यपि बहिरग- 
द्रव्यहिसामात्रमस्ति तथापि निश्चयहिंसा नास्ति। तत कारणाच्छुद्धपरमात्मभावनाबलेन निश्चय- 
हिसेव सवंतात्ययेंण परिहत्तंव्येति ॥२१८५॥ 
उत्थानिका--आगगे आचाय॑ निश्चयहिसारूप जो अन्तरगछेद है उसका सर्वथा 
निषेध करते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थं---(अयदाचारो समणो) निर्मेल आत्मा के अनुभव करने की 
भावना रूप चेष्टा के बिना साध (छस्सुवि कार्येतु) पृथ्वी, जल, अग्नि, बायु, वनस्पति तथा 
त्रस इन छहों ही कार्यों की (वधकरोत्ति मदो) हिसा करने वाला माना गया है । (जदि) 
यदि (णिच्चं) सदा (जदं) यत्न पूर्वक (चरवि) आचरण करता है तो (जले कमल व 
णिरुवलेबो ) अल में कमल के समान क्ं-बन्ध के लेप से रहित होता है। यदि गाथा से 
(बंधगोत्ति) पाठ लेबें तो यह अथथं होगा कि अयत्न-शोल कमंबन्ध करने वाला है। यहाँ 
यह भाव बताया गया है कि जो साधु शुद्धात्मा के अनुभव रूप शुद्धोपयोग में परिणमन 
कर रहा है वह पृथ्वी आदि छह कायरूप जन्‍्तुओं से भरे हुए इस लोक में विचरता हुआ 
भी यहापि बाहर मे कुछ द्रव्यहिसा है तो भी उसके निश्चर्याहसा नहों है। इस कारण 
सब तरह से प्रयत्न करके शुद्ध परमात्मा को भावना के बल से निश्चयहिसा हो छोड़ने 
योग्य है ॥२१८॥ 
अथकान्तिकान्तरंगछ दत्वादुपधिस्तद्वत्प्रतिषेध्य इत्युपदिशति--- 
हवदि व ण हवदि बंधों मवम्हि जीवे5ध कायचेट्ठम्हि । 


बंधो धुवमुबधीदोी इदि समणा छड़्िडिया सब्बं॥२१६॥ 
भवति वा न भवति बन्धो मृते जीवेईथ कायचेष्टायाम्‌ । 
बन्धो भुवमुपधेरिति श्रमणास्त्यक्तवन्त सर्बेम ।।२१४॥।॥। 


यथा हि कायव्यापारपूर्वकस्य परप्राणव्यपरोपस्याशुद्धोपपोगसद्भावासद्भावास्या- 
सनेकान्तिकबन्धस्वेन ऊ दत्वसनंकान्तिकसिष्टं, न खलु तथोपधे:, तस्य सर्वथा तवविनाभा- 
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१ बथ (ज० बु०) । 
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वित्वप्रसिद्धधदेकान्तिकाशुद्धोपयोगस:द्धावस्थेकान्तिकबन्धत्वेन छ दत्वमंकान्तिकमेव । अत एव 
भगवन्तो5हन्‍त परमा: श्रमणाः स्वयमेव प्रागेव सर्बमेवोपधिं प्रतिषिद्धघन्त:। अत एव 
चापरे रप्यन्तर ड्रच्छ दवत्तदनान्तरीयकत्वात्प्रागेव सर्व एवोपधि: प्रतिषेध्य: ॥२१४८॥ 

वक्तव्यमेव किल यक्तदशेषमुक्तमेतावतेव यदि चेतयते5त्र कोईपि । 

व्यामोहजालमतिदुस्तरमेव नून निश्चेतनस्थ बचसा सति विस्तरेषपि ॥१४॥ [बसन्ततिलका] 

भूमिका--परि ग्रह ऐकान्तिक अन्तरंग-छेद होने से बह परिग्रह अन्तरंगछ व के 
समान त्याज्य है, यह उपदेश करते है-- 

अन्वयार्थ---[ कायचेष्टायाम्‌ ] कायचेष्टापूर्वक [जीवे मृत] जोव के मरने पर 

[बन्ध ] बंध [भवति] होता है, [वा] अथवा [न भवति ] नही भी होता, किन्तु [उपधे' ] 
उपधिसे-परिग्रह से [भध्र्‌वम्‌ बधः] निश्चय ही बध होता है, [इतति] इसलिये [भ्रमणा. ] 
श्रमणो [अहुंन्तदेवो |] ने [सर्व] सर्वपरिग्रह [त्यक्तवन्त. | छोडा है । 

टीका--जं से कायव्यापारपुबंक परप्राणव्यपरोप को अशुद्धोपयोग के सद्भाव ओर 
असद्भाव के द्वारा अनेकातिक बंध का अनियम होने से छंद का अनियस माना गया है, 
बसा परिग्रह के द्वारा बध का अनियस नहीं है। परिग्रह सर्वथा अशुद्धोपयोग के बिना 
नहीं होता, ऐसा जो परिप्रह का स्वंधा अशुद्धोपयोग के साथ अविनाभाविपना है उससे 
प्रसिद्ध होने वाले निश्चित अशुद्धोपयोग के सदभाव के कारण परिग्रह से तो बंध निश्चित 
है, इसलिये उस परिग्रह को छेद का नियम हो है, इसो लिये भगवन्‍्त अहुन्तों ने, परम श्रसणों 
ने स्वयं ही पहले ही सभी परिग्रह को छोड़ा है, और इसोलिये दूसरो के द्वारा भो, अन्तरड्ूः 
छेद की भांति प्रथम ही सभी परिग्रह छोड़ने का उपदेश दिया, सो योग्य है, क्योंकि थहु 
परिग्रह अन्तर ज्छेद के बिना नहीं होता ॥२१दै॥। 

[अब, 'कहने योग्य सब कहा गया है” इत्यादि कथन श्लोक द्वारा किया जाता है ।] 

[अर्थ--- | जो कहने योग्य था वह सम्पुणंतया कह विया गया है, इतने मात्र से 
ही यदि यहां कोई चेत जाय तो समझ ले (अन्यथा) बाणी का अतिविस्तार किया जाय तो 
भो निश्चेतन अर्थात्‌ नासमझ्त को व्यासोह का जाल वास्तव में अति दुस्तर है । 

तात्पयेब॒त्ति 
अथ बहिरजड्भजीवधाते बन्धो भवति न भवति वा परिग्रहे सति नियमेव भवतीति प्रतिपादयति- 
हवदि व ण हवदि बध्ों भवति वा न भवति बन्ध कस्मिन्सति मवम्हि जीवे मृते सत्यन्यजीवे | 


अथ अहो । कस्या सत्याम्‌ ? कायचेट्ठस्हि कायचेष्टायाम्‌ । तहिं कथ बन्धों भवति । बधों धुबसुवधोदों 
बन्धो भवति भ्ुव निश्चित । कस्माद्‌ ? उपधयेपपरिग्रहात्सकाशादिति हेतो समणा छंडिया सब्बं श्रमणा 


भ्१श्४ ] | परवयणसारो 


महाश्रमणा सर्वज्ञा पूर्व दीक्षाकाले शुद्धबुद्धकस्वभाव निजात्मानमेव परिग्रह ऋत्वा शेष समस्त बाह्याभ्य 
न्तरपरिग्रह छद्तिवन्तस्त्यक्तवन्त:। एव ज्ञात्वा शेषतपोधनैरपि निजपरमात्मपरिग्रह स्वीकार कृत्वा शेष 
सर्वोष्पि परिग्रहो मनोवचनकायै कृतकारितानुमतैश्च त्यजनीय इति। अत्रेदमुक्त भवति शुद्धचैतन्य- 
रूपनिश्चयप्राणे रागादिपरिणामरूपनिश्चयहिंसया पातिते सति नियमेन बन्धों भवति | परजीवधाते 
पुनरभंवति न भवति नियमो नास्ति, परद्रव्ये ममत्वरूपमूर्च्छापरिग्रहेण तु नियमेन भवत्येवेति ॥२१६॥ 

एव भावहिंसाव्याख्यानमुख्यत्वेत पञ्चमस्थले गाथाषट्क गतम्‌ | इति पूर्बोक्तक्रमेण 'एब 
पणमिय सिद्धे! इत्याद्येमविशतिगाथाभि स्थलयचकेनोत्सर्ग चारित्रव्याख्याननामा “प्रथमोडन्तराधिकार 
समाप्त । 

उत्थानिका--आगे आचाये कहते है कि बाहरी जीव का घात होने पर बन्ध होता 


है तथा नही भी होता है, किन्तु परिग्रह के होते हुए तो नियम से बन्ध होता है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(कायचेट्ठम्हू) शरीर से हलन चलन आदि क्षिया के 
होते हुए (जोबे मदम्हि) किसो जंतु के सर जाने पर (हि) निश्चय से (बधो हवदि) कर्मंबंध 
होता है (बा ण॒ हवदि) अथवा नहों होता है (अथ) परन्तु (उबधीदो) परिग्रह के निभित्त 
से (बंधों घुब) बंध निश्चय से होता हो है (इदि) इसीलिये (समणा) साधुओं ने (सब्ब) 
सर्व परिग्रह को (छ ड़िया) छोड़ दिया। साधुओ ने व महाश्रमण सर्वज्ञो ने पहले दोक्षा- 
काल में शुद्ध बुद्ध एक स्वभावमयो अपने आत्मा को ही परिग्रह मानकर शेष सर्व बाह्य 
अभ्यंतर परिग्रह को छोड़ दिया ऐसा जानकर के अन्य साधुओं को भी अपने परभात्मस्व- 
भाव को ही अपना परिग्रह स्वीकार करके शेष सर्व हो परिग्रह को मन बचन काय ओर 
कृत कारित अनुमोदना से त्याग देना चाहिये । यहा यह कहा गया है कि शुद्ध चंतन्परूप 
निश्चयप्राण का घात जब राग दह्वेष भादि परिणामरूप निश्चयहिसा से किया जाता है 
तब नियम से बन्ध होता है । पर जीव के घात हो जाने पर बध हो वा न भी हो, किन्तु 
परद्रव्य मे समतारूप मूरछ[-परिग्रह से तो नियम से बध होता ही है ॥॥२१६॥।॥ 
इस तरह भाव हिसा के व्याख्यान की मुख्यता से पाचवे स्थल में छ गाथाए पूर्ण 
हुईं । इस तरह पहले कहे हुए क्रम से “एवं पणमिय सिद्धे इत्यादि २१ इक्कीस गाथाओं 
से ५ स्थलो के द्वारा उत्सर्ग चारित्र का व्याख्याननामक प्रथम अन्तराधिकार पूर्ण हुआ । 
अथान्तर ड्च्छेदप्रतिषेध एवायमुपधिप्रतिषेध इत्युपदिशति-- 
ण हि णिरवेक्थो चागो ण हवदि भिक्खुस्स आसयविसुद्धी । 
अविसुद्धस्स य चित्ते कहूँ णु कम्मक्वओ विहिदों ॥२२०॥ 


१-भासयविसोही (ज० बृ०) | २-विहियो (ज० बृ०) | 


पवयणसारों ] [ ५१५ 


ण हि निरपेक्षस्त्यागों न भवति भिक्षोराशयविशुद्धि । 
अविशुद्धस्थ च चित्ते कथ नु कमंक्षयो विहित ॥२२०॥। 

न छालु बहिरड्भसंगस-द्भावे तुबसद्भावे तण्डलगताशुद्धत्वस्थेबाशुद्धोपयोगरूपस्थान्त- 
रखच्छेदस्य प्रतिषेधस्त:द्धावे च न शुद्धोपपोगमुलस्य कंबल्यस्योपलम्भ: अतोष़शुद्धोपयोगरूप- 
स्पान्तरगरचछ दस्य प्रतिषेधं प्रयोजनमपेक्ष्पोप्धेविधीयमान:ः प्रतिषेधो5न्तरंगच्छ दप्रतिषेध एव 
स्थात्‌ ॥२२०॥॥ “ 

भूमिका---अब, इस परिपण्रह का निषेध अंतरंगछ द का ही निषेध है, यह उपदेश 
करते हैं--- 

अन्वयार्थ-- | निरपेक्ष त्याग न हि] यदि निरपेक्ष (सब अपेक्षाओ से रहित) त्याग 
न हो तो [भिक्षो:] भिक्षुके [आशयविशुद्धि | भाव की विशुद्धि [न भवति] नही होती, 
[च] और [चित्ते अविशुद्धस्य ] जो भाव मे अविशुद्ध है उसके [कर्मक्षय | कर्मक्षय॑[कथ 
नु] कसे [विहित ] हो सकता है ॥२२०॥। 

टीका--जंसे छिलके के सदुभाव में चावलों मे पाई जाने वालो ललाईरूप अशुद्धता 
का त्याग (नाश-अभाव ) नहों होता, उसी प्रकार बहिरंग संग के सदुभाव में अशुद्धोपयोंग- 
रूप अंतरंगछ द का त्याग नहीं होता और उस अतरंगछ द के सदभाव में शुद्धोपपोगपूलक 
कंवल्य (मोक्ष) की उपलब्धि नहीं होतो ; इसलिये अशुद्धोपपोगरूप अंतरगछ द का निषेध 
है । प्रयोजन की अपेक्षा रखने वाली जो उपधि उसका निषंध वास्तव में अंतरंगछ द का 
ही” निषेध है ॥२२०॥ 

तात्पयंब॒त्ति 

अत पर चारित्रस्थ देशकालापेक्षयापहतसयमरूपेणापवादव्याख्यानार्थ पाठक्रमेण त्रिशद्‌ 
गाथाभिद्वितीयोन्तराधिकार प्रारभ्यते | तत्र चत्वारि स्थलानि भवन्ति, तस्मिन्प्रथमस्थले निग्र॑न्थमोक्ष- 
मार्गस्थापनामुख्यत्वेन 'ण हि णिरवेक्खो चागो' इत्यादि गाथापचकम्‌। अन्न टीकाया गाथात्रय नास्ति । 
तदनन्तर स्वंसावद्यप्रत्याख्यानलक्षणसामायिकसयमासमर्थाना यतीना सयमशौचज्ञानोपकरणनिमित्त- 
मपवादव्याख्यानमुख्यत्वेन 'छेदो जेण ण विज्जदि' इत्यादि सूत्रत्रयम्‌ । तदनन्तर स्त्रीनिर्वाणनि राकरण- 
प्रधानत्वेन 'पेच्छदि ण हि इह लोग” इत्याद्येकादश गाथा भवन्ति । ताश्चामृतचद्रटीकाया न सन्ति। 
तत पर स्पिक्षासयमसमर्थस्य तपोधनस्य देशकालापेक्षया किचित्सयमसाधकशरीरस्यथ निरवद्या- 
हारादिसहकारिकारण ग्राह्ममिति पुनरप्यपवादविशेषव्याख्यानमुख्यत्वेन ' उवयरण जिणमग्ग” इत्याद्ये- 
कादशगाथा भवन्ति । अत्र टीकाया गाथाचतुष्टय नास्ति। एवं मूलसूत्राभिप्रायेण त्रिशदृगाथा्ि' 
टीकापेक्षया पुनर्दादशगाथाभि द्वितीयान्तराधिकारे समुदायपातनिका। तथाहि-- 

अथ भावशुद्धिपूर्वकबहिर ज्भूपरिग्रहपरित्यागे कृते सति अभ्यन्तरपरिग्रहपरित्याग कृत एब 


भश्६ ] [ पवयणसारो 


भवतीति निरदिशति--ण हि णिरवेक्खो चागो न हि निरपेक्षस्त्याग यदि चेत्‌ परिग्रहत्याग सर्वथा 
निरपेक्षो न भवति किन्तु किमपि वस्त्रपात्रादिक ग्राह्मम्िति! भवता भण्यते तहि हे शिष्य ! ण हवदि 
सिक्‍्खुस्स आसयविसोही न भवति भिक्षोराशयविशुद्धि तदा सापेक्षपरिणामे सति भिक्षोस्तपोधनस्य 
चित्तशुद्धिन भवति । अविसुद्धस्स हि. चित्ते शुद्धात्मभावनारूपशुद्धिरहितस्य तपोधनस्यथ चित्ते मनसि 
हि स्फूट कहूं णु कम्मक्खओ जिहियो कथ तु कर्मक्षयो विहित उचितो न कथमपि। अनेनैतदुक्त 
भघषति--यथा बहिरज़तुषसद्भावे सति तण्डुलस्याभ्यन्तरशुद्धि कत्तु, नायाति तथा विद्यमाने5विद्यमाने 
वा बहिरज्भपरिग्रहेईडभिलाषे सति निम्मलशुद्धात्मानुभूतिरूपा चित्तशुद्धि कत्तु नायाति। यदि पुनविशिष्ट- 
वैराग्यपूर्वकपरिग्रहत्यागों भवति तदा चित्तशुद्धिभवत्येवः ख्यातिपूजालाभनिमित्तत्यागे तु न 
भवति ।।२२०।। 

उत्थानिका---अब आगे चारित्र का देशकाल की अपेक्षा से अपहृत सयमरूप 
अपवादपना समझाने के लिये पाठ के क्रम से तीस गाथाओ से दूसरा अन्तराधिकार प्रारम्भ 
करते हैं। इसमे चार स्थल है । 

पहले स्थल मे निर्ग्रन्थ मोक्षमा्ग की स्थापना को मुख्यता से “ण हि णिरवेक्खो 
चागो” इत्यादि गाथाए पात्र है | इनमें से तीन गाथाए श्री अमृतचन्द्रकृत टीका में नही है । 
फिर सर्व पाप के त्यागरूप सामायिक नाम के सयम के पालने में असमर्थ यतियों के लिये 
सयभ, शौच व ज्ञान का उपकरण होता है । उसके निमित्त अपवाद व्याख्यान की मुख्यता 
से “छेदो जेण ण विज्जदि” इत्यादि सूत्र तोन है। फिर स्त्री को तदूभव मोक्ष होती है 
इसके निराकरण की प्रधानता से 'पेच्छदि णहि इह लोग' इत्यादि ग्यारह गाथाए है। ये 
गाथाए श्री अमृतचन्द्राचायं की टीका में नही है । इसके पीछे सर्व उपेक्षा सयम के लिये जो 
साधु असमर्थ है उसके लिये देश व काल की अपेक्षा से इस सयम के साधक शरीर के लिये 
कुछ दोष-रहित आहार आदि सहकारी कारण ग्रहण करने योग्य है। इससे फिर भी 
अपवाद के विशेष व्याख्यान की मुख्यता से “उवयरणं जिणमग्ग इत्यादि ग्यारह गाथाए 
हैं, इनमें से भी उस टीका में ४ गाथाए नही है । इस तरह मूलसूत्रो के अभिप्राय से तीस 
गाथाओ से तथा अमृतचन्द्रकृत टीका की अपेक्षा से बारह गाथाओ से दूसरे अन्तर अधिकार 
में समुदायपातनिका है । 

गाथा को उत्थानिका अब कहते हैं कि जो भावो की शुद्धिपूर्वक बाहरी परिग्रह का 
त्याग किया जावे तो अभ्यंतर परिग्रह का ही त्याग किया गया। 

अन्वय सहित विशेषार्थे--(णिरवेबख्रो ) अपेक्षा रहित (चागो ) त्याग (णहि) यदि न 
होथे तो (भसिवखुस्स) साधु के (आसयविसतोही ण हथदि) आशय या लित्त को बिशुद्धि नहीं 

होवे । (य) तथा (अविधुद्धस्स चित्त) अशुद्ध सर के होने पर (कहं ०) किस तरह (कम्म- 


१-श्वेताम्बरेण । 


पवयणसारो ] [ ५१७ 


बखओ ) कर्मों का क्षय (विहियो) उचित हो अर्थात्‌ न हो । यदि साधु सर्वथा ममता या 
इच्छा त्यागकर सर्व परिग्रह त्याग न करे किन्तु यह इच्छा रक्छ कि कुछ भी बसस्‍्त्र या 
पात्र आवि रख लेने चाहिये, तो अपेक्षा सहित परिणामों के होने पर उस साधु के चित्त की 
शुद्धि नहीं हो सकतो है । तब जिस साधु का चित्त शुद्धात्मा को भावना रूप शुद्धि से रहित 
होगा उस साधु के कर्मों का क्षय होना किस तरह उचित होगा अर्थात्‌ उसके कर्मों का नाश 
नहीं हो सकता है । 


इस कथन से यह भाव प्रगट किया गया है कि जंसे बाहर का तुष रहते हुए चावल 
के भीतर की शुद्धि नहीं की जा सकती । इसो तरह विद्यमान परियग्रह मे था अविशद्यमान 
परिग्रह में जो अभिलाषा है उसके होते हुए निर्मल शुद्धात्मा के अनुभव को करने बाली 
चित्त की शुद्धि नहीं की जा सकती है । जब विशेष वेराग्य के होने पर सब परिग्रह का त्याग 
होगा तब भावों की शुद्धि अवश्य होगी ही, परन्तु यदि प्रसिद्धि पूजा या लाभ के निमित्त 
त्याग किया जायेगा तो चित्त की शुद्धि नहीं होगी ॥२२०॥। 


अथ तमेव परिग्रह॒त्याग दृढयति-- 
गेल्लदि व चेलखड भायणमत्थित्तिभणिदमिह सुत्ते। 
जदि सो चत्तालबो हवदि कह वा अणारभो ॥२२०-१॥ 


वत्थक्खंड दुहियभायणभण्ण उचु्‌ गेहुदि णियदं। 
बिज्जदि पाणारभो विक्खेवों तस्स चित्तस्सि ॥॥२२०-२॥। 


गेल्नइ विधुणइ धोषइ सोसेइ जद तु आदवे खित्ता। 
पत्तं व चेलखड विभेदि परदो य पालयदि ॥२२०-३७ 
गेप्हदि व चेलखड गूह्लाति वा चेलखण्ड वस्त्रखण्ड भायणं भिक्षाभाजन वा अत्थित्ति भ्णिदं 
अस्तीति भणितमास्ते ? क्‍व । इह सुत्ते इह्‌ विवक्षितागमसूत्रे जदि यदि चेतू ? सो चत्तालबो हवदि कह 
निरालम्बनप रमात्मतत्त्वभावनाशून्‍्य सन्‌ स॒पुरुषों बहिद्वेव्यालम्बनरहित कथ भवति, न कथमपि 
वा अणारभो नि क्रियनिरारस्भनिजात्मतत्त्वभावनारहितत्वेन निरास्म्भोव्ा कथ भवति किन्तु सारम्भ 
एव, इति प्रथमगाथा । बत्थक्खड़ दुह्यभायण वस्त्रखण्ड दुग्धिकाभाजन अण्णं च॑ गरेण्हदि अन्यच्च 
गृत्वाति कम्बलमृदुशयनादिक यदि चेतु । तदा कि भवति ? णियद विज्जदि पाणारभो तिजशुद्धचेतन्य- 
लक्षणप्राणविनाशरूपो परजीवप्राणविनाशरूपो वा नियत निश्चित प्राणारम्भ प्राणवधों विद्यते न केवल 
प्राणारम्भ बिक्‍्खेबों तस्स चित्तम्मि अविक्षिप्तचित्तपरमयोगरहितस्य परियग्रहपुरुषस्य विक्षेपस्तस्य विद्यते 
चित्ते मनसीति । इति द्वितीयगाथा । गेण्हइ स्वशुद्धात्मग्रहणशून्य सन्‌ ग्रह्नाति किमपि बहिद्रेव्य विधुणइ 


भ्रश्ष ] [ परव्यणप्तारो 


कमंघूलि विहाय बहिरड्भधूलि विधुनोति विवाशयति । धोषद्द निर्मेलपरमात्मतत्त्वमलजनकरागादिमल 
विहाय बहिरड्भमल धौति प्रक्षालयति सोसेइ जद तु आदवे खित्ता निविकल्पध्यानातपेन ससारनदीशोषणम- 
कुर्वनू शोषयति शुष्क करोति यद तु यत्नपर तु यथा भवति । कि कृत्वा ? आतपे निक्षिप्य। कि तत्‌ ? पत्तं 
ले लेलखंड पात्र वस्त्रखण्ड वा विभेवि निर्भयशुद्धात्मतत्त्वभावनाशून्य सन्‌ विभेति भय करोति । कस्मा- 
त्सकाशात्‌ ? परदो य परतश्चौरादे पालयदि परमात्मभावना न पालयन्न रक्षयन्परद्रव्य किमपि 


पालयतीति तृतीया गाथा ॥ २२०-१-२-३॥। 
उत्थानिका--आगे इस ही परिग्रह के त्याग को दृढ करते है। 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) यदि (इह सुत्ते) किसी विशेष सूत्र में (चेलखड्ड 
गेण्हदि) साधु बस्त्र के खड़ को स्वोकार करता है (व भायण अत्थिति भणिदस्‌ ) या उसके 
भिक्षा का पात्र होता है ऐसा कहा गया है तो (सो) वह पुरुष निरालम्ब परमात्मा के तत्व 
की भावना से शून्य होता हुआ (कह) किस तरह (चत्तालंबो ) बाहरी द्रव्य के आलम्बन 
रहित (हवदि) हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं हो सकता (वा अणारम्भो) अथवा किस तरह 
क्रिया रहित व आरम्भ रहित निज आत्मतर्व की भावना से रहित होकर आरम्भ से शन्य 
हो सकता है? अर्थात्‌ आरम्भ रहित न होकर आरम्भ सहित ही होता है। यदि वह 
(वत्थक्खण्डं) वस्त्र के टुकड़े को, (दुट्टियभायणं) दूध के लिये पात्र को (अण्णं च गेण्हदि ) 
तथा अन्य किसी कम्बल या सुलायम शब्था आदि को ग्रहण करता है तो उसके (णियद ) 
निश्चय से (पाणारम्भो विज्जदि) अपने शुद्धचेतन्‍्य लक्षण प्राणों का विनाश रूप अथवा 
प्राणियों का वध रूप प्राणारम्भ होता है तथा (तस्स चित्तम्मि विक्खेबो) उस क्षोभ्र 
रहित चित्तरूप परम योग से रहित परिग्रहवान पुरुष के चित्त में विक्षेप होता है या आकु- 
लता होतो है । वह यति (पत्तं च चेलखड्ड ) भाजन को या वस्त्र खण्ड को (गेण्हह ) अपने 
शुद्धात्मा के ग्रहण से शुन्य होकर प्रहण करता है, (विधुणइ) कर्म धूल को झाड़ना छोड़कर 
उसकी बाहरी घूल को झाड़ता है, (धोषइ) निज १रमात्मतत्व मे मल उत्पन्न करने वाले 
रागादि मल को छोड़कर उनके बाहरी मंल को धोता है (जदं तु आदवे खित्ता सोसेह ) 
ओर निविकल्प ध्यानरूपी धूप से पघंसार नदो को नहों सुखाता हुआ यत्नवान्‌ होकर उसे 
धप में डालकर सुखाता है (परदों य विभेवि) ओर निर्भय शुद्ध आत्मतत्व की भावना से 
शून्य होकर दूसरे चोर आदिकों से भय करता है (पालयदि) तथा परमात्मभावना की रक्षा 
छोड़कर उनकी रक्षा करता है ॥२२०-१, २२०-२, २२०-३॥ 


परवयणसारों ] [ ५१६ 


अ्थंकान्तिकान्त रड्च्छेदत्वभुपशेविस्तरे णोपदिशति--.. 
“किध तम्हि णत्थि मुच्छा आरम्भो वा असंजमो तस्स । 
“तध परदव्वस्सि रदो कधमप्पाणं पसाधयदि' ॥२२१॥ 


कथ तस्मिन्नास्ति मूर्च्छा आरम्भो वा असयमस्तस्य । 
तथा परद्रव्ये रत कथमात्मान प्रसाधयति ॥॥२२१। 


उपधिस:द्धावे हि मम त्वपरिणामलक्षणाया मुर्च्छायास्तद्विबयकर्मप्रक्रमपरिणामल- 
क्षणस्पारम्भस्य शद्धात्मरूपहिसनपरिणामलक्षणस्यासयमस्थ वावश्यंभावित्वात्तथोपधिद्वि- 
तीयस्य परद्रव्यरतत्वेन शुद्धात्मद्रव्यप्रसाधकत्वाभावाध््च ऐकान्तिकान्तरंगच्छेदत्वमुपश्षेर बधा- 
येत एवं । इदसत्र तात्पयंमेवंविधत्वमुपधेरबधायं स सदंधा सन्यस्तव्य. ॥२२१॥ 

भूमिका--'परिग्रह नियम से अन्तरंग छेद है” यह्‌ विस्तार से उपदेश करते हैं--- 

अन्वयाथं-- [ तस्मिन | उस परिग्रह सद्भाव में [तस्य] उस भिक्षु के [ मूर्च्छा] 
मूर्ठा, [आरम्भः] आरम्भ] [वा] या [असयम | असयम [नास्ति] न हो [कथ] यह 
कंसे हो सकता है ? (कदापि नही हो सकता), [तथा] तथा [परद्रव्ये रत: | जो पर द्रव्य मे 
रत हो वह [आत्मान | आत्मा को [कथ] कंसे [प्रसाधयति] साध सकता है ? (नही 
साध सकता) 

टोका--उपधि के सद्भाव से (१) समत्वपरिणास जिसका लक्षण है ऐसी मुर्छा, 
(२) परिग्रह सम्बन्धी कार्य व्यवस्था के परिणाम रूप लक्षण वाला आरम्भ, अथवा (३) 
शुद्धात्मस्वरूप को हिसारूप परिणाम जिसका लक्षण है ऐसा असंयम ये अवश्य होता ही है 
तथा उपधि जिसका द्वितोय है (अर्थात्‌ परिग्रह आत्मा से अन्य है, वह्‌ परिग्रह जिसने 
किया है) उसके परद्रव्य से लोनता होने के कारण शुद्धात्मद्रव्य को साधकता का अभाव 
होता है, इससे उपधि के नियम से अन्तरड्भछेद का निश्चय होता हो है। यहां यह तात्पयं 
है कि---'उपधि अन्तरंग छेद ही है! यह निश्चित करके उस परिग्रह को सर्वथा छोड़ना 
चाहिए ॥।२२१॥ 

तात्पयंब॒त्ति 
अथ सपरिग्रहस्य नियमेन चित्तशुद्धिनंश्यतीति विस्तरेणाख्याति-- 


किह तम्हि जत्थि भुच्छा परद्रव्यममत्वरहितचिच्चमत्कारपरिणतेविसदृशामूर्ष्छा क्थ नास्ति 
अपि त्वस्त्येव । क्‍्व ? तस्मिन्‌ परिग्रहाकाक्षितपुर॒ुष आरभो वा मनोवचनकायक्रियारहितपरमचैतन्य- 


१ कह (ज० बृ०)। २ तह (ज० बु०)। ३ पसाहयदि (ज० बु०)। 


५४२० ] [ प्रवयणसारो 


प्रतिबन्धक आरम्भो वा कथ नास्ति किन्त्वस्त्येवे असजमो तस्स शुद्धात्मानुभूतिविलक्षणासयमों वा 
कथ नास्ति किन्त्वस्त्येव तस्य सपरिग्रहस्य तहू परदव्बम्मि रदो तथैव निजात्मद्रव्यात्परद्रव्ये रत 
कधमप्पाणं पसाहयदि स तु सपरियग्रहपुरुष कथमात्मान प्रसाधयति ”? न कथमपीति ॥२२१॥ 

एव श्वेताम्बरमतानुसारिशिष्यसम्बोधनार्थ निम्न॑न्थमोक्षमार्गस्थापनमुख्यत्वेन प्रथमस्थले गाथा- 
पचक गतम्‌ । 
उत्थानिका--आगे आचाये कहते है कि जो परिग्रहवान्‌ है उसके नियम से चित्त 


की शुद्धि नष्ट हो जाती है-- 

अन्वय सहित विशेषाथं---(तम्हि) उस परिग्रह सहित साधु मे (किह) किस तरह 
(मुच्छा) परद्रव्य को ममता से रहित चेतन्‍्य के चमत्कार की परिणति से भिन्न मूर्छा 
(वा आरंसो) अथवा सन वचन काय को किया रहित परम चैतन्य के भाव मे विध्न- 
कारक आरम्भ (णत्यि) नहीं है किन्तु है ही (तस्स असंजमो) और उस परिपग्रहवान्‌ के 
शुद्धात्मा के अनुभव से विलक्षण असयम भी किस तरह नहीं है किन्तु अवश्य है (तध) 
तथा (परवव्वस्सि रदा) अपने आत्मद्रव्य से भिन्‍न परद्रव्य मे लीन होता हुआ (कधमप्पाण 
पसाहयदि ) किस तरह अपने आत्मा की साधना परिग्रहवान्‌ पुरुष कर सकता है अर्थात्‌ 
किसी भी तरह नहीं कर सकता है ॥२२१॥ 

इस तरह श्वेताम्बर मत के अनुसार मानने वाले शिष्य के सम्बोधन के लिये 
निग्नंथ सोक्षमार्ग के स्थापन की सुख्यता से पहले स्थल मे पाँच गाथाये पूर्ण हुईं । 

अथ कस्यचित्क्वचित्कदाचित्‌कथं चित्कश्चिदुपधिरप्रतिषिद्धो घप्यस्तीत्यपवादमुपदिशति- 

छेदो जेण ण विज्जद गहणविसग्गेसु सेवमाणस्स । 


समणो तेणिह वट्टदु काल खेत्तं वियाणित्ता ॥२२२॥ 
छेदो येन न विद्यते ग्रहणविसर्गेषु सेवमानस्य । 
श्रमणस्तेनेह वर्तता काल क्षेत्र विज्ञाय ॥२२२॥ 


आत्मद्रव्यस्य द्वितोयपुद्गलद्रब्याभावात्सव॑ एवोपधिः प्रतिबद्ध इत्युत्सगं: । अय॑ तु 
विशिष्टकालक्षेत्रवशात्कश्चिदप्रतिषिद्ध इत्यपवाव: । यदा हि श्रमण. सर्वोपधिप्रतिषेधमा- 
स्थाय परममुपेक्षास यम प्रतिपत्तुकामो<पि विशिष्टकालक्षेत्रवशावसन्नशक्तिनं प्रतिपत्तुं क्षमते 
तदापक्षृष्य संयम प्रतिपद्यमानस्तद्वहिरड्डसाधनमात्रमुपध्िमातिष्ठते । स तु तथा स्थीयमानों 
न खलूपधित्वा'छ द:, प्रत्युत छ दप्रतिषेध एबं। यः किलाशुद्धोपपोगाविनाभावी स छ व: अय 
तु श्रामण्यपर्यायसहकारिकारणणशरी रवृत्तहेतुभूताहारनि्हारादिग्रहणविसजंनविष यच्ठछ दप्रति- 
वेधार्थमुपादीयमान: सर्वथा शुद्धोपयोगाविनामूतत्वाचछ द एव प्रतिषेध एवं स्थात्‌ ॥२२२॥ 
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भूमिका--अब, 'किसी के कहीं किसी प्रकार कोई परिग्रह अनिषिद्ध भी है,' ऐसा 
अपवाद कहते हैं । 

अन्वया्थं-- [ येन ग्रहणविसगेंषु ] जिस उपकरण के ग्रहण विसर्जन से [सेवमानस्य ] 
सेवन करने वाले के [छेद:] छेद [न विद्यते] नही होता [इह] इस लोक मे [श्रमण.] 
श्रमण [काल क्षेत्र विज्ञाय] काल क्षेत्र को जानकर, [तेन वर्तताम) उस उपकरण का 
सेवन करे । 

टीका--आत्मद्रव्य के द्वितोय पुदूथबल द्रव्य का अभाव होने से समस्त हो उपधि 
निषिद्ध है-ऐसा उत्सर्ग है, और विशिष्ट काल क्षेत्र के वश कोई उपधि अनिषिद्ध है-ऐसा 
अपवाद है। जब श्रमण सर्व उपधि के निषेध का आश्रय लेकर परमोपेक्षा संयम को प्राप्त 
करने का इच्छुक होने पर भो विशिष्ट काल क्षेत्र के वश होन-शक्तिवाला होने से उसे 
प्राप्त करने में असमर्थ होता है, तब उसमे हीनता करके अनुत्कृष्ट सयम प्राप्त करता हुआ 
उस संयम की बहिरंग साधन मात्र उपधि का आश्रय लेता है। इस प्रकार जिस उपधि का 
आश्रय लिया जाता है ऐसी वहु उपधि उपधिपन के कारण भोी वास्तव मे छ दरूप नहां 
है, प्रत्युत छू द की निषेधरूप हो है। जो उपधि अशुद्धोपयोग के बिना नहीं होती, वह 
छंद है। किन्तु यह उपधि तो श्रामण्यपर्याय की सहकारी कारणभूत शरीर को स्थिति के 
हेतुभूत आहार नोहारादि के ग्रहण-विसर्जन सम्बन्धी छंद के निषेधार्थ ग्रहण को जाने से 
सर्वथा शुद्धोपपोग सहित है, इसलिये छ द के निषेधरूप ही है ७२२२।॥। 


तात्पयंब॒त्ति 

अथ कालापेक्षया परमोपेक्षासयमशक्त्यभावे सत्याहारसयमशौचज्ञानोपकरणादिक किमपि 
ग्राह्ममित्यपवादमुपदिश ति-- 

छेंदो जेण ण विज्जदि छेदो येनन विद्यते। येनोपकरणेन शुद्धोपयोगलक्षणसयमस्य छेदो 
विनाशो न विद्यते। कयो ? गहणविसग्गेसु ग्रहणविसगगंयो यस्योपकरणस्यान्यवस्तुनो वा ग्रहणे 
स्वीकारे विसर्जने । कि कुर्बत तपोधनस्य ? सेवमाणस्स तदुपकरण सेवमानस्य समणो तेणिह बहूदु 
काल लेततं वियाणिता श्रमणस्तेनोपकरणेनेह लोके चत्तंता। कि कृत्वा ? काल क्षेत्र च विज्ञायेति। 
अयमत्र भावार्थ --काल पञ्चमकाल शीतोष्णादिकाल वा क्षेत्र भरतक्षेत्र मानुषजाडुलादिक्षेत्र वा 
विज्ञाय येनोपकरणेन स्वसवित्तिलक्षणभावसयमस्य बहिरड्डद्रव्यसयमस्य वा छेदो न भवति तेन बतेत 
इति ॥२२२॥। 

उत्थानिका--आगे कहते है कि काल की अपेक्षा से साधु की शक्ति परम उपेक्षा 


सयम के पालने की न हो तो वह आहार करता है, सयम के उपकरण पीछी व शौच के 
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उपकरण कमण्डलु व ज्ञान के उपकरण शास्त्रादि को ग्रहण करता है, ऐसे अयवाद मार्ग 


का उपदेश देते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(जेण गहणबिसग्गेसु सेवमाणस्स) जिस उपकरण के 


ग्रहण करने व रखने से उस उपकरण के सेवने वाले साधु के (छदो ण विज्जबि) शुद्धों- 
पयोगमयी संयम का घात न होवे (तेणिह समणो काल॑ खेत्त वियाणित्ता घट्टढु) उसो 
प्रकरण के साथ इस लोक से साधु क्षेत्र और काल को जानकर बतंन करे। यहाँ यह भाव 
है कि काल को अपेक्षा पञ>चमकाल या शोत उष्ण आदि ऋतु, क्षेत्र की अपेक्षा भरतक्षेत्र, 
मनुष्पक्षेत्र या नगर जंगल आदि इन दोनों को जानकर जिस उपकरण से स्वसबेदन 
लक्षण भावसंयम का अथवा बाहरी द्रव्य सयम का घात न होवे, उस तरह से बतेना 
चाहिये ॥२२२॥ 
अथाप्रतिषिडोपधिस्थरूपमुपविशति--- 
अप्पडिकुट्ठं उर्वाध॒ अपत्थणिज्जं असंजदजर्णोह । 
मुच्छादिजणणरहिदं गेण्ह्द्र्‌ समणो जदि वि अप्पं ॥२२३॥ 
अप्रतिक्रष्टमुपधिमप्राथनीयमसयतजने । 
भूर्च्छादिजननरहित ग्रह्लातु श्रमणो यद्यप्यल्पम्‌ ॥२२३॥ 
यः किलोपधि: सर्वथा बन्धासाधकत्वादप्रतिक्रुष्ट: सयमादन्यत्रानुच्चितत्वाद्संपतजना- 


प्रार्थनीयों रागाविपरिणामसन्तरेण धाय्यमाणत्वान्पृष्छादिजननरहितश्य भवति स खल्ब- 
प्रतिषिद्ध: । अतो अथोद्ितस्वरूपएबोपधिरुपादेयो न पुनरल्पो5पि यथोदितविपयंस्तस्वरूप: । 


भूमिका--अब, अनिधिद्ध उपधि का स्वरूप कहते हैं--- 

अस्थया्थ--[ यद्यपि अल्पम्‌ ] भले ही अल्प हो तथापि [भअप्रतिक्रुष्टम] जो निषेध- 
ने योग्य न हो, [असयतजने अप्रार्थनीय] असयतजनो से अप्राथनीय हो, और [ मू्र्छादि- 
जननरहित ] जो मूर्च्छा आदि को उत्पन्न न करे [उर्पाध |] ऐसी उपधि को [श्रमण ] श्रमण 


[गृह्लातु | ग्रहण करो । 
टीका--जो उपधि सर्वथा बंध की असाधक होने से अनिषिद्ध है, सयत के अतिरिक्त 


अन्यत्र अनुबित होने से असंयतजनों के द्वारा अप्राथंनोय (अवाञ्छनोय) है और रागादि- 
परिणाम के बिना धारण की जाने से मूर्च्छादि के उत्पादन से रहित है, वह वास्तव में 
अनिषिट्ध है। इससे यथोक्त स्वरूप वालो उपधि हो उपादेय है, किन्तु यथोक्त स्वरूप से 
विपरीत स्वरूप वाली अल्प भी उपधि-उपादेय नहीं है ॥२२३॥। 


१ मुज्छादिजणणरहिय (ज० वृ०) । 
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तात्पयंब॒त्ति 
अथ पूर्वसूत्रोदितोपकरणस्वरूप दर्शयति-- 
अप्पडिकुट्ठ उबधि निश्चयव्यवहारमोक्षमार्गसहकारिकारणत्वेनाप्रतिषिद्धमुपधिमुपक रणरूपो- 
पध्चि अपत्थणिज्ज असंजदजर्णोह अप्रार्थनीय निविकारात्मोपलब्धिलक्षणभावसयमरहितस्यथासयतजन- 
स्थानभिलषणीयम्‌ । मुच्छादिजणणरहिय परमात्मद्रव्यविलक्षणबहिद्रेग्यममत्वरूपमूर्च्छा रक्षणार्जनसर- 
कारादिदोषजननरहितम्‌ । गेण्हदु समणो जदि वि अप्प॑ गृह्वातु श्रमणों यमप्यल्प पूर्वोक्तमुपकरणोंपधि 
यद्यप्यल्प तथापि पूर्वोक्तोचितलक्षणमेव ग्राह्म न च तद्विपरीतमधिक वेत्यभिप्राय ॥२२३॥ 
उत्थानिका--आगे पूर्वे गाथा में जिन उपकरणों को साधु अपवाद मार्ग में काम 
मे ले सकता है उनका स्वरूप दिखलाते है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(समणो ) साधु (उवधि) परिग्रह को (अप्पडिकुटठं) जो 
निषेधने योग्य न हो, (असंजदजर्णोहि अपत्थणिज्ज) असयमो लोगों के हारा चाहने योग्य 
न हो (मुच्छादिजणणरहियं) सूर्छा आदि भावों को न उत्पन्न करे (जदि वि अप्प) यद्यपि 
अल्प हो (गेण्हदु) तो भी ग्रहण करें । साधु महाराज ऐसे उपकरणरूपी परिग्रह को ही 
ग्रहण करें जो निश्चयव्यवहार मोक्षमार्ग मे सहकारी कारण होने से निषिद्ध न हो, जिसको 
वे असंयमी जन जो निविकार आत्मानुभवरूप भावसयम से रहित हैं, कभी मांगें नहीं, न 
उसकी दृष्छा करें तथा जिसके रखने से परमात्म-द्रव्य से विलक्षण बाहरो द्रध्यों में ममता- 
रूप मूर्छा न पंदा हो जावे, न उसके उत्पन्न करने का दोष हो, न उसके संस्कार से दोष 
उत्पन्न हो । ऐसे परिग्रह को यदि रबखें तो भी बहुत थोडा रबखें । इन लक्षणों से विपरोत 
परिग्रह न लेवें । 
अथोत्सर्ग एत्र वस्तुधर्भों न पुनरपवाद इत्युपदिशति-- 


कि किचण त्ति तक्‍क॑ अपुणब्भवकामिणोध' देहे वि। 


संग त्ति जिणर्वारदा णिप्पडिकम्मत्तमुहिट्ठा ॥२२४॥ 
कि किचनमिति तर्क अपुनर्भवकामिनो<5थ देहेडपि । 
सग इति जिनवरेन्द्रा नि प्रतिकर्मत्वमुदिष्टवन्त ।॥२२४॥ 
अन्न भ्रामण्यपर्याधसहकारिका रणत्वेनाप्रतिषिध्यमानेइत्यन्तमुपात्तदेहेषपि परद्रव्यत्वा- 

त्परिग्रहो5्यं न नामानुग्रहाह: कितृपेक्ष्य एवेत्यप्रतिकर्मत्वमुपदिष्टवन्तोी भगवन्तोहूँद वा: । 
अथ तत्र शुद्धात्मतत्त्वोपलम्भसंभावनरसिकस्य पुंसः शेथोष्न्योड्नुपात्त: परिग्रहो वराक: कि 
नाम स्थादिति व्यक्त एवं हि तेषामाकृत:। अतोथ्वधायंते उत्स्गं एवं वस्तुधर्भों न पुनरप- 
याद: । इब्मत्र तात्पय॑ वस्तुधमंत्वात्परमनेग्रेन्थ्यमेबालम्ब्यम्‌ ॥२२४।॥ 
भूमिका--अब, 'उत्सर्ग हो वस्तुधर्म है, अपवाद नहीं ऐसा उपदेश करते हैं--- 
कब (जन्बु)।.........्र्ए्ए्ए- 


की नत---_नत++त- 
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अन्वयार्थ--[ अथ] जबकि [जिनवरेन्द्रा:) जिनवरेन्द्रों ने [अपुनर्भवकामिन.] 
मोक्षाभिलाषो के, [सग इति] देह परिग्रह है” यह कहकर [देहे अपि] देह में भी [ निःप्रति- 
कमंत्वमु ] अप्रतिकमेत्व (सस्काररहितत्व) का [उद्दष्टवन्त ] उपदेश दिया है, तब [कि 
किचनम्‌ इति तक ] अन्य परियग्रह का विधान तो कंसे हो सकता है ? 

टीका--यहां श्रामण्यपर्याय का सहकारी कारण होने से जिसका निषेध नहीं किया 
गया ऐसे अत्यन्त मिले हुए शरीर में भी, 'यह शरोर परद्रव्य होने से परिग्रह हे, वास्तव 
में यह अनुग्रह योग्य नहीं, किन्तु उपेक्षा योग्य हो है, ऐसा कहकर, भगवन्त अहुंतदेबों ने 
निर्ममत्व का उपदेश दिया है, तब फिर वहा शुद्धात्मतत्वोपलब्धि की सभावना के रसिक 
पुरुषों के शेष बेचारा अनुपात्त (शरोर से पृथक्‌) परिप्रह कंसे ग्राह्म हो सकता है ? ऐसा 
उनका (अहंत देवो का) आशय व्यक्त हो है। इससे निश्चित होता है कि--उत्सगं ही 
बस्तुध्रमं है, अपवाद नहीं । तात्पयं यह कि वस्तुधरम होने से परम निग्नंथत्व ही अवलम्बन 
योग्य है ॥२२४॥ 

तात्पयंबृत्ति 
अथ सर्वंसड्भपरित्याग एवं श्रेष्ठ शेषमशक्यानुष्ठानमिति प्ररूपयति-- 


कि किच्रण त्ति तकक कि किचनमिति तर्क कि किचन परिग्रह इति तर्को विचार क्रियते 
तावत्‌ । कस्य ? अपुणब्भवकामिणो अपुनभंवकामिन अनन्तज्ञानादिचतुष्टयात्ममोक्षाभिलाषिण अथ 
अहो देहोबि देहोषपि सगोत्ति सद्भू परिग्रह इति हेतो जिणवरिंदा जिनवरेन्द्रा कर्त्तार णिप्पड़ि- 
कम्मसमुद्दिठठा नि प्रतिकमेत्वमुपदिष्टवन्त । शुद्धोपयोगलक्षणपरमोपेक्षासयमबलेन देहे5पि नि प्रति- 
कारित्व कथितवन्त इति। ततो ज्ञायते मोक्षसुखाभिलाषिणा निश्चयेन देहादिसवंसद्भपरित्याग 


एवोचितोथन्यस्तृूपचार एवेति ॥२२४।॥ 

एवमपवादव्याख्यानरूपेण द्वितीयस्थले गाथात्रय गतम्‌ । 

उत्पानिका---आगे फिर आचारयें यही कहते है कि सब परिग्रह का त्याग ही श्रेष्ठ 
है । जो कुछ उपकरण रखना है वह अशक्यानुष्ठान है---अपवाद है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(अथ ) अहो (अधुणब्भवकामिणों) पुन. भवरहित ऐसे 
मोक्ष के इच्छुक साध, के (देहोवि) शरीरमात्र भो (संगोत्ति) परिग्रह है ऐसा जानकर 
(जिणवरिंदा) जिनधरंद्रों ने (णिप्पडिकम्मत्त) समता रहित भाव को ही उत्तम (उहिट्ठा) 
कहा है (कि किचनत्ति तक्‍क॑) ऐसो दशा में साधु के क्‍या परिग्रह है यह मात्र एक तर्क हो 
है अर्थात्‌ अन्य उपकरणादि परिग्रहका विचार भो नहों हो सकता । अनन्तज्ञानादि चतुष्टय 
रूप जो मोक्ष है उसकी प्राप्ति के अभिलाबी साध के शरोर मात्र भी जब परिप्रह है तब 
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और परिग्रह का विचार वया किया जा सकता है। शुद्धोपयोग लक्षणमथी परम उपेक्षा 
सयम के बल से देह में भी कुछ प्रतिकर्म अर्थात्‌ ममत्व नहीं करना चाहिये तब ही बीतराग 
सयम होगा, ऐसा जिनेद्रो का उपदेश है । इससे यह स्पष्ट जाना जाता है कि सोक्ष सुख के 
चाहने वालो को निश्चय से शरीर आदि सब परिग्रह का त्याग ही उचित है अन्य कुछ भी 
कहना सो उपचार है ॥२२४।। 

इस तरह अपवाद व्याख्यान के रूप में दूसरे स्थल में तोन गाथाएँ पूर्ण हुईं । 

तात्पयंब॒त्ति 

अथैकादशगाथापर्यन्त स्त्रीनिर्वाणनिराकरणमुख्यत्वेन व्याख्यान करोति । तथ्थथा--श्वेता- 

म्वरमतानुसारी शिष्य पूर्वपक्ष करोति-- 


पेच्छदि ण हि इह लोग पर च समणिददेसिदों धम्मो । 
धम्मम्हि तम्हि कम्हा वियप्पिय लिगमित्थीण ॥२२४-१॥॥ 


पेच्छदि ण हि इह लोग निरुपरागनिजचैतन्यनित्योपलब्धिभावनाविनाशक ख्यातिपूजालाभ- 
रूप प्रेक्षे न च हि स्फुट इह लोक। नच केवलमिह लोक पर च स्वात्मप्राप्तिरूप मोक्ष विहाय 
स्वर्गभोगप्राप्तिरूप पर च परलोक च नेच्छति । स क ? समर्णिददेसिदो धम्मों श्रमणेन्द्रदेशितो धमे 
जिनेन्द्रोपदिष्ट इत्यर्थ । धम्मम्हि तम्हि कम्हा धर्में तस्मिन्‌ कस्मात्‌ वियप्पियं विकल्पित निग्रेन्थ- 
लिज्ञाइस्त्रप्रावरणेन पृथवक्ृत | कि ? लिंग सावरणचिन्ह | कासा सम्बन्धि ? इत्थीणं स्त्रीणामिति 
पृवपक्षयाथा ॥ १॥। 
उत्थानिका--आगे ग्यारह गाथाओ तक स्त्री को उसी भव से मोक्ष हो सकता है 
इसका निराकरण करते हुए व्याब्यान करते है । प्रथम ही श्वेताम्बर मत के अनुसार बुद्धि 
रखने वाला शिष्य प्व॑पक्ष करता है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(समिणिवदेसि दो धस्सो) श्रमणों के इन्द्र जिनेन्द्रों से 
उपदेश किया हुआ घर्म (इह लोग परं च) इस लोकको तथा परलोकको (ण हि पेच्छदि) 
नहीं चाहता है । (तम्हि धम्मम्हि) उस धर्म मे (कम्हा) किसलिये (इत्यीण लिगं) स्थ्रियों 
का वस्त्र-सहित लिस (वियप्पिय) भिन्‍न कहा है? यह शंका रूप गाथा है। जेनधर्म 
बीतराग निज चैंतन्यभाव की नित्य प्राप्ति की भावना के विनाशक अपनो पूजा व लाभ 
रूप इस लोकिक विषय को नहों चाहता है और न अपने आत्मा की प्राप्तिरूप मोक्ष को 
छोडकर स्वगों के भोगों की प्राप्ति की कामना करता है। यहां यह शका की गई है कि 
ऐसे धर्म मे स्त्रियों का वस्त्र सहित लिंग किसलिये निया न्‍्य लिग से सिन्‍न कहा गया 


है ? ॥२२४-१॥। 
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अथ परिहारमाह-- 


णिच्छयदो इत्यीण सिद्धो ण हितेण जम्मणा दिट॒ठा। 
तम्हा तप्पडिख्व वियप्पिय. लिगसित्थीण ॥२२४-२॥। 


णिछ्छयदो इत्यीण सिद्धी ण हिं तेण जमस्मणा दिठठा निश्चयत स्त्रीणा नरकादिगतिविल- 
क्षणानन्तसुखादिगुणस्वभावा तेनैव जन्मना सिद्धि दृष्टा न कथिता । तम्हा तप्पडिरूव तस्मात्कारणा- 
त्यतियोग्य सावरणरूप वियप्पिय लिगमित्थोण निर्ग्नन्थलिड्रात्यूथक्त्वेत विकल्पित कथित लि६छ्भ 
प्रावरणसहिंत चिन्ह | कासा ? स्त्रीणामिति ॥२२४-२॥ 
उत्थानिका--इसी प्रश्न का आगे समाधान करते है। 
अन्वय सहित विशेषाथ---(णिच्छयदो ) वास्तव से (तेण जम्मणा) उसी जन्म से 
(इत्योणं सिद्धी) स्त्रियों को मोक्ष (ण हि विट्॒ठा) नहीं देखा गया हे (तम्हा) इसलिये 
(इत्योणं लिग॑) स्त्रियों का भेष (तप्पडिरूव) आवरण सहित (वियप्पियं ) प्रथक कहा गया 
है । नरक आदि गतियों से विलक्षण अनतसुख आदि गुणों के धारी सिद्ध को अवस्था को 
प्राप्ति निश्चय से स्त्रियों को उसी जन्म में नहीं कही गई है। इस कारण से उसके योग्य 
वस्त्र सहित भेष सुनि के निय्रथ भेष से अलग कहा गया है ॥२२४-२॥ 


अथ स्त्रीणा मोक्षप्रतिबन्धक प्रमादबाहुत्य दर्शयति-- 


पइडीपमादमइया एदासि वित्ति भासिया पमदा । 
तम्हा ताओ पमदा पमादबहुलोत्ति णिदिदठा ॥॥२२४-३१। 


पहडीपमादमइया प्रकृत्या स्वभावेन प्रमादेन निव॒ त्ता प्रमादमयी । का कर्त्नी भवति ? एदासि 
वित्ति एतासा स्त्रीणा वृत्ति परिणति भासिया पमदा तत एवं नाममालाया प्रमदा प्रमदासज्ञा 
भणिता भासिता स्त्रिय । तम्हा ताओ पम्रदा तत एवं प्रमदा सज्ञास्ता स्त्रिय तस्मात्तत एव 
पमावबवहुलोत्ति णिद्दिठ॒ठा नि प्रमादपरमात्मतत्त्वभा वनाविनाशकप्रमादबहुला इति निदिष्टा ॥३॥ 
उत्थानिका--आगे कहते है कि स्त्रियों के मोक्षमार्ग को रोकने वाले प्रमाद को 
बहुत प्रबलता है-- 
अन्वव सहित विशेषार्थ--(पइडी ) स्वन्लाव से (एताप्ति वित्ति) इन स्त्रियों की 
परिणति (पर्माद्मइया ) प्रमादमयों है (पमदा भासिया) इसलिये उनको प्रमदा कहा गया 
है (तम्हा) अतः (ताओ पमदा) वे स्त्रियाँ (पमादबहुलोत्ति णिविट्ठा) प्रमाद से भरी हुईं 
हैं ऐसा कहा गया है । क्योंकि स्वन्ाव से उनका वर्तेन प्रमादमयी होता है इसलिये नाम- 
साला में उनको प्रमदा संज्ञा कही गई है । प्रमदा होने से ही उनमें प्रभाद रहित परमा- 
त्मतत्त्व को भावना के नाश करने वाले प्रमाद की बहुलता कही गई है ॥२२४-३॥ 
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अथ तासां भोहादिबाहुल्य दर्शवति-- 
संति धुष पमदाण मोहपदोसा भय वुगुंछछा य । 
चित्ते चित्ता माया तम्हा तासि ण णिव्वाण ॥२२४-४।॥। 
सति धुबं पमदाण सन्ति विद्यन्ते ध्रुव निश्चित प्रमदाना स्त्रीणा। के ते ? मोहपदोसा भय 
बुगुंचछा थे मोहादिरहितानन्तसुखादिगुणस्वरूपमोक्षकारणप्रतिबन्धका मोहप्रद्ेषभयदुगुच्छापरिणामा. 
चित्ते चित्ता माया कौटिल्यादिरहितपरमबोधादिपरिणते प्रतिपक्षभूता चित्ते मनसि चित्रा विचित्रा 
माया तम्हां तासिण णिव्वाण तत एवं तासामव्यावाधसुखाद्यनन्तगुणाधारभूत निर्वाण मास्तीत्य- 


भिप्राय ॥४॥ 
उत्थानिका--आगे कहते है कि स्त्रियो के मोह आदि भावों की अधिकता है-- 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(पमदाणं चित्ते) स्त्रियों के चित्त मे (धुवंँ) निश्चय से 
(मोहपदोसा भय॑ं दुर्गंच्छा य) भोह, देष, भय, ग्लानि तथा (चित्ता माया) चित्त में माया 
(संति) होतो है (तम्हा) इसलिये (तासि ण णिव्वाणं) उनके निर्वाण नहीं होता है। 
निश्चय से स्त्रियो के मन मे मोहादि रहित व अनन्तसुख आदि गुण स्वरूप सोक्ष के कारण 
को रोकने वाले मोह, देष, भय, ग्लानि के परिणाम पाए जाते हैं तथा उनमें कुटिलता 
आदि से रहित उत्कृष्ट ज्ञान की परिणति को बिरोधी नाना प्रकार की माया होती है । 
इसोलिये ही उनको बाधारहित अनन्तसुख आदि अनन्तगुणों का आधारभूत मोक्ष नहीं 
हो सकता है, यह अभिष्राय है ॥२२४-४।॥ 


अधैतदेव दृढ्यति-- 


ण बिणा बट्ढदि णारी एक्‍्क या तेसु जीवलोयम्हि । 
ण हि संउड जञरगत्त तम्हा तास व सबरण ॥२२४-५॥ 


ण विणा वट्टदि णारी न विना वरत्तंते नारी एक्क वा तेसु जोबलोयम्हि तेषु निर्दोषिषरमा- 
त्मध्यानविघातकेषु पूर्वोक्तदोषेषु मध्ये जीवलोके त्वेकमपि दोष विहाय ण हि सउड़ं चगरांनहि 
गत हो गात्र च शरीर तम्हा तास थे सबरण तत एव च तासा सवरण बस्त्रावरण क्रियत 

उत्थानिका--और भी उसी को हृढ करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जोवलोयम्हि) इस जीव लोक में (तेसु एक्क विणा था) 
इन दोषों में से एक भी दोष के बिना (णारी ण वट्टदि) स्त्री नहों पाई जाती हैं (ण हि 
संउड च गत्त) न उनका शरीर ही संकोचरूप या हृढ़तारूप होता है (तम्हा) इसलिये 
(तासि च संबरणं) उनको वस्त्र का आवरण उचित है इस जोव लोक में ऐसी कोई भी 
सन्नी नहीं है जिसके ऊपर कहे हुए निर्दोष परमात्म ध्यान के घात करने बाले दोषों के 
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मध्य में एक भी दोष न पाया जाता हो तथा निश्चय से उनका शरीर भी संवृतरूप 
नहों है इसलिये उतका शरोर वस्त्र से आचउछादन किया जाता है ॥२२४-५॥ 
अथ पुनरपि निर्वाणप्रतिबन्धकदोषान्दर्शवति-- 
चित्तस्सादों तासि सित्यिलल अक्तवं च पकखलण । 
विज्जदि सहसा तासु अ उप्पादों सुहममणुआण ॥(२२४-६॥। 
विज्जदि विद्यते तासुअ तासु च स्त्रीषु । कि ? चित्तस्सावों चित्तज्नव नि कामात्मतत्त्वसवित्ति- 
विनाशकचित्तस्थ कामोद्रेकेण स्रवों रागसाद्रंभाव तासि तासा स्त्रीणा सित्यिलल शिथिलस्य भाव 
शैथिल्प तद्भवमुक्तियोग्यपरिणामविषये चित्तदाढ्याभाव सत्त्वहीनपरिणाम इत्यर्थ । अक्तव च॑ 
पकखलण ऋतो भवमात्तंव प्रस्खलन रक्तत्रवण सहसा झटिति मासे मासे दिनत्रयपर्यन्त चित्तशुद्धि- 
विनाशको रक्तत्नवों भवतीत्यर्थ उष्पादों सुहममणुआण उत्पाद उत्पत्ति सूक्ष्मलब्ध्यपर्याप्तमनुष्या- 
णामिति ॥६॥। 
उत्थानिका--और भी स्त्रियो मे ऐसे दोष दिखलाते है जो उनके निर्वाण होने मे 
बाधक हैं । 
अन्वय सहित विशेषा्थ--(तासि) उन स्त्रियों के (चित्तस्सावो) चित्त मे काम 
का उद्देक (सित्यिल्ल) शिथिलपना (सहसा अत्तव च पक्खलण ) तथा एकाएक ऋतु धर्म से 
रक्त का बहना (विज्जदि) मोजूद है (तासु अ सुहममणआणं उप्पादो) तथा उनके शरीर से 
सूक्ष्म मनुष्यों की उत्पत्ति होती है। उन स्त्रियों के चित्त में कामबासना रहित आत्मतत्व 
के अनुभव को विनाश करने बाले काम को तीव्रता से राग से गीले परिणाम होते हैं तथा 
उसी भव से सुक्ति के योग्य परिणामों से चित्त को हृढता नहीं होती है । बीये-हीन शिथिल- 
पना होता है। इसके सिवाय उनके एकाएक प्रत्येक मास से तीन-तीन दिन पर्यत ऐसा रक्‍त 
बहता है जो उनके मन की शद्धि का नाश करने वाला है तथा उनके शरोर मे सुक्ष्म 
लब्ध्यपर्याप्तक मनुष्यों की उत्पत्ति हुआ करती है ॥२२४-६॥ 


अथोत्पत्तिस्थानानि कथयति--- 
लिंग हि य इत्थीण थणतरे णाहिकखपदेसेसु । 
भणिदो सुहुमुप्पादों तासि कह सजमो होदि ॥२२४-७॥ 
लिग॑ हि य इत्थीण थणतरे णाहिकखपदेसेसु स्त्रीणा लिड्ढ योनिप्रदेशे स्तनान्तरे नाभिप्रदेशे 
कक्षप्रदेश च भणिदो सुहुमुप्पादों एतेषु स्थानेषु सृक्ष्ममनुष्यादिजीवोत्पादों भणित । एते पूर्वोक्तदोषा 
पुरुषाणा कि न भवन्तीति चेत्‌ ” एवं न वक्तव्य स्त्रीषु बाहुल्थेन भवन्ति। नचास्तित्वमात्रेण 
समानत्व । एकस्य विषकणिकास्ति द्वितीयस्थ च विष सर्वतोडईस्ति कि समानत्व भवति ? किन्तु 
पुरुषाणा प्रथमसहननबलेन दोषविनाशको मुक्तियोग्यविशेषसयमो5स्ति | तासि कह सजमो होदि तत 
कारणात्तासा कथ सयमो भवतीति ॥७॥ 
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उत्थानिका--आगे कहते हैं कि उनके शरीर मे किस तरह लब्ध्यपर्याप्तक भनुष्य 
पैदा होते हैं--- 

अत्वय सहित विशेषार्थ---(इत्यीणं) स्त्रियों के (लिंगं हि य थणंतरे णाहिकलपरेसेसु ) 
योनि स्थान में, स्तनों के सोतर, नाभि में व बगलों के स्थानों मे (सुहुमुप्पादों) सूक्ष्म 
मनुष्यों को उत्पत्ति (भणिदो) कही गई है (तासि सजमो कह होदि) इसलिये उनके सयम 
किस तरह हो सकता है ? यहाँ कोई यह शंका करे कि कया ये पूर्य में कहे हुए दोष पुरुषों में 
नहों होते ? उसका उत्तर यह है कि ऐसा तो नहीं कहा जा सकता कि बिलकुल नहीं 
होते किन्तु स्त्रियों के भीतर वे दोष अधिकता से होते हैं ? दोषों के अस्तित्व मात्र से हो 
सत्रो ओर पुरुष मे समानता नहीं है । पुरुष यदि दोष रूपी विष को एक कणिका मात्र है 
तब स्त्री के दोषरूपी विष सर्वथा मोजव है । इसके सिवाय पुरुषों के पहला वज्झबुषभनारा- 
चसंहनन भी होता है जिसके बल से सर्व दोषों का नाश करने वाला मुक्ति के योग्य विशेष 
संयम हो सकता है ॥२२४-७॥ 

अथ छ्त्रीणा तदूभवमुक्तियोग्या सकलकर्मनि्ज रा निषेधयति-- 

जदि दंसणेण सुद्धा सुत्तज्मयणेण चावि सजुत्ता । 
घोरं चरदि व चरियं इत्यिस्स ण णिज्जरा भणिदा ॥२२४-८॥ 

जद दसणेण सुद्धा यद्यपि दर्शनेन सम्यक्त्वेन शुद्धा सुत्तज्मयणेण चाबि सजुत्ता एकादशाड्ुसू 
त्राध्ययनेनापि सयुक्ता घोर चरदि व चरिय घोर पक्षोपवासमासोपवासादि चरति वा चारित्र इत्यिस्स 
ण णिज्जरा भणिदा तथापि स्त्रीजनस्य तद्भवकर्मक्षययोग्या सकलनिर्जरा न भणितेति भाव । किच 
यथा प्रथमसहनन नाभावात्त्त्री सप्तमनरक न गचुछति तथा निर्वाणमपि | “पुबेद बेदता पुरिसा जे 
खवबगसेडिसारूढा । सेसोदयेणवि तहा झाणुबजुत्ता य ते दु सिज्मति” इति गाथाकथितार्थाभिप्रायेण 
भावस्त्रीणा कथ निर्वाणमिति चेत्‌ ? तासा भावस्त्रीणा प्रथमसहननमस्ति द्रव्यस्त्रीवेदाभावात्तद्भव- 
मोक्षपरिणामप्रतिबन्धकतीकब्रकामोद्रेकोषपि नास्ति। द्रव्यस्त्रीणा प्रथमसहनन नास्तीति कस्मिन्नागमे 
कथितमास्त इति चेतू ? तत्रोदाहरणगाथा--“अतिमतिगसघडण णियमेण य कम्मभूमिसहिलाणं। 
आदिमतिगसंघड़ण णत्यि त्ति जिणेहि णिहिठठ ॥१॥ 

अथ मत--यदि मोक्षो नास्ति तहिं भवदीयमते किमर्थ मर्जिकाना महाब्रतारोपणम्‌ ? परिहार- 
माह-तदुपचारेण कुलव्यवस्थानिमित्तम । नचोपचार साक्षादुभवितुमहँति अग्निवत्‌ क्ररोध्य देवदत्त 
इत्यादिवत्‌ । तथाचोक्तम्‌-मुख्याभावे सति प्रयोजने निमित्ते चोपचार प्रवतंते। किस्तु यदि तद्भवे 
मोक्षो भवति स्त्रीणा तहि शतवषंदीक्षिताया अरजिकाया अद्यदिने दीक्षित साधु कथ वन्दों भवति ? 
सैव प्रथमत कि न वन्द्या भवति साधो ? किन्तु भवन्ते मल्लितीर्थंकर स्त्रीति कथ्यते तदप्ययुक्तम्‌ । 
तीर्थकरा हि सम्यग्दर्शनविशुद्धादिषोडशभावना पूर्वभवे भावयित्वा पश्चाद्भवन्ति । सम्यब्दृष्टे 
स्त्रीवेदकर्मणी बन्ध एवं नास्ति कथ स्त्री भविष्यतीति । कि च यदि मल्लितीर्थंकरों वान्य को5पि वा 
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स्‍त्री भूत्वा निर्वाण गत तहिं स्त्रीरूपप्रतिमाराधना कि न क्रियते भवद्धि ? यदि पूर्वोक्तदोषा सन्ति 
सत्रीणा तहि सीतारुब्षिमणीकुस्तीद्रौपदीसुभद्राप्रभूतयों जिनदीक्षा ग्रृहीत्वा विशिष्टतपश्चरणेन कथ 
षोडशस्वर्गं गता इति चेत्‌ु ? परिहारमाह-तत्र दोषों नास्ति तस्मात्स्वर्गादागत्य पुरुषवेदेन मोक्ष 
यास्यन्त्यग्रे । तद्भवमोक्षो नास्ति भवान्तरे भवतु को दोष इति | इदमन्र तात्पर्य-स्वय दस्तुस्वरूपमेव 
ज्ञातग्य पर प्रति विवादों न कत्तंव्य । कस्मात्‌ ? विवादे रागद्वेषोत्पत्तिभवति ततश्च शुद्धात्मभावना 
नश्यतीति ॥८॥ 


उत्थानिका--आगे और भी निषेध करते है कि स्त्रियों के उसी भव से मुक्त मे 
जाने योग्य सववे कर्मों की निर्जरा नही हो सकती है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि दसणेण सुद्धा) यद्यपि कोई स्त्री सम्यग्द्शनसे 

शुद्ध हो (सुत्तज्ञयणंण चावि संजुत्ता) तथा शास्त्र के ज्ञान से भी संयुक्त हो (धोरं चरियं 
चरदि) और घोर चारित्रको भी आचरण करे (इत्थिस्स णिज्जराण भणिदा) तो भी स्त्री के 
सर्व कर्म को निर्जरा नहीं कही गई है । यदि कोई स्त्री शुद्ध सरम्यक्त्व को धारी हो ब ग्यारह 
अंग सूत्रों का अध्ययन करने वालो हो, पक्ष का या मास का उपचास आदि घोर चारित्र 
को आचरण करने वाली हो, तथापि उसको ऐसी निजंरा नहों हो सकती, जिससे स्त्री उसी 
भथ में सर्वे कर्म को क्षयकर मोक्ष प्राप्त कर सके । इस कहने का प्रयोजन यह है कि जंसे 
प्रथम संहनन बच्शवुधभनाराच के न होने के कारण सातये नरक नहीं जा सकतो तेसे ही बह 
निर्वाण को भी नहीं प्राप्त कर सकतो है । 

शका--जंसे पुरुष वेद के उदय वाले पुरुष क्षपकश्नेणी पर आरूढ़ हो जाते हैं वैसे ही 
स्‍त्री व नपु सक वेद के उदय वाले पुरुष भो ध्यान में लोन हो क्षपकश्नेणी पर आरूढ़ 
होकर सिद्ध हो जाते हैं---इस गाथा में भाव स्त्रियों को निर्वाण होना क्‍यों कहा है ? 

समाधान---भाव स्त्रियों के प्रथम सहनन होता है, द्रव्य-स्त्री बेद नहों होने से उनके 
उसी भव में मोक्ष के भावों को रोकने वाला तीत्र काम का वेग भी नहीं होता है। द्रव्य 
स्त्रियों को प्रथम संहनन नहों होता है क्योंकि आगम में ऐसा ही कहा है-- 

कर्म सूमि की स्त्रियों के अन्त के तोन संहूनन नियम से होते हैं तथा! आदि के तोन 
नहीं होते हैं ऐसा जिनेन्द्रों ने कहा है । 

शका--यबि स्त्रियों को मोक्ष नहीं होता है तो आपके मत में किसलिये आर्थिकाओं 
को महात्रतों का आरोपण किया गया है ? 

समाधान---यह उपचार कथन कुल की व्यवस्था के निमित्त कहा है। जो उपचार 
कथन है वह साक्षात्‌ नहीं होता । जंसे यह कहना कि यह वेवदत्त अग्ति के समान क़्र 
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है इत्यादि । इस हृष्टान्त में अग्नि का सात्र दृष्टान्त है, देववत्त साक्षात्‌ अग्लि तहों । इसी 
तरह स्थत्रियों के महाव्रत जेसा आचरण है, महात्रत नहों, क्योंकि सुह्य का अभाव होने पर 
प्रो प्रयोजन तथा निमित्त के वश उपचार प्रवर्तता है, ऐता आप वाक्य है। 

यदि स्त्रियों को तद्भव मोक्ष हो सकता हो तो सौ वर्ष को दोक्षित आर्थिका आज हो 
दीक्षा लेने धाले साधु को क्‍यों बंदना करती है ? चाहिये तो यह था कि पहले यह नया 
दीक्षित साधु ही उसको बन्दना करता, सो ऐसा नहों है। तथा आपके मत में मल्लि 
तोर्थकर को स्त्री कहा है सो ठीक नहीं है। तीथंकर वे हो होते हैं जो पूर्व भव में दर्शन- 
विशुद्धि आदि सोलह कारण भावनाओं को भा करके तोथंकर नामकर्म बांधते हैं। 
सम्यग्हष्टि जीव के स्त्रोवेद कर्म का बन्ध ही नहों होता है फिर सम्यग्हृष्टि किस तरह 
स्त्री पर्याय में पेदा होगा । तथा यदि ऐसा माना जायेगा कि मल्लि तो्थंकर व अन्य कोई 
भो स्त्री होकर फिर निर्वाण को गए तो स्त्री रूप को प्रतिमा की आराधना क्‍यों नहीं आप 
लोग करते हैं । 

शका--पदि स्त्रियों में पृ लिखित बोष होते हैं तो सोता, रक्मिणी, कुम्ती, द्रौपदी, 
सुधा आदि जिनदीक्षा लेकर विशेष तपश्चरण करके किस तरह सोलह॒व स्वर्ग में 
गई हैं । 

समाधान--उनके स्वर्ग जाने में कोई दोष नहीं है। थे उस स्वर्ग से आकर पुरुष 
होकर मोक्ष जायेंगी, स्त्रियों को तदभव मोक्ष नहीं है किन्तु अन्य भव में उस आत्मा को 
मोक्ष हो, इसमे कोई दोष नहीं है । 

यहां यह तात्पयं है कि स्वयं वस्तु स्वरूप को हो समझता चाहिये केवल विवाद 
करना उचित नहों है, क्योंकि विवाद सें राग देव को उत्पत्ति होतो है जिस कारण से शुद्ध 
आत्सा की भावना नष्ट हो जाती है ॥२२४-८॥। 

अथोपसहाररूपेण स्थितपक्ष दर्शवति , -- 
तम्हा त॑ पडिरूव लिगं तासि जिर्णेहि णिहिद्ठ । 
कुलरूववओजुत्ता समणोओ तस्समाचारा ॥२२४-६॥ 


तम्हा यस्मात्तद्भवे मोक्षो नास्ति तस्मात्कारणात्‌ त॑ पडिरूज लिगं तास जिर्जेहि जिहिट्ठं 
तत्प्रतिरूप बस्त्रप्रावरणसहित लिझु चिन्ह लाऊठन तासा स्त्रीणा जिनवरे सर्वज्ञैनिदिष्ट कथितम्‌ । 
कुलरूबवबओजुत्ता समणीओ लोकदुगुञछारहितत्वेन जिनदीक्षायोग्य कुल भण्यते । अन्तरड्भनिविकार- 
चित्तशुद्धिशापक बहिरड्भनिविक।र रूप भण्यते। शरीरभड्भरहित वा अतिबालव॒ृद्धबुद्धिवेकल्यरहित 
वयो भण्यते । तैः कुलरूपवयोभियु क्ता' कुलरूपवयोयुक्ता भवन्ति ? का श्रमण्याजिका । पुनरपि 
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किंविशिष्टा' ? तस्समाचारा तासा स्त्रीणां योग्यस्तद्योग्य आचारशास्त्रविह तसमाचार आचार आचरण 


यासा तास्तत्समाचारा इति ॥२२४-४॥।॥। 
उत्थानिका--आगे इस विषय को सकोचते हुए स्त्रियों की ब्रतो मे क्‍या स्थिति है 
उसे समभझाते हैं--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(तम्हा) इसलिये (तासि लिगं) उन स्त्रियों का चिन्ह 
या भेष (तं पडिरूबं ) वस्त्र सहित (जिर्णेहि णिहिट्ठं) जिनेंद्रों ने कहा है । (कुलरूबवओजुत्ता ) 
कुल, रूप, बय सहित (तस्समाचारा) जो उनके योग्य आचरण हैं उनको पालने 
बाली (समणीओ ) अजिकाएँ होतो हैं । क्योंकि स्त्रियों को उसी भव से मोक्ष नहीं होता 
है, इसलिये सर्वज्ष जिनेसद्र भगधान्‌ ने उन आयिकाओं का लक्षण या चिह्न धस्त्र आच्छादन 
सहित कहा है । उनका कुल लोकिक में घृणा के योग्य नहीं, ऐसा जिनदीक्षा योग्य कुल 
हो । उनका स्वरूप ऐसा हो कि जो बाहर मे भो विकार से रहित हो तथा अन्तरंग में भी 
उनका चित्त निथिकार व शुद्ध हो तथा उनको वय या अवस्था ऐसी हो कि शरीर मे 
जीर्णपना या भग न हुआ हो, न अति बाल हो, न वृद्ध हों, न बुद्धि-रहित मूर्ख हो, आचार 
शास्त्र में उनके योग्य जो आचरण कहा गया है उसको पालने वाली हो, ऐसी आधपधिकाए 
होनी चाहिये ॥२२४-द॥। 
अथेदानी पुरुषाणा दीक्षाग्रहणे वर्णव्यवस्था कथयति-- 
वण्णेसु तीसु एक्को कललाणगो तबोसहों बयसा । 
सुमुहो कुच्छारहिदों लिगग्गहणे हवदि जोग्गों ॥२२४-१०॥। 
वण्णेसु तीसु एक्को वर्णेष्‌ त्रिष्वेक ब्राह्मणक्षत्रियवैश्यवर्णेण्वेक कल्लाणगों कल्याणाड्भल 
आरोग्य तबोसहो बयसा तप'सह तप क्षम । केन ? अतिवृद्धबालत्वरहितवयसा सुमुहों निविकाराभ्य- 
न्तरपरमचैतन्यपरिणतिविशुद्धिशापक गमक बहिरज्भूनिविकार मुख यस्य मुखावयवभज्जरहित वास 
भवति सुमुख कुच्छारहिदों लोकमध्ये दुराचाराद्यपादरहित लिगग्गहणे हवदि जोग्गो एव गुणविशिष्ट- 
पुरुषो जिनदीक्षाग्रहणे योग्यो भवति | यथायोग्य सच्छुद्राद्यपि ॥२२४-१०॥ 


उत्थानिका--अगे कहते है कि जो पुरुष दीक्षा लेते है उनकी वर्ण व्यवस्था क्‍या 
होती है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(तीसु वण्णेसु एक्को) तीन वर्णो में से एक वर्ण वाला 
(कल्लाणगो) आरोग्य शरीर धारी, (तबोसहो) तपस्या को सहन करने वाला, (बयसा 
सुमहो) अवस्था से सुन्दर मुख बाला तथा (कुच्छारहिदों) अपवाद रहित (लिगग्गहंणे 
जोग्गो हवदि) पुरुष साधु भेष के लेने योग्य होता है। जो ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य तीन बर्णों 
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में से कोई एक धर्ण धारो हो, जिसका शरीर नीरोग हो, जो तप करने को समर्थ हो, 
अतियुद्ध 3 अतिबाल न होकर योग्य वय सहित हो, जिसका मुख का भाग भग दोष रहित 
निधिकार हो तथा वहु इस बात का बतलाने वाला हो कि इस साधु के भीतर निर्विकार 
परमचेतन्य परिणति शुद्ध है तथा जिसका लोक में दुराखारादि के कारण से कोई अपवाद 
न हो ऐसा गुणधारो पुरुष हो जिनदीक्षा ग्रहण के योग्य होता है तथा सत्‌ श॒द्र आदि भी 
यथायोग्य ब्रतों की दीक्षा ले सकते हैं ॥२२४-१०॥ 

अथ निश्चयनयाभिप्राय कथयति-- 

जो रयणत्तयणासों सो भगो जिणवरेंह णिद्दिट्ठो । 
सेस भगेण पुणो ण होदि सललेहणाअरिहो ॥॥२२४-११ 

जो रयणसयणासो सो भगो जिणवरेंहि णिद्विट्ठो यो रत्नत्रयनाश स भज्जो जिनवरैनिदिष्ट । 
विशुद्धज्ञानदर्शनस्वभावनिजपर मात्मतत्त्वसम्यक्‌श्द्धानज्ञानानुष्ठानरूपी योइसौ निश्चयरत्नत्रगस्वभाव- 
स्तस्य विनाश स एवं निश्चयेन नाशो भड़ो जिनवर॑निदिष्ट सेस भगेण पुणो शेषभगेन पुन शेषखण्ड- 
मुण्डवातवृषणादिभगेन ण होदि सल्लेहणाअरिहो न भवति सललेखनाह लोकदुगुजूछाभयेन निग्रेल्थरूप- 
योग्यो न भवति । कौपीनग्रहणेन तु भावनायोग्यों भवतीत्यभिप्राय ॥११॥ 

एव स्त्रीनिर्वाणनिराकरणव्याख्यानमुख्यत्वेनेकादशगाथाभिस्तृतीय स्थल गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे निश्चय नय का अभिप्राय कहते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(ज्ो रथणत्तयणासों) जो रत्नत्रय का नाश है (सो भंगो 
जिणवरेहिं णिहिट्ठो) उसको जिनेन्द्रों ने व्रतमंग कहा है (पुणों सेस भगेण) तथा शरीर 
के भग होने पर पुरुष (सललेहणा अरिहो ण होदि) साधु के समाधिमरण के योग्य नहीं 
होता है। विशुद्ध ज्ञानदशन स्वभाव निज परमात्मतत्व का सम्यक्‌ श्रद्धान, ज्ञान व चारित्ररूप 
जो आत्मा का निश्चल स्वभाव है उसका नाश सो हो निश्चय से भग है, ऐसा जिनेन्द्रों ने 
कहा है। तथा शरीर के भग होने पर अर्थात्‌ मस्तक भग, अण्डकोष या लिंग भंग (वषण 
भंग) बात-पीड़ित आदि शरोर की अवस्था होने पर कोई समाधिमरण के योग्य नहीं होता 
है अर्थात्‌ लोकिक से निरादर के भय से निग्नंथ भेष के योग्य नहीं होता है। यदि कोपीन 
मात्र भी प्रहण करे तो साधु पद को भावना करने के योग्य होता है। 

भावाथं--स्त्रियों के तीन अन्त के ही सहनन होते हैं जिससे यह मुक्ति नहीं प्राप्त 
कर सकती । १६ स्वर्ग से ऊपर तथा छठे नरक के नोजचे स्त्री का गसन नहों हो सकत! है, 
न वह सातयें नरक जा सकती, न ग्रवेयक आदि में जा सकतो है । श्वेताम्बर लोग स्त्रियों 
के भोक्ष की कल्पना करते हैं सो बात उन्हीं के शास्त्रों से विरोध रूप भासती है । कुछ 
श्वेताम्बरी शास्त्रों की बातें--- 
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श्वेताम्यर सप्ततिका नामा छठा कर्म प्रन्थ गाथा ४७ की टीका में मिमन गाथा 
आयो है, जिसमे कि स्त्री को चोदह॒वां पूर्व पढ़ने का निषेध है, सूत्र से कहा है-- 


तुच्छागारबबहुला चलिदिआ इुब्बला अधीहए । 
इय अवसेसम्जयणा भू अऊडा अनोच्छोण ॥११॥ 


अर्थ--मृतवाद अर्थात्‌ वृष्टिवाद नाम का आरहबवां अश स्त्रो को नहीं पढ़ता 
जाहिये क्योंकि स्त्री जाति स्वभाव से तु्छ (हल्की) होतो है, गय॑ अधिक करतो है, विद्या 
झेल नहीं सकतो, इर्द्रियों की चंचलता स्त्रियों मे विशेष होतो है, स्त्री की बुढ्धि दुर्बल 
होतो है । 
श्वेताम्बर प्रवानसारोड्धार-प्रकरण रत्नाकर भाग तीसरा (स० १६६४ भोग 
सेन माणक जो बम्बई) प्रृष्ठ ४४-४५ मे है कि स्त्रियों को नीचे लिखों बातें नहीं हो 
सकती हैं-. 
अरहंत चक्कि केसब बल संभिन्‍्नेय चारणे पुस्बा | 
गणहूर पुलाय आाहारग लू न हु भवियमहिलाण ॥५४०।॥॥ 

अथे---अरहूंत, चक्की, नारायण, बलदेव, समिन्नश्रोता, विद्याचारणादि, पूर्व का शान, 
गणघर, पुलाकपना, आहारक शरीर ये दश लब्धियां भव्य स्त्री के नहीं होतो हैं। 

श्वेताम्थर प्रवचमसारोद्धार प्रकरण रत्नाकर चोथे भाग का षड़शीति नामक चतुर्थ 
कम ग्रस्थ पृष्ठ ३४८ 

चोथे गुणस्थान मे स्त्रोवेद के उदय होते हुए भोवारिकमिश्र, वेक़ियिकसिश्र, 
कामेण ये तोन योग प्रायः नहीं होते हैं । अर्थात्‌ सम्यग्टष्टि स्त्री पर्याय मे नहों 
उपजता है । 

इस प्रकार स्त्री-निर्वाण निराकरण के व्याख्यान को मुख्यता से ग्यारह गा६धाओं के 
द्वारा तीचरा स्थल पूर्ण हुआ । 

अथ के5पवादविशेषा इत्युपदिशति--- 

उवयरणं जिणमग्गे लिंग जहजादरूवमिदि भणिदं । 
गरुवयर्ण पि य. विणओ सुत्तज्ञयणं च णिहिट्ठं ॥२२५॥ 


उपकरणं जिनमार्गे लिड्र यथाजातरूपमिति भण्तिम्‌ । 
गुरुवचनसपि च॑ विनय सूत्राध्ययन चर निर्दिष्टमू ॥२२५॥। 


थो हि नामाप्रतिथिड्ोपस्सिन्नुपध्िरिषयाद: स खलु निश्चिलोईपि आमण्यपर्थायसहका- 
रिकारणत्वेमोपका रकारकत्वादुपकरणभूत एवं न पुनरन्यः । तस्य तु विशेषा: सर्वाहायंब- 
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जितसहजस्पापेक्षितययाजातरूपत्वेन बहिरगलिगमूता: कायपुद्गला: क्षूयमाणतत्कालबो- 
धकगुरुगो यंभाणात्मतस्वद्योतकसिद्धोपदेशवश्चनपुद्गलास्तथाधोयमाननित्यवोधकानादिनिधन - 
शुद्धात्मतत्त्यद्योतनसमर्थ भुतज्ञानसाधनी भृूतशब्दात्म कसृत्र पुदगलाश्च. शुद्धात्मतस्वभ्यऊजक- 
दर्शनादिपर्यायतत्परिणतपुरुषबिनोतताभिप्रायप्रवर्त क चित्तपुदुगलाश्व भवन्ति । इृदसन्न 
तात्पयं, कायबद॒चनमनसी अपि न वस्तुधर्म: ॥॥२२५॥ 

भूमिका--अब, अपवाद के भेद कोन से हैं ? सो कहते हैं--- 

अन्वयार्थ--- [ यथाजातरूप लिंग] यंथाजातरूप (जन्मजात-नग्न) लिंग [जिनमाग्गे] 
जिनमार्ग मे [उपकरण इति भणितम् ] उपकरण कहा गया है, [गुरुवचन ] गुरु के वचन, 
[सूत्राध्ययन ज] सूत्रों का अध्ययन [च] और [विनय अपि] विनय भी [निर्दिष्टम] 
उपकरण कहे गये है । 

टीका--इसमे जो अनिषिद्ध उपधिरूप अपवाद है, वह समभ्ती वास्तव में ऐसा हो है कि 
जो भ्रामण्य पर्याय के सहकारो कारण के रूप में उपकार करने वाला होने से उपकरणभूत 
है, दूसरा नहीं। उसके विशेष (भेद) इस प्रकार हैं--(१) सर्व ओपाधिक भावों से रहित 
स्वाभाविक यथाजातरूपत्व के कारण जो बहिरंग लिगभूत हैं, ऐसी पुद्गलकाय (२) 
जिनका श्रवण किया जाता है ऐसे तत्कालबोधक, गुरुद्वारा कहे जाने पर आत्मतत्व-श्योतक, 
असोघ उपदेश रूप पौदृगलिकवचन तथा (३) जिनका अध्ययन किया जाता है ऐसे, 
नित्यवोधक, अनाविनिधन शुद्ध आत्मतत्व को प्रकाशित करने में समर्थ श्रुतशान के 
साधनभूत शब्दात्मक सुत्रपोदगलिक ओर (४) शुद्ध आत्मतत्व को व्यक्त करने बालो जो 
दर्शनादिक पर्याय: और उन रूप से परिणत पुरुष के प्रति विनय का अभिप्राय प्रबर्तित 
करने बाला पोदुगलिकमन, ये पोदृगलिक काय जबचन सन उपकरण है । 

यहां यह तात्पयं है कि काय की भाति वजन ओर मन भो वस्तु धर्म नहीं है किन्तु 
उपकारक होने से उपकरण है ॥२२५॥ 

तात्पयंबत्ति 
अध पूर्वोक्तस्योपक रणरूपापवादव्याख्यानस्य विशेषविवरण करोति , -- 
इंढि भणिद कथितम्‌ । किम ? उबयरण उपकरण । क्‍्व ? जिणमग्गे जिनोक्तमोक्षमार्गे । 

किमुपकरणम्‌ ? लिय शरी राका रपुदूग लपिण्डरूप द्रव्यलिड्भम्‌ । कि विशिष्टम्‌ ? जहजादरूब यथाजातरूप 
यथाजातशब्देनात्र व्यवहारेण सद्भपरित्यागयुक्त नग्न रूप निश्चयेनाभ्यन्तरेण शुद्धबुद्धकस्वभाव परमात्म- 
स्वरूप गुरबयण पि य गुरुवचनमपि निविकारपरमचिज्ज्योति स्वरूपपरमात्मतत्त्वप्रतिबोधक सारभूत 


सिद्धोपदेशरूप गुरूपदेशवचन । न केवल गुरूपदेशवचन सुत्तज्मयण व आदिमध्यान्तवजितजातिजरा- 
मरणरहितनिजात्मद्रव्यप्रकाशसूत्राध्यपयन च परमागमवाचनमित्यर्थ,। शिद्विदठ उपकरणरूपेण निर्दिष्ट 
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कथितम्‌। विणओ स्वकीयनिश्चयरत्नत्रयशुद्धिनिश्वयविनय तदाधारपुरुषेषु भक्तिपरिणामों व्यवहार- 
विनय । उभयो$पि विनयपरिणाम उपकरण भवतीति निर्दिष्ट । अनेन किमुक्त भवति-निश्चयेन चतु- 
विधमेवोपक रणम्‌ । अन्यदुपकरण व्यवहार इति ॥२२५॥ 
उत्थानिका--आगे पूर्व में कहे हुए उपकरणरूप अपवाद व्याख्यान का विशेष 

वर्णन करते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जिणमग्गे) जिनधर्म मे, मोक्षमार्ग मे (उबयरणं) उपकरण 
(जह॒जादरूवं लिगं हृदि भणिदं ) यथाजातरूप नग्न भेष कहा हे (गुरुवयण पि य) तथा गुरु से 
धर्मोपदेश सुनना (विणओ ) गुरुओं आदि को विनय करना (सुत्तज्मयण च पण्णत्त) तथा 
शास्त्रों का पढ़ना भो उपकरण कहा गया है। जिनेन्द्र भगवान्‌ के कहे हुए मोक्षमा्ग मे उपकरण 
इस भांति कहे गए हैं (१) व्यवहारनय से सर्व परिग्रह से रहित शरीर के आकार पुद्गल 
पिडरूप द्रव्यलिग तथा निश्चय से भीतर मन के शुद्ध बुद्ध एक स्वभाव रूप परमात्मा का 
स्वरूप (२) विकार रहित परमच॑तस्पज्योति स्वरूप परमात्मतत्व के बताने वाले सार 
भूत ओर सिद्ध अवस्था के उपदेशक गुरु के वचन (३) आदि मध्य अन्त से रहित व जन्म जरा 
मरण से रहित निज आत्मद्रव्य के प्रकाश करने वाले सूत्रों का पढ़ना-परमागम का बचना 
(४) अपने हो निश्चय रत्नत्रय को शुद्धि से निश्वयविनय और उसके आधार रूप पुरुषों 
मे भक्ति का परिणाम सो व्यवहारविनय दोनों ही प्रकार के विनय परिणाम ऐसे चार 
उपकरण कहे गए हैं, यही वास्तव मे उपकारो हैं। अन्य कोई कमंडलादि व्यवहार मे 
उपकरण हैं (।२२५॥ 


अथप्रतिषिद्धशरी रमात्रोपधिपालनविधानमुप दिशति-- 
इहलोगणिरावेक्खो अप्पडिबद्धो परम्हि लोयम्हि । 
जुत्ताहारविहारो रहिदकसाओ हवे समणों ॥२२६॥ 


इहलोकनिरापेक्ष अप्रतिबद्ध परस्मिन्‌ लोके । 
युक्ताहारविहारों रहितकषायो भवेत्‌ श्रमण. ॥२२६॥ 


अनादिनिधनेकरूपशुद्धात्मतत्वपरिणतत्वादखिलकमंपुद्ग लविपाकात्यन्तविविक्त - 
स्वभावत्वेन रहितकषायत्वात्तवात्वमनुष्यत्वेषपि समस्तमनुष्यव्यवहा रबहिघृंतत्वेनेहलोक- 
निरपेक्षत्वस्तथाभबिष्यदमर्त्या दिभावानुमुतितृष्णाशुन्यत्वेन._ परलोकाप्रतिबद्धत्वाश्च परि- 
स्छेद्यार्योपलस्भप्रसिद्धयर्थप्रदीपपूरणोत्सपंगस्थानोयाध्यां शद्धात्मतत्वोपलस्श्नप्रतिद्ध पर्थ त- 
रछरो रसभोजनसचलनाभ्या युक्ताहारबिहारो हि स्थात्‌ भ्रमण: । इदमत्र तात्पयंम्‌---पत्े 
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हि रहितकषाय: ततो न तच्छरोरानुरागेण दिव्यशरीरानुरागेण बाहारविहारयो रयुकत्या 
प्रवर्तेंत । शुद्धात्मतत्वोपलम्भसाधक्रश्रामण्यपर्यायपालनायेव केवल युक्ताहारबिहार: स्थात्‌ । 


२२६॥। 
भूमिका--अब, अनभिषिद्ध शरीर सात्र उपधि के पालन को विधि का उपदेश करते 


अन्वया्थ--- | श्रमण:] मुनि [रहितकषाय. ] कषाय रहित होता हुआ [इहलोक 
निरपेक्ष ] इस लोक मे विषयाभिलाषा रहित होता हुआ और [परस्मिन्‌ लोके] परलोक 
में [अप्रतिबद्ध:] देवादि पर्याय की इच्छा नही करता हुआ [युक्ताहारविहार: भवेत्‌ | योग्य 
आहार विहार मे प्रवृत्ति करता है । 

टीका--अनादिनिधन एकरूप शुद्ध आत्मतत्व मे परिणत होने से भ्रमण समस्त 
कमं-पुदूगल के विपाक से अत्यन्त विविक्त (भिन्‍न) स्वभाव के द्वारा कषायरहित होने से, 
वतंमान काल में मनुष्यत्व के होते हुये भो स्वयं समस्त मनुष्य व्यवहार से उदासोन होने 
के कारण इस लोक के प्रति निरपेक्ष (निस्पृह) है, तथा भविष्य में होने वाले देवादि के 
भोगो की तृष्णा से रहित होने के कारण परलोक के प्रति अप्रतिबद्ध (बांछा से रहित) है, 
इसलिये, जंसे घटपटादि पदार्थों को देखने के लिये हो दीपक में तेल डाला जाता है ओर 
बत्तो आदि ठीक करते है; उसो प्रकार श्रमण शुद्धात्मा को प्राप्त करने के लिये हो उस 
शरीर को खिलाता ओर चलाता है, इसलिये युक्ताहार बिहारी होता है । 

यहा तात्पय यह है कि---श्रमण कषाय रहित है, इसलिये वह पर्तघ्रान सनुष्य 
शरोर के अनुराग से या विव्यशरोर के अर्थात्‌ भावों देवशरोर के अनुराग से आहार 
बिहार में अयुक्तरूप से प्रव॒त्ति नहो-ं करता किन्तु शुद्धात्मतत्व की प्राप्ति के साधनमृत 
श्रामण्यपर्याय के पालन के लिये ही मात्र योग्य आहार विहार में प्रवृत्ति करता है । 

तात्पयंवृत्ति 
अथ युक्ताहारविहारलक्षणतपोधनस्य स्वरूपमाख्याति , -- 
इहलोगणिरावेक्खो इहलोकनिरापेक्ष टड्ढोत्कीर्णज्ञायकैकस्वभावनिजात्मसवित्तिविनाशकख्याति- 

पूजालाभरूपेहलोककाक्षा रहित अप्पडिबद्धो परम्हि लोयमिहि अप्रतिबद्ध परस्मिन्‌ लोके तपश्चरणे कृते 
दिव्यदेवस्त्रीपरिवारादिभोगा भवन्तोति, एवविधपरलोके प्रतिबद्धो न भवति जुत्ताह्रबिहारो हुवे युक्ता- 
हारविहा रो भवेत्‌ । स क ? समणों श्रमण । पुनरपि कथभूत ? रहिदकसाओ नि कषायस्वरूपसबित्त्य- 
वष्टभबलेन रहितकषायश्चेति । अयमत्र भावार्थ -योइसौ इहलोकपरलोकनि रपेक्षत्वेत नि कषायत्वेन च 
प्रदीपस्थानीयशरीरे तैलस्थानीय ग्रासमात्र दत्वा घटपटादिप्रकाश्य१दार्थस्थानीय निजपरमात्मपद।र्थमेव 
निरीक्षते स एव युक्ताहारविहारों भवति न पुनरन्य शरीरपोषणनिरत इति ॥२२६॥। 


भ्ररे८ [ प्रवयणसारों 


उत्मामिका--आगे योग्य आहार विहार को करते हुए तपोधन का स्वरूप कहते है- 

अन्यय सहित विशेषार्थ--(इहलोगणिरावेक्खो) जो इस लोक की दृस्छा से रहित 
है, (परम्हि लोयम्हि अप्यडिबड्धों) परलोक सम्बन्धी अभिलाषा से रहित है, (रहिंदकसाओ ) 
व क्रोघादि कथायों से रहित है ऐसा (समणो) साधु (जत्ताहारविहारो) योग्य आहार 
+जिहर करने बाला होता है। जो साधु टाकी से उकेरे के समान अभिट ज्ञाता दृष्टा एक 
स्वभाव रूप निज आत्मा के अनुभव के नाश करने वालो इस लोक में प्रसिद्धि, पूजा 
थ लाण रूप अभिलाषाओं से शुम्य है, परलोक में तपश्चरण करने से देवषद ब उसके साथ 
नी, देव परियार ब भोग प्राप्त होते हैं ऐसी इच्छा से रहित हे, तथा कषाय रहित आत्म- 
स्थरूप के अनुभव को स्थिरता के बल से कषाय रहित बोतरागो है वही योग्य आहार व 
विहार को करता है । यहाँ यह्‌ भाव है कि जो साधु इस लोक व परलोक को इस्छा 
छोड़कर थ क्रोध लोभादि के वश न होकर इस शरीर को प्रदीप समान जानता हे तथा 
इस शरीर रुपो-दोषक के लिये आवश्यक तेल रूप प्रास मात्र को देता है, जिससे शरोररूपी 
दोपक बुझ न जावे । तभा जंसे दोपक से घट पट आदि पदार्थों को देखते हैं बसे इस शरोर- 
रूपी दीपक को सहायता से वह साधु अपने परमात्म-पदार्थ को ही देखता या अनुभव 
करता है बही साधु योग्य आहार बिहार करने वाला होता है । परन्तु जो शरीर को पुष्ट 
करने के निमित्त भोजन करता है वह युक्ताहार-बिहारो नहीं है ॥२२६॥ 


अथ पञ्चदशप्रमादेसस्‍्तपोधन प्रमत्तों भवतीति प्रतिपादयति , -- 
कोहादिएहि चउविहि विकहाहि तहिदियाणमस्थेहि । 
समणो हवदि पत्तों उबजुत्तो णेहणिद्ाहि ॥२२६-१॥ 
हबदि क्रोधादिपवदशप्रमादरहितचिच्चमत्का रमात्रात्मतत्त्वभावनाच्युत सन्‌ भवति। स कः 
कर्त्ता समभो सुखदु खादिसमचित्त श्रमण । किविशिष्टो भवति ? पम्तों प्रमत्त प्रमादी। के इत्वा ? 
कोहादिएहि चउविहिं चतुर्भिरपि क्रोधादिभि विकहाहि स्त्रीभक्तचौरराजकथाभि तहिवियाणमरत्थेहि 
तथैव पज्चेन्द्रियाणामर्थे स्पर्शादिविषयें । पुनरपि किरूप ? उबजुत्तो उपयुक्त परिणत । काभ्याम्‌ ? 
णेह॒णिद्माहि स्नेहूनिद्राभ्यामिति ॥२२६-१॥ 
उत्थानिका---आगे कहते हैं कि पर्द्रह प्रमाद है इनसे साधु प्रमादी होता है । 
अन्वय सहित विशेषा्थें--(जउविहि कोहादिएर्हि विकहाहि) चार प्रकार क्रोध आवि 
कथाय से व चार प्रकार विकया-स्त्री, भोजन, चोर, राजा कथा से (तहिदियाणमत्थेहि) 
लथा पांच इंद्रियों के विधयों से (जेहणिहाहिं उबज॒त्तो) स्नेह व निद्रा से उपयुक्त होकर 
(समणो) साधु (पसत्तो हवदि) प्रमादो होता है। सुख-दुःश्ष आदि में समान चिस रखने 


वयणसारों ] [ ५४३६ 


बाला साध उपर्येक्त क्रोधादि पंद्रह प्रभाद से रहित चेतन्य खमत्कार सात्र आत्मतत्व की 
भावना से गिरा हुआ पन्द्रह प्रकार के प्रमादों के कारण प्रसादी हो जाता है ॥२२६-१॥ 
अथ युक्ताहारविहार साक्षादनाहारविहार एवेत्युपदिशति--- 
जस्स अणेसणमप्पा तं॑ वि, तवो तप्पडिच्छगा समणा । 
अण्णं भिक्वमणेसणमध ते समणा अणाहारा ॥२२७॥ 


यस्यानेषण आत्मा तदपि तप तत्प्रत्येषका श्रमणा । 
अन्य सभैक्षमनेषणमथ ते श्रमणा अनाहारा ॥२२७॥ 


स्वयमनशनस्वभ्ावत्वादेषणा दो बशन्य स्क्ष्यत्थाण्व युक्ताहार: साक्षादनाहार एथ 
स्पात्‌ । तथाहि-पस्ण सकलकालमेव सकलपुद्गलाहरणशन्यमात्मानमवबुद्धघसानस्प सक- 
लाशनतृष्णाशन्यत्वात्स्थयमनशन एब स्वभाव: तदेव तस्यथानश्न नाम तपोष्न्तरड्स्य 
बलोयरत्वात्‌ । इति कृत्वा ये त स्थयमनशनस्वभाव भावयन्ति श्रमणा:, तत्प्रतिषिद्धये 
चेंषणादोषशन्पसन्यद्सक्ष चरन्ति, ते किलाहरन्तोध्प्यनाहरन्त इथ युक्ताहारत्वेन स्वभाव- 
परभावस्रत्यवन्धान्नाबात्साक्षादनाहारा एवं भवन्ति । एवं स्वयमविहारस्वभावत्वात्समिति- 
शुद्धविहारत्याच्च युक्तविहारः साक्षादविहार एवं स्थात्‌ दत्यनुक्तमपि गम्येतेति ॥२२७॥ 

भूमिका--अब, युक्ताहारबिहारो साक्षात्‌ अनाहारबविहारोी ही है, ऐसा उपदेश 
करते हैं-- 

अन्व वार्थ--- [ यस्य आत्मा अनेषण:] जिसका आत्मा भोजन की इच्छा से रहित है 

[तत्‌ अपि तपः ] वहो तप है, (और) [तत्प्रत्येषका ] उसे प्राप्त करने के लिये प्रयत्न करने 
वाले [श्रमणा |] श्रमणो के [अन्यत्‌ भैक्षम्‌ | (अन्य स्वरूप से रहित) भिक्षा [अनेषणमु ] एषणा 
दोष से रहित होती है, [अथ |] इसलिये [ते श्रमणा ] वे श्रमण [अनाहाराः: ] अनाहारी हैं। 

टीका--स्वयं अनशन स्वन्नाव बाला होने से ओर एथणादोष शन्य भिक्षा बाला होने 
से, युक्ताहारी मुनि साक्षात्‌ अनाहारी हो है। यथा-सदा ही समस्त पुद्गलाहार से शन्‍्य 
आत्मा को जानने वाले के समस्त अशन तृष्णा रहित होने से जिसका स्वयं अनशन हो 
स्वभाव है, बही अनशन नामक अलरंग तप है, क्योकि वह बलयान है । यह समझकर जो 
श्रमण आत्मा को स्वयं अनशन स्वभाव भाते हैं ओर उसको सिद्धि के लिये एचणादोय 
शून्य (स्वरूप से पृथक्‌ू) अन्न आदि की सिक्षा आचरते हैं, थे आहार करते हुए भो 
अनाहारो हैं क्‍योंकि युक्ताहारित्व के कारण उनके स्वभाव तथा परभाव के नि्ित्त से 
बन्ध नहों होता, इसलिये साक्षात्‌ अनाहारी हो हैं । 


भ४० ] [ प्रवयणसारो 


इसी प्रकार स्थय अविहार स्वभाव बाला होने से ओर ईर्या समिति से शुद्ध विहार 
वाला होने से युक्तविहारी मुनि साक्षात्‌ अविहारोी हो है । इस प्रकार गाथा में नहों कहने 
पर भी समझना चाहिये ॥२२७॥ 


तात्पयवृत्ति 
अथ युक्ताहारविहारतपोधनस्वरूपमुपदिशति-- 


जस्स यस्य मुने सम्बन्धी अप्पा आत्मा । किविशिष्ट ? अणेसण स्वकोयशुद्धात्मतत्त्वभावनो- 
त्पन्नसुखामृताहारेण तृप्तत्वान्न विद्यते एषणमाहाराकाक्षा यस्य स भवत्यनेषण । तपि तबो तस्य तदेव 
निश्चयेन निराहारात्मभावनारूपमुपवासलक्षण तप त पडिच्छगा समणा तत्प्रत्येषका श्रमणा तन्नि- 
श्चयोपवासलक्षण तप प्रतीच्छन्ति तत्प्रत्येषका श्रमणा । पुनरपि कि येषा ? अण्ण निजपरमात्मतत्त्वा- 
दन्यद्धिन्न हेय । कि ? अधेसर्ण अन्नस्याहारस्यैषण वाञझछानेषणम्‌ । कथभूत ? भसिक्‍्ख भिक्षाया भव 
भैक्ष्य अह अथ अहो ते समणा अणाहारा ते अनशनादिगुणविशिष्टा श्रमणा आहारग्रहणे5प्यनाहारा 
भवन्ति । तथँव च नि.क्रियपरमात्मान ये भावयन्ति पञ्चसमितिसहिता विहरन्ति च ते विहारेष्प्य 


विहारा विहारा भवन्ती- त्यर्थ ।।२२७॥ 
उत्थानिका--आगे योग्य आहार विहारी साधु का स्वरूप कहते है । 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(जस्स ) जिस साधु का (अप्पा) आत्मा (अणेसण्णं) भोजन 
को इच्छा से रहित है (तपि तबो ) सो ही तप है (त पडिच्छगा) उस तप को चाहने वाले 
(समणा ) मुनि (अणेसण्ण अण्ण भिवल ) एथणा दोष रहित निर्दोष अन्न की भिक्षा को लेते 
हैं (अघ ते समणा अणाहारा) तो भी वे साधु आहार लेने वाले नहीं हैं। जिस मुनि को 
आत्मा मे अपने ही शुद्ध आत्मीक तत्व को भावना से उत्पन्न सुखरूपो अमृत के भोजन से 
तृप्ति हो रही है बह मुनि लोकिक भोजन को इच्छा नहों करता है। यहो उस साधु का 
निश्वप से आहार रहित आत्मा को भावना रूप उपवास नाम का तप है। इसी 
निश्चय उपवास रूपो तप को इच्छा करने वाले साधु अपने परमात्मतत्व से भिन्‍न त्यागने 
योग्य अन्न की निर्दोष सिक्षा को लेते हैं तो भो बे अनशन आदि गुणों से भूषित साधुगण 
आहार को ग्रहण करते हुए भी अनाहारी होते हैं । तंसे ही जो साधु क्रिया रहित परमात्मा 
को भावना करते हैं वे पांच समितियों को पालते हुए विहार करते हैं तो भी वे विहार 
नहीं करते हैं अर्थात्‌ अविहारी हैं ॥२२७॥ 


पवयणसारो ] [ ५४४१ 


अथ कुतो युक्ताहारत्वं सिद्धघतोत्युपदिशति-- 


केवलदेहो समणो देहे ण ममत्ति' रहिदपरिकम्मो । 
आजत्तो त॑ तबसा अणिगहिय अप्पणों सर्शत्त ॥२२८॥। 


केवलदेह श्रमणों देहे न ममेति रहितपरिकर्मा । 
आयुक्तवास्त तपसा अनिगृूह्यात्मन शक्तिम्‌ ॥२२८५॥ 


यतो हि श्रमणः श्रासण्यपर्यायसहकारिकारणत्वेन केवलदेहसात्रस्थोपधे:ः प्रसह्माप्रति- 
पेधकत्वात्केवलदेहत्वे सत्यपि देहे (कि किचण' इत्यादिप्राक्तनसूत्रद्योतितपरमेश्वराभिप्रा- 
यपरिग्रहेण न नाम समायं ततो नानुग्रहाहं: कितृपेकष्य एवेति परित्यक्तसमस्तसंस्कारत्वा- 
द्रहितपरिकर्मा स्थात्‌ । ततस्तन्ममत्वपृंकानुचिताहारग्रहणाभावाशुक्ताहारत्व॑ सिद्ध त्‌ । 
यतश्व समस्तामप्यात्मशक्ति प्रकटयन्ननन्तरसूत्रोदितिनानशनस्वभावलक्षणेन तपसा त॑ देह 
सर्वारम्भेणाभिषुक्तवात्‌ स्थात्‌। तत आहारप्रहणपरिणामात्मकथों गध्वंसाभावाशुक्तस्येवा- 
हारेण च्‌ युक्ताहारत्वं सिद्ध त्‌ ॥२२८॥॥ 

भूमिका--अब, (श्रमण) के युक्ताहारित्व कंसे सिद्ध होता है, सो उपदेश करते हैं-- 

अन्वया्थ---[ केवलदेह श्रमण:] केवलदेहो-जिसके देहमात्र परिग्रह विद्यमान है, 
ऐसे श्रमण [देहे| शरीर को भी [न मम इति] मेरा नहीं है! यह समझकर [ रहित- 
परिकर्मा ] शरीर पस्कार नही करते हुये, [आत्मनः] अपने आत्मा की [शक्ति] शक्ति को 
[अनिगृद्य ] नही छिपाते हुए [तपसा ] तप मे [त] उस शरीर को [आयुकतवानु] लगा 
देते है। 

टीका--श्रामष्पपर्याथ के सहकारी कारण के रूप से केवल देहभात्र उपधि को 
श्रमण जबरदस्ती निषेध नहों करता इसलिये वह केबल देहवान्‌ है, ऐसा देहवान्‌ होने पर 
सी, कि किरण” इत्यादि पृव॑सूत्र (गाथा २२४) द्वारा प्रकाशित किये गये परमेश्वर के 
अभिप्राय को ग्रहण करके 'यह (शरोर) वास्तव मे सेर! नहीं है इसलिये यह अनुप्रह योग्य 
नहीं है किन्तु वह उपेक्षा योग्य ही है, इस प्रकार समस्त शारीरिक संस्कार को छोड़ने से 
परिकर्म रहित है । इसलिये उसके देह के ममत्वपुर्वंक अनुचित आहारग्रहण का अभाव होने से 
युक्ताहारित्व सिद्ध होता है। ओर प्रकारान्तर से उसने समस्त ही आत्मशक्ति को प्रगट 

करके, अन्तिम (गाथा २२७) सूत्र द्वारा कथित अनशनस्वभावलक्षण तप में उस शरीर को 


१. ममसरहियपरिकम्मों (ज० बु०) 


भडर ] [ प्रवयणसारो 


उद्यम से लगाया है इसलिये मुनिपने के नाशक आहारग्रहण के परिणाम का अभाव होने से 
उसका आहार योगी का आहार है, इसलिये उसके युक्ताहारित्व सिद्ध होता है ॥२२८॥ 
तात्पयंब॒त्ति 
अथ तदेवानाहारकत्व प्रकारान्तरेण प्राह, -- 


केक्लदेहो केवलदेहो5न्यपरिग्रहरहितो भवति । स क कर्त्ता ? सम्रणो निन्दाप्रशसादिसमचित्त 
श्रमण । तहि कि देहे ममत्व भविष्यति ? नैव देहेबि ममत्तरहियपरिकस्मो देहेषपि ममत्वरहितपरिकर्मा । 


“मर्मात्त परिवज्जामि णिम्मर्मात उवट्ठिदों । आलबण च में आदा अवसेसाइ बोसरे ॥” 


इति श्लोककथितक्रमेण देहेडपि ममत्वरहित आजुत्तो त तबसा आयुक्तवान्‌ आयोजितवास्त 
देह तपसा । कि कृत्वा ? अणिगृहिय अनिगुद्य प्रच्छादनमकृत्वा । काम्‌ ? अप्पणों संक्ति आत्मन शक्ति- 
मिति। अनेन किमुक्त भवति-य कोउपि देहाच्छेषपरिग्रह त्यक्त्वा देहेषपि ममत्वरहितस्तथैव त देह 
तपसा योजयति स नियमेन युक्ताहारबिहारों भवतीति ॥२२८५॥ 


उत्थानिका--आगे इसी अनाहारकपने को दूसरी रीति से कहते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(सम्रणो) साधु (केवलदेहों ) केवल-सात्र शरीरधारी हैं- 
(देहे वि ममेत्ति रहिदपरिकम्मो) देह मे भी ममता रहित क्रिया करने वाले हैं। इससे 
उन्होंने (अप्पणों सात्ति) अपनी शक्ति को (अणिगृहिय) न छिपाकर (तवसा) तप से (तं) 
उस शरोर को (आउत्तो) योजित किया है अर्थात्‌ तप में अपने तन को लगा दिया है । 
निन्‍दा, प्रशंसा आदि में समान चित्त के धारी साधु अन्य परिग्रह को त्यागकर केवल-मसात्र 
शरोर के धारी हैं तो भी क्‍या वे देह मे ममता करेंगे, कभी नही । वे देह में भी ममता 
रहित होकर देह की क्रिया करते है । साधुओं की यह भावना रहती है, जंसा इस गाथा से 
है--“में ममता को त्यागता हूं निर्ममत्व भाव में ठहरता हूं, मेरे को अपना आत्मा ही 
भालम्बन है ओर सर्व को मे त्यागता हू । शरोर से ममता न रखते हुए बे साथु अपने 
आत्मयोय को न छिपाकर इस नाशबत शरोर को तप साधन मे लगा देते हैं । यहाँ यह कहा 
गया है कि जो कोई देह के सिवाय सब बस्त्रादि परिग्रह का त्याग कर शरीर मे भी 
ममत्य नहीं रखता है तथा देह को तप मे लगाता है वही नियम से युक्ताहार विहार करने 
बाला है ।(२२८॥ 
अथ युक्ताहारस्वरूपं बिस्तरेणोपदिशति-- 
एक्क खल त॑ भत्त अप्पडिपुण्णोदरं जहालड्ं । 
चरणं भिक्‍खेण दिवा ण रसावेक्खं ण मधुमंसं ॥२२४॥ 


पबयणसारो ] [ ५४३ 
एक खलु स भक्त अप्रतिपूर्णोदरों यथालब्ध । 
भैक्षाचरणेन दिवा न रसापेक्षो न मधमास ॥२२६॥। 

एककाल  एवाहारो युक्ताहार:, तावतंव श्रामष्यपर्यायसहुका रिकारणशरीरस्प 
धारणत्वात्‌ । अनेकालस्तु शरीरानुरागसेव्यमानत्वेन प्रसह्य हिसायतनोक्रियमाणो न 
पुक्‍तः । शरीरानुरागसेवकत्वेन न व यक्तस्य । अप्रतिपर्णोदर एवाहारो युक्ताहारः तस्येवा- 
प्रतिहतयोगत्वात्‌ प्रतिपुर्णोदरस्तु प्रतिहृतयोगत्वेन कथचित्‌ हिसायतनोीभवन्‌ न युक्तः । 
प्रतिहतयोगत्वेन न च्॒युक्तस्य । यथालब्ध एवाहारो युकक्‍्ताहारः तस्यंब विशेषध्रियत्वलक्ष- 
णानुरागशन्यत्वात्‌ू । अयथालब्धस्तु विशेषप्रियत्वलक्षणानुरागसेव्यमानत्वेन प्रसह्य हिसाय- 
तनीक्रियमाणो न युक्तः । विशेषप्रियत्वलक्षणानुरागसेव हत्वेन न च युक्तस्यथ । भिक्षाजर- 
णेनेबाहारों युक्ताहारः: तस्येवारम्भश्न्यत्वात्‌। अभ्रक्षाचरणेन त्वारस्भसंभवारप्रसिदडहि- 
सायतनत्वेन न युकक्‍तः | एबविधाहारसेवनव्यक्तान्तरशुद्धित्वान्न च युक्तस्य । दिवस एवा- 
हारो युक्ताहारः तदेव सम्यगवलोकनात्‌ । अदिवसे तु सम्यगवलोकनाभावादनिवार्यहिसा- 
यतनत्वेन न युक्‍तः । एवंविधाहारसेवनव्यक्तान्तरशुद्धित्वान्न च युक्तस्थ । अरसापेक्ष एवा- 
हारो युक्‍्ताहारस्तस्येवान्त:शुद्धिसुन्दरत्वात्‌ । रसापेक्षस्तु अन्तरशुद्धया प्रसह्य हिसायतनी- 
क्रियमाणो न युक्त: । अन्तरशुद्धिसेवफत्वेन न च युक्तस्थ । अमधुमांस एवाहारो युक्‍ता- 
हारः तस्यपेबाहिसायतनत्वात्‌ू । समधुमासस्तु हिसायतनत्वान्न युक्‍्तः । एवंविधाहारसेवन- 
व्यक्तान्तरशुद्धित्वान्न॒ च युकतस्य । सधुमांसमत्र हिंसायतनोपलक्षणं तेन समस्तहिसाथतन- 
शून्य एबाहारो यकक्‍्ताहार' ॥२२६॥ 

भूमिका--अब, युक्ताहार का स्वरूप विस्तार से उपदेश करते हैं--- 

अन्वयार्थ--[ एक: |] चोबीस घटे में एक बार [अप्रतिपूर्णोदर ]) ऊनोदर [यथा- 
लब्धः |] यथालब्ध (जैसा प्राप्त हो बसा), [भक्षाचरणेन | भिक्षाचरण से, [दिवा] दिन मे 
[न रसापेक्ष | रस की अपेक्षा से रहित, और [न मधुमास | मधु मास रहित [सः] वह 
आहार [खलु] वास्तव में [भक्‍त.] युक्त आहार होता है । 

टीका--एक बार आहार हो युक्ताहार है, क्योकि उतने से ही सुनि पर्याय का 
सहकारी कारणमूत शरोर टिका रहता है। शरीर मे अनुराग के कारण अनेकबार आहार 
का सेवन किया जाता है ओर उससे अत्यन्त हिसा होती है इसलिये युक्त (योग्य) नहीं है, 
और शरीर को पोषण करने के लिये आहार भी अयोग्य है । अपूर्णोदर' आहार हो युक्‍ता- 








१ अपूर्णोदर-पुूरा पेट न भरकर, ऊनोदर । 


भ््डड |] [ प्रवयणसारा 


हार है, क्योंकि वह सुनित्व का नाश नहों करता । पूर्णोदर आहार मुनिपने का नाश करने 
से कर्थंचित हिसायतन होता हुआ योग्य नहीं है, पर्णोदर आहार करने वाला सुनिपतले का 
नाश करता है, इसलिये वह आहार योगी का आहार नहीं है । यथालब्ध आहार हो युक्ता- 
हार है, क्योंकि वही (आहार) विशेष रुचिरूप अनुराग से शून्य है । अयधालबन्ध' आहार 
जिशेष रुखिरूप अनुराग से सेवन किया जाता है, इसलिये आत्यंतिक हिसायतन होने से 
योग्य नहीं है, और अयधालब्ध आहार का सेवन करने वाला विशेष रुचिरूप अनुराग के 
द्वारा सेवन करने वाला होने से, उसका वह आहार योगी का आहार नहीं है । 

भ्रिक्षाबरण से आहार हो युकताहार है, क्योकि वही आरम्भशन्य है। अभिक्षाचरण 
से (भिक्षाचरण रहित) आहार मे आरम्भ सम्भव होने से हिसायतनत्व प्रसिद्ध है, अतः 
बह आहार युक्‍त नहीं है, ओर ऐसे आहार के सेवन में अन्तरंग अशुद्धि व्यक्त (प्रगट) होने 
से वह आहार युक्त नहों हे । 

दिन का आहार ही युक्‍ताहार है, क्योंकि वही भलो-भांति देखा जा सकता हे । 
अविवस (रात्रि से) आहार भलो-भाति नहीं देखा जा सकता इसलिये उसके हिसायतनत्व 
अनिवार्य होने से वह आहार योग्य नहीं हे, ओर ऐसे आहार के सेवन में अन्तरग अशुद्धि 
व्यक्त होने से बह आहारयुक्त नहीं है। 

रस की अपेक्षा से रहित आहार हो युक्ताहार है क्योकि बही अन्तरंगशद्धि से 
सुन्दर है। रस की अपेक्षा वाला आहार अन्तरंग अशुद्धि के द्वारा आत्यतिक हिसायतन 
होता हुआ युक्त (योग्य) नहीं हे, ओर उसका सेवन करने वाला अन्तरंग अशुद्धि- 
पूर्वक सेवन करता है इसलिये वह आहार योगी का नहीं है । 

मधु मांस यहित आहार ही युक्‍ताहार है, क्योंकि उसके हो हिसायतनत्व का अभाव 
है । 

मधु-मांस सहित आहार हिसायतन होने से योग्य नहीं है, और ऐसे आहार के 
सेवन में अन्तरंग अशुद्धि व्यक्त होने से वह आहार योगी का नहों है। यहां मधु-मांस 
हिलसायतन का उपलक्षण है इसलिये समस्त हिसायतन शून्य आहार ही युक्‍ताहार 
है ॥२२४८॥ 


१ अयथातलब्ध--जैसा मिल जाय वैसा नही, किन्तु अपनी पसदगी का स्वेच्छालब्ध । 


पवयणसारों ] [ भढर 


तात्पयंब॒त्ति 
अथ युक्ताहारत्व विस्तरेणाख्याति , -- 


एक्क खलु त भत्त एककाल एवं खलु हि स्फूट स भक्त आहारो युक्ताहार कस्मादेकभक्‍्तेनैब 
निविकल्पसमाधिसहकारिका रणभूतशरी रस्थितिसम्भवात्‌ । स च कथभूत ? भप्पड़िपुण्णोदर यथा- 
शकक्‍त्या न्यूनोदर जहालद्ध यथालब्धो न च स्वेच्छालब्ध चरण भिक्‍्लेण भिक्षावरणेनेव लब्धो न च 
स्वपाकेन दिया दिवेव न च रात्रो । ण रसावेक्खं रसापेक्षो न भवति किन्तु सरसविरसादों समचित्त 
ण मधुमसं अमधुमास अमधुमास इत्युपलक्षणेन आचारशास्त्रकथितपिण्डशुद्धिक्रिण समस्त।योग्याहार- 
रहित इति । एतावता किमुक्त भवति ? एवविशिष्टविशेषणयुक्त एवाहारस्तपोधनाना युक्ताहार । 
कस्मादिति चेत्‌ ? चिदानन्देकलक्षणनिश्चयप्राणरक्षणभूता रागादिविकल्पोपाधिरहिता या तु निश्चय- 
नयेनाहिंसा तत्साधकरूपा बहिरड्भपरजीवप्राणव्यपरोपणनिवृत्तिरूपा द्रव्याहिसा च सा द्विविधापि तन्न « 
युक्ताहारे सम्भवति । यस्तु तद्विपरीत स युक्ताहारों न भवति । कस्मादिति चेत्‌ ? तद्विलक्षणभूताया 
द्रव्यरूपाया हिसाया सद्भावादिति ॥२२६॥। 


उत्थानिका--आगे योग्य आहार का स्वरूप और भी विस्तार से कहते है-- 

अन्बय सहित विशेषार्थ--( छल) वास्तव में (तं भत्त एक्क) उस भोजन को एक 
हो बार (अप्पडिपुण्णोदरं) पूर्ण पेट न भरकर ऊनोदर (जहालद्ध) जैसा मिल गया बसा 
(भिक्‍्लेण चरणं) भिक्षा के द्वारा लेना सो योग्य आहार होता है (रसावेक्ख ण) उसमें से 
रसों की इच्छा नहीं होना चाहिये (मधुमंस ण) तथा मधु व मांस से रहित होना चाहिये । 
साधु महाराज दिन मे एक बार ही भोजन लेते हैं वहो उनका योग्य आहार है, इससे ही 
बविकल्प-रहित समाधि से सहकारी कारणरूप शरोर की स्थिति रहनो सम्भव है । एक बार 
भी वे शक्ति अनुसार भूख से कम लेते हैं, जेंसा सिल गया वसा लेते है उसके लिये चाह 
नहीं करते । भिक्षाद्वारा ही लेते हैं, अपने आप नही बनाते | दिन मे लेते हैं, रात्रि मे 
कभी नहीं लेते । भोजन सरस है या रस-रहित है, ऐसा विकल्प न करके समभाव रखते 
हैं । मधु-मांस रहित व उपलक्षण से आचार शास्त्र मे कही हुई विण्डशुद्धि के क्रम से 
समस्त अयोग्य आहार को वर्जन करते हुए लेते है । 


इससे यह बात कही गई है कि इन गुणों सहित जो आहार है बहो तपस्थियों 
का योग्य आहार है, क्योंकि योग्य आहार लेने से ही दो प्रकार की हिसा का त्याग हो सकता 
है । चिदानन्द एक लक्षणरूप निश्चयप्राण की रक्षाभृत, रागादि विकल्पों की 
उपाधि न होने देना सो निश्चय अहिंसा है तथा इसको साधनरूप बाहर में परजीवों के 
प्राणों को कष्ट देने से निवृत्तिकप रहना सो द्रव्य अहिसा है, दोनों हो अहिसा की प्रति- 


शेंड६ ] [ प्रवयणसारो 


पालना योग्य आहार में होती है और जो इसके विरुद्ध आहार हो तो बह योग्य आहार न 
होगा, क्योकि उसमे द्रव्य-अहिसा से विलक्षण द्रव्यहिसा का सदुभाव हो जायेगा ॥२२६॥। 


अथ विशेषेण मासदूषण कथयति , -- 


पकक्‍्केसु अ आमेसु अ विपच्चम।णासु मसपेसीसु । 
संत्त्तियमुववादों. तज्जादोगण_ णिगोदार्ण ॥२२६-१॥। 


जो पक्‍कसपकक्‍क वा पेसों सससस खादि फासदि वा। 

सो किल णिहणदि पिड जोबाणसण्णेंगकोडीणं ॥२२६-२॥ [जुम्म | 

भणित इत्यध्याहार ।स क ? उबबादों व्यवहारनयेनोत्याद । किविशिष्ट ? सत्तत्तियं सान्तति- 

को निरन्तर । केषा सम्बन्धी ? णिगोदाण निश्चयेन शुद्धवुद्धकस्वभावानामनादिनिधनत्वेनोत्पादव्यय- 

रहितानामपि निगोदजीवानाम्‌। पुनरपि कथभूतानाम्‌ ? तज्जादीण तद्वर्णतद्गन्धतद्रसतत्स्पर्शत्वेन 

तज्जातोना मासजातीनाम्‌ । कास्वधिकरणभूतासु ” मसपेसीसु मासपेशीषु मासखण्डेष्‌ | कथभूतासु ? 

पक्‍्केसु अ आमेसु अ विपच्चसमाणासु पक्‍वासु चामासु च विपच्यमानास्विति प्रथमगाथा । जो पक्‍कसपकक्‍क 
बाय कर्ता पक्‍वामपकवा वा पेसों पेशी खण्डम्‌ | कस्य ? मसस्स मासस्य खावि निजशुद्धात्मभावनोत्पन्न- 
सुखसुधाहारमलभमान सन्‌ खादति भक्षति फासदि वा रपशंति वा सो किल णिहणदि पिड स कर्त्ता किल 

लोकोक्त्या परमागमोक्‍त्या वा निहन्ति पिण्डम्‌ । केषाम्‌ ? जीवाण जीवानाम्‌ । कतिसख्योपेतानाम्‌ ? 
अणेगकोडोण अनेककोटीनामिति । अत्रेदमुक्त भवतिशेषकन्दमूलाद्याहारा केचनानन्तकाया अप्यग्नि- 

पकवा सन्त प्रासुका भवन्ति मास पुनरनन्तकाय भवति तथैव चाग्निपक्वमपक्व पच्यमान वा प्रासुक 

न भवति । तेन कारणेनाभोज्यमभक्षणीयमिति ॥२२६८६-१, २२६-२।॥। 
उत्थानिका--प्रकरण पाकर आचाये मास के दृषण बताते है-- 

अन्वय. सहित विशेषार्थ-- (पक्‍्केसु अ) पके हुए व (आमेसु अ) कशूचे तथा 
(विपश्चमाणासु ) पकते हुए (मसपेसोसु) मांस के छखण्डो मे (तज्जादीणं) उस मास की 
जाति वाले (णिगोदाणं) निगोद अर्थात्‌ रूब्ध्यपर्याप्तकक जोबो का (सत्तत्तियमुवबादो ) 
निरन्तर जन्म होता है (जो) जो कोई (पवक व अपवक मंसस्स पेसों) पवकी, या कच्ची 
मांस की डली को (खादि) खाता हे (वा फासदि) अथवा स्पर्श करता है (सो) वह 
(भणेगकोडोणं) अनेक करोड़ (जीवाण) जीवो के (पिड) समूह को (किल) निश्चय से 
(णिहिणदि ) नाश करता है । मांसपेशी मे जो कक्छी, पक्की व पकती हुई हो हर समय उस 
मांस की रंगत, गंध, रस, स्पर्श के धारी अनेक निगोद जीव-जो निश्चय से अपने शुद्ध-बुद्ध 
एक स्वभाव के धारी हैं-अनादि व अनंत काल में भी अपने स्वभाव से न उपजते न 
विनशते हैं, ऐसे जन्तु व्यवहारनय से उत्पन्न होते रहते हैं। जो कोई ऐसे कच्चे या पक्‍के 
मांस खण्ड को अपने श॒द्धात्मा की भावना से उत्पन्न सुखरुूपो अमृत को न भोगता हुआ 


ल्कहप्ल्कजी आफिटटत 
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सा लेता है अथवा स्पर्श भी करता है वहु निश्चय से लोगों के कथन से व परमागम मे 
कहे प्रमाण करोड़ों जीवों के समूह को नाश करता है ॥२२६-१, २२६-२॥ 


अथ पाणिगताहार प्रासुकोप्यन्यस्म न दातव्य इत्यूुपदिशति , -- 
अप्पडिकुट्ठं !पिड पाणिगय णेव देयमण्णस्स । 
दत्ता भोतुमजोग्गं भुत्तो वा होदि पडिकुट्ठो ॥२२६-१॥ 
अप्पडिकुट्ठ पिड पाणिगय णेव देयमण्णस्स अप्रतिकृष्ट आगमाविरुद्ध आहार पाणिगतों 
हस्तगतो नैव देयो न दातव्योउन्यस्मे दत्ता भोत्तुमजोग्ग दत्त्वा पश्चाद्भोक्तुमयोग्य भुत्तो वा होदि पड़ि- 
कुटठो कथचित्‌ भुक्तो वा भोजन कृतवान्‌ तह प्रतिकृष्टो भवति प्रायश्चित्तयोग्यो भवतीति | अयमत्र 
भाव --हस्तगताहार योधउ्सावन्यस्म न ददाति तस्य निर्मोहात्मतत््वभावनारूप निर्मोहत्व ज्ञायत 
इति ॥२२६-३॥ 
उत्थानिका---आगे इस बात को कहते है कि हाथ पर आया हुआ आहार जो 
प्रासुक हो उसे दूसरो को न देना चाहिये । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(अप्पडिकुट्ठ पिड) आगम से जो आहार विरुद्ध न हो 
(पाणिगयं) सो हाथ पर आ जावे उसे (अण्णस्स णेव देयं) दूसरे को नहीं देना चाहिये। 
(दत्ता भोत्तुमजोग्ग ) दे करके फिर भोजन करने के योग्य नहीं होता है (भुत्तो वा पडिकुटठो 
होदि) यदि कदाचित्‌ उसको भोग ले तो प्रायश्चित्त के योग्य होता है। यहाँ यह भाव है- 
कि जो हाथ में गाया हुआ शुद्ध आहार दूसरे को नहीं देता है किन्तु खा लेता है उसके 
मोह-रहित आत्मतत्व को भावनारूप मोहरहितपना जाना जाता है ॥२२८६-३॥ 
अथोत्सगपिवादसंत्रोसो स्थित्यमाच र णस्पो पदिशति---- 
बालो वा वुड़ढो वा समभिह॒दों वा पुणो ग्रिलाणों वा । 
चरियं चरदु सजोग्गं मूलच्छेदों जधा ण हवदि ॥२३०॥ 
बालो वा वृद्धो वा श्रमाभिहतो वा पुनर्ग्लानो वा। 
चर्या चरतु स्वयोग्या मूलच्छेदी यथा न भवति ॥॥२३०॥ 
बालवृद्धक्षान्तरलानेनापि संयमस्य शुद्धात्मतत्त्वसाधनत्वेन मूलमूतस्थ छेदो न॒ यथा 
स्पात्तया संयतस्य स्वस्थ योग्यमतिकफंशमेवाचरणमाचरणीयमित्यत्सगं: । बालवृद्धआ्ान्त- 
ग्लानेन शरीरस्य शुद्धात्मतत्वसाधनमृतसयमसाधनत्वेन मुलभूतस्य छेडो न यथा स्यात्तथा 
बालवृद्धभान्तर्लानस्प स्वस्थ योग्य मृद्देवाचरणमाचरणीयमित्यपवाद: । बालवृद्धभान्त- 








१ 'अप्यडिकुट्ठाहार' इत्यपि पाठ । २ चरदि (ज० बु०)। 
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ग्लानेन सयमस्य शुद्धात्मतत्वसाधनत्वेन मुलमृतस्य छेदो न यथा स्यात्तथा संयतस्य स्वस्थ 
योग्यमतिककंशमाचरणमाचरता शरीरस्य श॒द्धात्मतत््वसाधनमूतसयमसाधनत्वेन घूलभूत- 
स्प छेदो न यथा स्थात्‌ तथा बालबृद्धभान्तग्लानस्यथ स्वस्थ योग्य म॒हप्याचरणमाचरणो- 
यमित्यापवादसापेक्ष उत्सगं: । बालवद्धभान्तग्लानेन शरीरस्य शुद्धात्मतस्वसाधनभृतसंयम- 
साधनत्वेन मलभृतस्य छेढो न यथा स्यात्तथा बालवद्धभ्रान्तग्लानस्य स्वस्थ योग्यं म॒द्दाचर- 
णमाचरता संयमस्य श॒द्धात्मतत्त्वसाधनत्वेन मलभृतस्य छेदों न यथा स्थात्तथा सयतस्य 
स्वस्थ योग्यमतिककंशमप्याच रणमाचरणीयमित्युत्सगंसापेक्षोषपपवाद: । अत सर्वथोत्सर्गा- 
पवादरमंत्र्या सौस्थित्यमाचरणस्य विधेयम्‌ ॥२३०॥। 

भूमिका---अब उत्सगं ओर अपवाद की मंत्री द्वारा आचरण को सुस्थितता का 
उपदेश करते हैं--- 

अन्वयार्थ-- [ बाल वा] बाल [वृद्ध वा] वृद्ध [अमाभिहतः वा] श्रात' [पुन 
ग्लान. वा) या ग्लान' श्रमण [मूलच्छेद *'] मूल का छेद [यथा न भवति] जैसे न हो उस 
प्रकार से [स्वयोग्या] अपने योग्य [चर्या चरतु] आचरण करे। 

टीका--बाल, वृद्ध, श्रसित (थका हुआ) या ग्लान रोगी सुनि को भी सयम का 
जो कि शुद्धात्मतत्व का साधन होने से मुलभूत है, छेद जंसे न हो उस प्रकार संयत अपने 
योग्य अति ककंश (कठोर) आचरण हो आचरना, इस प्रकार उत्सगं है । 

बाल, वद्ध, श्रसित या ग्लान मुनि को शरोर का-जो कि शुद्धात्मतत्व के साधन- 
भूत संयम का साधन होने से मलभूत है उसका--छेद जेसे न हो उस प्रकार से बालवद्धआात- 
गलान के द्वारा अपने योग्य मृदु आचरण ही आचरना, इस प्रकार अपवाद है। बाल-बुद्ध-श्रांत- 
सलान के, संयम का जो कि शुद्धात्मतत्व का साध न होने से मूलभूत है, छेद जेसे न हो उस 
प्रकार का सयत ऐसा अपने योग्य अति कठोर आचरण आचरते हुये, शरीर का जो शुद्धा- 
त्मतत्व के साधनभूत संयम का साधन होने से भी मलमृत है, छेद जैसे न हो उस प्रकार बाल- 
वृद्ध-भान्त-ग्लान को अपने योग्य मुदु आचरण भी आचरना चाहिए। इस प्रकार अपवादसापेक्ष 
उत्सगं है। बाल-बृद्ध-भांत-ग्लान को शरीर का, जो कि शुद्धात्मतत्व के साधनमभूत संयम का 
साधन होने से मूलभूत है, छेद जंसे न हो उस प्रकार से बाल-बद्ध-श्रान्त-ग्लान ऐसे अपने योग्य 
मूठ आचरण आचरते हुये, सयम का, जो कि शुद्धात्मतत्व का साधन होने से मूलभूत है, 





१ शआ्लान्त--श्रमित, थका हुआ । २ ग्लान--व्याधिग्रस्त, रोगी, दुबंल । 
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छेद जसे न हो, उस प्रकार से संयत को ऐसा अपने योग्य अतिकर्कंश आचरण भो 
आजरना इस प्रकार उत्सर्ग सापेक्ष अपवाद है। इससे यह कहा है कि स्वंथा उत्सग और 
अपयाद को मंत्री द्वारा आचरण को सुस्थितता करनी चाहिये ॥२३०॥ 


तात्पयंवत्ति 
अथ निश्चयव्यवहारसज्ञयोरुत्सर्गापवादयों कथचित्परस्परसापेक्षभाव स्थापयन्‌ चारित्रस्थ रक्षा 
दर्शेयति , -- 
चरदि चरत्याचरति । कि? चरियं चारित्रमनुष्ठानम्‌ । कथभूत ? सजोग्ग स्वयोग्यमवस्थायो- 
ग्यम्‌ | कथ यथाभवति ? मूलच्छेदो जधा ण हवदि मूलच्छेदो यथा न भवति । स कः कर्त्ता चरति ? 
बालो वा बुड्डो वा समभिहदों वा पुणो गिलाणो वा बालो वा वृद्धो वा श्रमाभिहत पीडित. श्रमा- 
भिहतो वा ग्लानों व्याधिस्थो वेति । तद्यथा--उत्सर्गापवादलक्षण कथ्यते तावत्स शुद्धात्मन* सकाशाद- 
न्यद्बाह्या भ्यन्तरपरियग्रहरूप सर्व त्याज्यमित्युत्सगों निश्वयनय सर्वपरित्याग परमोपेक्षासयमों वीतराग- 
चारित्र शुद्धोपयोग इति यावदेकार्थ तत्रासमर्थ पुरुष शुद्धात्मभावनासहकारिभूत किमपि प्रासुकाहार- 
ज्ञानोपकरणादिक गृक्लातोत्यपवादों व्यवह्ारनय एकदेशपरित्यागस्तथा चापहतसयम सरागचारित्र 
शुभोपयोग इति यावदेकार्थ । तत्र शुद्धात्मभावनानिमित्त स्वत्यागलक्षणोत्समें दुद्ध॑रानुष्ठाने प्रवत्तेमान- 
स्तपोधन शुद्धात्मतत्त्वसाधकत्वेन मूलभूतसयमस्य सयमसाधकत्वेन मूलभूतशरीरस्य वा यथा छेदो 
विनाशो न भवति तथा किमपि प्रासुकाहारा दिक गृह्लातीत्यपवादसापेक्ष उत्सगों भण्यते । यदा पुनरप- 
वादलक्षणे5पहतसयमे प्रवत्तंते तथापि शुद्धात्मतत्त्वसाधकत्वेन मूलभूतसयमस्य सयमसाधकत्वेन मूलभूत- 
शरीरस्य वा यथोच्छेदो विनाशो न भवति तथोत्सगंसापेक्षत्वेन प्रवत्तेते । तथा प्रवत्तंत इति कोडछथ ? 
यथा सयमविराधना न भवति तखथेत्युत्सगेंसापेक्षोपवाद इत्यभिप्राय ॥२३०॥॥ 
उत्थानिका--आगे कहते है कि उत्सगं निश्चय है तथा अपवाद व्यवहार है। इन 
दोनो मे किसी अपेक्षा से परस्पर सहकारीपना है, ऐसा स्थापित करते हुए चारित्र की रक्षा 


करनी चाहिये, ऐसा दिखाते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(बालो वा) बालक सुनि हो अथवा (बुड़ढ़ो वा) बुड्ढा 
हो या (समभिह॒दों) थक गया हो (पुणो गिलाणों वा) अथवा रोगी हो ऐसा मुनि (जधा) 
जिस तरह (मूलच्छेद) मूल सयम का भंग (ण हवदि) न होवे (सजोग्गं) बसे अपनी शक्ति 
के योग्य (चरियं) आचार को (चरदि) पालता है प्रथम हो उत्सगं ओर अपवाद का लक्षण 
कहते हैं। अपने शुद्ध आत्मा से अन्य सबब भीतरो व बाहरी परिणग्रह का त्याग देना सो उत्सर्ग 
है, इसी को निश्चयनय से सुनिधमं कहते है । इसी का नाम सर्व-परित्याग है, परमोपेक्षा 
सयम है, बीतरागचारित्र है, शुद्धोपयोग है-इन सबका एक हो भाव है। इस निश्चयमार्ण 
में जो ठहरने को समर्थ न हो वह शुद्ध आत्मा की भावना के सहकारो कुछ भी प्रासुक 
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आहार, शान का उपकरण शास्त्र आदि को ग्रहण कर लेता है यह अपवाद भाग्ग है। इसी को 
व्यवहारनय से मुनिधर्म कहते हैं। इसी का नाम एक देश परित्याग है, अपहृतसंयम है, 
सरागचारित्र है, शुभोपयोग है, इन सबका एक हो अर्थ हे। जहा शुद्धात्मा की भावना के 
निमित्त सर्व त्याग स्वरूप उत्सगंमागं के कठिन आचरण में बर्तन करता हुआ साधु शुद्धा- 
त्मतत्व के साधक रूप से जो मलसंयम के साधक मूलशरोर का जिस तरह नाश नहीं 
होवे उस तरह कुछ भी प्रासुक आहार आदि को ग्रहण कर लेता है सो अपवाद को अपेक्षा 
या सहायता सहित उत्सर्ग मार्ग कहा जाता है । और जब वह मुनि अपवाद रूप अपहृत 
सयम के मार्ग में बंता है तब भो शद्धात्मतत्व का साधक रूप से जो मूलसंयम है उसका 
तथा मलसयम के साधक मूलशरीर का जिस तरह बिनाश न हो उस तरह ,उत्सर्ग को 
अपेक्षा सहित बर्तता है-अर्थात्‌ इस तरह वर्तत करता है जिस तरह सयम का नाश न हो । 
यह उत्सगं की अपेक्षा सहित अपवादमार्ग है ॥२३०॥ 
अथोत्सर्गापवादविरोधदो.स्थ्यमाच रणस्यो पदिशति--- 
आहारे व बिहारे देसं काल सम खमं उर्वाध । 
जाणित्ता ते समणो बट्टदि जदि अप्पलेबो सो ॥२३१॥ 


आहारे वा विहारे देश काल श्रम क्षमामुपधिम्‌ । 
ज्ञात्वा ताम्‌ श्रमणों वर्तते यद्यल्पलेपी स ॥२३१॥ 
अत्र क्षमाग्लानत्वहेतुरुपवास: बालबद्धत्वाधिष्ठानं शरीरमुषधिः, ततो बालवृद्धभ्रान्त 

ग्लाना एवं त्वाकृष्यन्ते । अथ देशकालज्ञस्यापि बालवद्धभ्रान्तग्लानत्वानुरोधेनाहारबिहारयो: 
प्रवततंमानस्य मृद्गाचरणप्रवत्तत्वादल्पो लेपो भवत्यपेब तद्रमुत्सगं: । देशकालशस्यथापि बाल- 
बुद्धआन्तग्लानत्वानुरोधनाहारविहारयो:ः प्रवर्तमानस्य सृद्वाचरण-प्रवत्तत्वादल्प एवं लेपो 
भवति तद्रमपथाद: । वेशकालज्ञस्यापि बालवद्धश्रान्तग्लानत्वानुरोधेनाहारबिहारयोरल्प- 
लेपभयेनाप्रवतंमानस्यातिकर्कंशाच रणी मूयाक्रमेण शरीर पातयित्वा सुरलोक प्राप्योद्वान्त- 
समस्तसंयमामृतभारस्य तपसोपइ्नवकाशतयाशक्यप्रतिकारों महान लेपो भवति । तनन्‍न श्रेया- 
नपवादनिरपेक्ष उत्सगें: । देशकालज्स्थापि बालबद्धश्रान्तग्लानत्वानुरोधेनाहारबिहारयोरलल्‍्प- 
लेपत्य॑ विगणय्प यथेष्टं प्रवर्ततानस्य मृद्दाचरणीभय संयम विराध्यासंघतजनसमानीभृतस्य 
तदात्वे तपसोइनवकाशतयाशक्यप्रतिकारो महान्‌ लेपो भवति तन्‍न, श्रेयानुल्सर्ग निरपेक्षो5प- 
बाद । अतः सर्वथोत्सर्गापवादबिरोधदो:स्थित्यमाचरणस्य प्रातियेध्यं तदर्थभेव सर्वभानु- 
गम्यश्थ परस्परसापेक्षोत्सर्गापवादविजम्भितवृत्ति: स्थाद्ाद: ॥२३१॥ 
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इस्येज चरण पुराणपुरुषेञ्ु ष्ट विशिष्टादरै- 
रुत्सर्गादपवादतश्च विचरइईब ली. पृथरभुमिका: । 

आक्रस्य क्रमतो निवत्तिमतुला कृत्या यति.- 
सर्वतश्चित्सासान्यविशेषभासिनि निजद्रव्ये करोतु स्थिति ॥१५॥। 


-इत्य।चरणप्रज्ञापनं समाप्तमु । 

भूमिका--अब, उत्सग्ग और अपवाद के विरोध (अमंत्री) से आचरण को स्थिति 
नहों होती है, वह उपदेश करते है--- 

अन्वयाथं---[ यदि ] यदि [श्रमण | श्रमण [आहारे वा विहारे| आहार या विहार 
में [देश] देश, [काल] काल, [श्रम] श्रम, [क्षमा] क्षमता तथा [उर्पाध ] उपधि, [तान्‌ 
ज्ञाध्वा] इनको जानकर [ वर्तते] प्रवर्त [स अल्पलेप | तो वह थोड़े कर्मो से बधता है । 

टीका--क्षमता तथा ग्लानता का हेतु उपवास है और बाल तथा बुढ़ापा उपधिरूप 
शरोर के आश्रित हैं। इसलिये यहाँ बाल-वद्ध-भान्त-नलान ही लिये गये हैं । 

देशकालज्ञ को भो, यदि वह बाल-बृद्ध-भान्त-ग्लानत्व के अनुरोध से (कारण से) 
आहार-बिहार मे प्रवृत्ति करे तो भृदु आचरण मे प्रवृत्त होने से अल्प लेप होता हो है, 
अर्थात्‌ लेप का सर्वधा अभाव नहीं होता, इसलिये उत्सगग अच्छा है । 

देशकालज्ञ को भी, यदि वह बाल-बुद्ध-आन्त-ग्लानत्व के अनुरोध से आहार-बिहार 
में प्रवत्ति करे तो मृदु आचरण में प्रवत्त होते से अल्प हो लेप होता है। अर्थात्‌ विशेष 
लेप नहीं होता, इसलिपे अपवाद अच्छा है । 

देशकालज् को भो, यदि वह बाल-बुद्ध-भ्रान्त-ग्लानत्व के अनुरोध से (कारण) जो 
आहार विहार है, उससे होने वाले अल्पलेप के भय से उससमे प्रवृत्ति न करे तो अर्थात्‌ 
अपवाद के आश्रय से होने वाले अल्पबंध के भय से उत्सर्ग का हठ करके अपवाद में प्रवत्त 
न हो तो अतिकर्कंश आचरणरूप होकर अक्रम से शरीरपात करके देवलोक प्राप्त करके 
जिससे समस्त सयमासृत का समृह बसन कर डाला है उसे तप का अवकाश न रहने से, 
जिसका प्रतिकार अशक्य है ऐसा महान्‌ लेप होता है, इसलिये अपवाद निरपेक्ष उत्सयं 
श्रेयल्कर नहीं है । 

देशकालज्ञ को भो, यदि वह बाल वृद्ध-भ्ांत-ग्लानत्व के अनुरोध से जो आहार- 
बिहार है, उससे होने वाले अल्पलेपको न गिनकर उसमे ययथेष्ट प्रवृत्ति करे तो अर्थात्‌ 
अपधाद से होने वाले अल्पबन्ध के प्रति असावधान होकर उत्सगे रूप ध्येय को चुककर 
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अपवाद में स्वच्छन्दतया प्रवत्ति करे तो मृदु आचरण रूप होकर संयम विरोधी को- 
असंयतजन के समान हुए उसको-उस समय तप का अवकाश न रहने से, जिसका प्रतिकार 
अशक्य हे ऐसा महाव्‌ लेप होता है । इसलिये उत्सगं-निरपेक्ष अपवाद श्रेयस्कर नहीं है । 


इससे उत्सर्ग और अपवाद के विरोध से होने वाले आचरण को दुःस्थितता सर्वथा 
निषेध्य (त्याज्य) है, ओर इसीलिये परस्पर-सापेक्ष उत्स्ग और अपवाद से जिसका कार्य 
प्रगट होता है, ऐसा स्याह्ाद सर्वंथा अनुसरण करने योग्य है ॥२३१॥ 

अब श्लोक द्वारा आत्मद्रव्य मे स्थिर होने को बात कहकर आचरण प्रज्ञापन' पूर्ण 
किया जाता है । 

अथे---इस प्रकार विशेष आदर-प॒र्यक पुराण पुरुषो के द्वारा सेवित, उत्सर्ग और 
अपवाद द्वारा अनेक पृथक्‌-पृथक्‌ भूमिकाओं मे विचरण करने वाले यति चारित्र को प्राप्त 
करके, क्रमशः अतुल निवृत्ति करके सामान्य विशेष रूप चंतन्य जिसका प्रकाश है ऐसे 
निज द्रव्य में स्वत: स्थिति करें। इस प्रकार “आचरण प्रज्ञापन' समाप्त हुआ । 


तात्पयंबृत्ति 
अथापवादनियपेक्षमुत्सगग तथैवोत्सगंनिरपेक्षमपवाद च निषेधयश्चारित्र रक्षणाय व्यतिरेकद्वारेण 


तमेवार्थ दृढ्यति -- 

बट्टदि वरत्तते । स क कर्त्ता ? समणो शत्रु मित्रादिसमचित्त श्रमण यदि | किम्‌ ? जदि अप्प- 
लेबी सो यदि चेदल्पलेपी स्तोकसावद्यो भवति। कयोविषययोवर्तते ” आहारे या विहारे तपोधना 
योग्याहारविहारयो । कि ऋत्वा ? पूर्व ते जाणिता ते ज्ञात्वा । कान्‌ कर्मतापन्नान्‌ ? देस काल सम खम 
उपधि देश काल मार्गादिश्वम क्षम क्षमतामुपवासादिविषये शक्ति उपधि बालवृद्धक्नान्तग्लानसम्बन्धिन 
शरीरमात्रोपधि परिग्रहमिति पच देशादीनु तपीधनाचरणसहकारिभूतानिति । तथाहि--पूर्वकथितक्रमेण 
तावददुद्धेरानुष्ठानरूपोत्सगें वर्त्तते । तत्र च प्रासुकाहारादिग्रहणनिमित्तमल्पलेप दृष्ट्वा यदि न प्रवरत्तते 
तदा आत्तेध्यानसक्लेशेन शरी रत्याग कृत्वा पूववकृतपुण्येन देवलोके समुत्पद्यते । तत्र सयमाभावान्महान्‌ 
लेपो भवति । तत. कारणादपवादनिरपेक्षमुत्सर्ग त्यजति । शुद्धात्मभावनासाधकमल्पलेप बहुलाभम- 
पवादसापेक्षमुत्सर्ग स्वीकरोति तथैव च॒ पूर्व॑सूत्रोक्तक्रमेणापहतसयमशब्दवाच्ये5पवादे प्रवत्तंते तत्र च 
प्रवत्तमान सन्‌ यदि कथचिदौषधपथ्यादिसावद्यभयेन व्याधिव्यथादिप्रतीकारमकृत्वा शुद्धात्मभावना 
न करोति तहि महान्‌ लेपो भवति । अथवा प्रतीकारे प्रवत्तेमानो5पि हरीतकीव्याजेन गुडभक्षणव दिन्द्रि- 
यसुखलाम्प्ध न सयमविराधना करोति तदापि महान्‌ लेपो भवति | तत कारणादुत्सगंनिरपेक्षमपवाद 
त्यक्त्वा शुद्धात्ममावनारूप शुभोपयोगरूप वा सयममविराधयन्नौषधपशथ्यादिनिमित्तोत्पन्नाल्पसावद्यमपि 
बहुगुणराशिमुत्सगंसापेक्षमपवाद स्वीकरोतीत्यभिप्राय ॥२३१॥ 

एवं 'उवयरण जिणमग्गे! इत्याद्येकाइशगाथाभिरपवादस्य विशेषविवरणरूपेण चतुर्थस्थल 
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व्याख्यातम्‌ । इति पूर्वोक्तक्रेण हि 'णिरवेक्खों चागों इत्यादि त्रिशदुगाथाभि स्थलचतुष्ट- 
येनापवादनामा “द्वितीयान्तराधिकार ” समाप्त । 

उत्थानिका--आगे आचाये कहते है कि अपवाद की अपेक्षा बिना उत्सर्ग तथा 
उत्सगं की अपेक्षा बिना अपवाद निषेधने योग्य है। तथा इस बात को व्यतिरेक द्वार से 
हृढ करते है । 

अन्वय सहित विशेषा्थ---(जदि) यदि (समणो) साधु (आहारे व बिहारे) आहार 
या विहार मे (देसं कालं समं खम उवधि ते जाणित्ता) देश को, समय को, सार्ग को थकान 
को, उपवास की क्षमता या सहनशीलता को तथा शरीर रूपी परिग्रह की दशा को इन 
पांचों को जानकर (वहुदि) बतंन करता है (सो अप्पलेबवी) वह बहुत कम कमंबन्ध से 
लिप्त होता है। जो शत्रु मित्रादि मे समान जित्त को रखने वाला साधु तपस्वों के योग्य 
आहार लेने में तथा विहार करने मे नीचे लिखी इन पाच बातो को पहले समझकर वर्तंन करता 
है, ऋह बहुत कम कमंबन्ध करने वाला होता है (१) देश या क्षेत्र कंसा है, (२) काल आदि 
किस तरह का है, (३) मार्ग से कितना श्रम हुआ है व होगा, (४) उपवासादि तप करने 
की शक्ति है या नहीं, (५) शरीर बालक है, या वृद्ध है या थक्षित है या रोगी है । ये पांच 
बातें साधु के आचरण के सहकारी पदार्थ है। भाव यह है कि यवि कोई साधु पहले कहे 
प्रमाण कठोर आधरण रूप उत्सगंमागं मे ही बर्तन करे और यह विचार करें कि यदि में 
प्रासुक आहार आदि ग्रहण के निमित्त जाऊंगा तो कुछ कमंबन्ध होगा इसलिये अपवाद 
मार्ग मे न प्रव्तें तो यह फल होगा कि शुद्धोपयोग मे निश्चलता न पाकर चित्त मे आरत्ते- 
ध्यान से सक्‍लेशभाव हो जायेगा तब शरीर त्याग कर पूर्वकृत पुण्य से यदि देवलोक में 
चला गया तो यहां दीर्घधधाल तक सयम का अभाव होने से महान्‌ कर्म का बन्ध होवेगा 
इसलिये अपवाद को अपेक्षा न करके उत्सर्गमार्ग को साधु त्याग देता है तथा शुद्धात्मा को 
भावना को साधन कराने वाला थोड़ा-सा कर्मबन्ध हो तो भी लाभ अधिक है ऐसा जानकर 
अपवाद की अपेक्षा सहित उत्सगंमार्ग को स्वीकार करता है। तेंसे ही पूर्व सूत्र में कहे 
क्रम से कोई अपहृतसंयम शब्द से कहने योग्य अपवादमार्ग में प्रवतंता है वहां बतेन 
करता हुआ यदि किसी कारण से ओषधि, पथ्य आदि के लेने में कुछ कर्मबन्ध होगा ऐसा 
भय करके रोग का उपाय न करके शुद्ध आत्मा को भावना को नहीं करता है तो उसके 
सहान्‌ कर्म का बन्ध होता है अथवा व्याधि के उपाय में प्रवतंता हुआ भी हरीतकोी 
अर्थात्‌ हरड़के बहाने गुड़ खाने के समान इन्द्रियों के सुख में लम्पटो होकर संयम की 


भ्भ्ड ] [ प्रवयणसारों 


विराधना करता है तो भो महान्‌ कर्मबन्ध होता है। इसलिये साधु उत्सर्ग को अपेक्षा न 
करके अपवाद मार्ग को त्याग करके शुद्धात्मा को भावना रूप व शुभोपयोग रूप सयम को 
बिराधना न करता हुआ औषधि पथ्य आदि के निर्मित्त अल्प कमंबन्ध होते हुए भो बहुत 
गुणों से पूर्ण उत्सर्ग को अपेक्षा सहित अपवाद को स्वीकार करता है, यह अभिप्राय है। 

इस तरह “उवयरण जिणमग्गे' इत्यावि ग्यारह गाथाओ से अपवाद मार्ग का विशेष 
वर्णन करते हुये चोथे स्थल का व्याख्यान किया गया। इस तरह पूर्व कहे हुए क़मसे हो 
“जिरवेक्खोचागो'” इत्यादि तीस गाथाओ से तथा चार स्थलों से अपवाद नाम का दूसरा 
अधिकार पूर्ण हुआ । 

अत पर चतुर्देशगाथापर्येन्त श्रामण्यापरनामा मोक्षमार्गाधिकार कथ्यते। तत्र चत्वारि 
स्थलानि भवन्ति, तेषु प्रथणत आगमाभ्यासमुख्यत्वेन 'एयरगगदो” इत्यादि यथाक्रमेण प्रथमस्थले 
गायाचतुष्टयम्‌ । तदनन्तर भेदाभेदरत्नत्रयस्वरूपमेव मोक्षमार्ग इति व्याख्यानरूपेण 'आगमपुव्वा 
दिट्ठी' इत्यादि द्वितीयस्थले सूत्रचतुष्टयम्‌ । अत पर द्रव्यभावसयमकथनरूपेण 'चागो य अणारभो” 
इत्यादि तृतीयस्थले गाथाचतुष्टयम्‌ । तदनन्तर निश्चयव्यवहारमोक्षमार्गोपसहारमुख्यत्वेन 'मुज्ञदि वा' 
इत्यादि चतुर्थस्थले गाथाद्यम्‌ । एव स्थलचतुष्टयेन तृतीयान्तराधिकारे समुदायपातनिका । 

चौदह गाथाओ मे श्रामण्य अर्थात्‌ मोक्षमार्ग नाम का तीसरा अतर अधिकार कहा 


जाता है। इसके चार स्थल है उनमे से पहले ही आगम के अभ्यास की मुख्यता से 
“एयग्गगदो”” इत्यादि यथाक्रम से पहले स्थल में २३२ से २३५ तक चार गाथाएँ है । 
इसके पीछे भेद व अभेद रत्नत्रय स्वरूप ही मोक्षमार्ग है, ऐसा व्याख्यान करते हुए 
“आगमपुव्वा दिट्ठी” इत्यादि दूसरे स्थल मे २३६ ने २३६ तक चार गाथाए है। इसके पीछे 
द्रव्य व भावसयम को कहते हुए “चागो य अणारभो” इत्यादि तीसरे स्थल मे २४२ तक 
चार गाथाएँ हैं। फिर निश्चय-व्यवहार मोक्षमा्ग का सकोच करने की मुख्यता से 
“मुज्ञदि वा इत्यादि चौथे स्थल मे २४३ व २४४ गाथा दो है। इस तरह तीसरे अन्तर 
अधिकार मे चार स्थलो से समुदायपातनिका है सो ही कहते है। 

अथ श्रामष्यापरनास्नो मोक्षमार्गस्येकाग्रयलक्षणस्थ प्रज्ञापनं तत्र तस्मुलसाधनमभूते 


प्रथममागम एव व्यापारयति -- 
एयरगगदो समणो एयर णिच्चिदस्स अत्थेस । 
णिच्छित्ती आगमदो आगमचेट्ठा तदो जेट्ठा ॥२३२॥ 


ऐकाग्रथगत श्रमण ऐकाग्रच निश्चितस्य अर्थेष । 
निश्चितिरागमत आग्रमचेष्ट ततो ज्येष्ठा ॥२३२॥ 


प्रवयणसारो ] [ ५५५ 


श्रमणों हि तावदंकाग्रधगत एवं भवति। ऐकाग्रच तु निश्चितार्थस्येव भवति । 
अर्थ-निश्चयस्त्वागभादेव भवति । तत आगस एवं व्यापार: प्रधानतर:, न चान्या गतिर- 
स्ति । यतो न खल्वागममन्तरेणार्था निश्चेतु शक्यन्ते, तस्येव हि. त्रिसमयप्रवत्तत्रिलक्षणस- 
कलपवार्थंसाथंय।थात्म्यावगमसुस्यितान्तरड्गम्भी रत्वात्‌ । न॒चार्थ निश्ययमन्तरेणकाग्रध 
सिद्धय्य त यतोइनिश्चताथंस्थ कदाबिन्निश्चिकोर्षाकुलितचेतस: समन्‍्ततो दोलायमानस्या- 
त्यन्ततरलतया कदाचिच्चिकीर्धाज्वरपरवशस्य विश्व॑ स्वय सिसक्षोविश्वव्यापारपरिणतस्य 
प्रतिक्षणविजम्भमाणक्षोभतया कदाचिद्बुभुक्षाभावितस्य विश्व स्वयं भोग्यतयोपादाय 
रागद्रेषदोधकल्माषितचित्तवत्तेरिष्टानिष्टविभागेन प्रवरतितदंतस्प प्रतिवस्तुपरिणसमान- 
स्यात्यन्तविसस्ठुललया कृतनिश्चयति:क्षियनिर्भोग युगपदापीतविश्वमप्यविश्वतयेक भग- 
वन्‍्तमात्मानसपश्यत: सतत बवंयग्रथमेव स्थात्‌ । न चेकाग्रध्ममन्तरेण थ्रामण्यं सिद्धध त्‌, 
यतो नेकाग्र यस्थानेकमेवेदसिति पश्यतस्तथाप्रत्ययाभिनिधिष्टस्यानेकमेवेदसिति जानतस्त- 
थानुमृतिभावितस्यथानेकमेवेदसिति प्रत्यर्थ विकल्पव्यावत्तचेतसा सतत प्रवतंमानस्थ तथाबुत्ति 
दुःस्थितस्थ चेकात्मप्रतोत्यनुभूतिवत्तिस्वरूपसम्यग्दर्शनशानचारित्रपरिणतिप्रवत्तहशिज्ञप्ति- 
वृत्तिख्पात्मतत्वैकाग्रयाभावात्‌ शुद्धात्मतत्त्वप्रवत्तिरूप श्रामष्यमेव न स्थात्‌ अतः सर्वधा 
मोक्षमार्गपरनास्नः श्रामण्यरय सिद्धये भगवदहुत्सवंज्ञोपसे प्रकटानेकान्तकेतने शब्बब्रह्मणि 
निष्णातेन मुमुक्षणा भवितव्यम ॥२३२॥ 

भूमिका---अब, श्रामण्य जिसका दूसरा नाम है ऐसे एकाप्रता लक्षण वाले मोक्ष 
मार्ग का प्रशापन है। उसमे प्रथम उस (मोक्षमार्ग) के मूल साधनभृत आगम में व्यापार 
(प्रवत्ति) कराते हैं-- 

अन्वया्थ---[ श्रमण:]  श्रमण [काग्रथ्रगत ] एकाग्रता को प्राप्त होता है, 
[ऐकाग्रय] एकाग्रता [अर्थेष निश्चितस्य | पदार्थों के निश्चयवान्‌ के होती है, [निश्चितिः| 
पदार्थों का निश्चय [आगमत | आगम द्वारा होता है, [तत. ] इसलिये [आगम चेष्टा ] 
आगमाभ्यास [ ज्येष्ठा ] मुख्य है । 

टीका---प्रथम तो भ्रमण वास्तव में एकाप्रता फो प्राप्त ही होता है, एकाग्रता 
पदार्थों के निश्चय करने वाले के ही होतो है, ओर पदार्थों का निश्चय आगम द्वारा हो 
होता है, इसलिये आगम-अभ्यास हो अधिक मुख्य है, पदार्थ निश्चय का अन्य सार्ग नहों 
है। इसके कारण यह है कि--वास्तव में आगस के बिना पदार्थों का निश्ञय नहीं किया 
जा सकता, क्योंकि आगम हो त्रिकाल (उत्पाद, व्यय, प्रोग्यरूप) तोन लक्षण प्रवत्ति करने 


५५६ ।ै [ प्रवयणसारो 


वाले सकल पदार्थ समूह के यथायं ज्ञान द्वारा, सुस्थित हे और अंतरंग से गंभोर है 
(अर्थात्‌ आगम का हो अंतरंग, स्व पदार्थों के समूह के यथार्थ ज्ञान द्वारा सुस्यित है 
इसलिये आगम हो समस्त पदार्थों के यथार्थ ज्ञान से गधोर है) पदार्थों के निश्चय के बिना 
एकाग्रता सिद्ध नहीं होती, क्योकि, जिसे पदार्थों का निश्चय नहों है बह (१) कदाबित्‌ 
निश्चय करने की इच्छा से आकुलता प्राप्त बित्त के अर्थात्‌ स्वत: दोलायमान के (डमा- 
डोल चित्त वाले के) अत्यन्त चंचलता के कारण (२) कदाचित्‌ करने को इच्छा के ज्वर- 
परवश होने वाले के-विश्थ को (समस्त पदार्थों को) स्वयं उत्पन्न करने की इश्छा करने 
वाले के-विश्व व्यापार रूप (समस्त पदार्थों की प्रवत्ति करने रूप) परिणमित होने वाले 
के, प्रतिक्षण क्षोभ की प्रगटता के कारण और (३) कदाचित्‌ भोगने की इष्छा से भावित 
होता हुआ विश्व को स्वयं भोग्य रूप ग्रहण करके, राग 8५ रूप दोष से कलुषित चित्त 
वृत्ति के कारण, वस्तुओं में इष्ट अनिष्ट विभाग के द्वारा द्वंत को प्रवरतित करते हुये के 
अर्थात्‌ प्रत्येक वस्तु रूप परिणमित होने वाले के, अत्यन्त अस्थिरता के कारण, उपरोक्त 
तोन कारणों से उस अनिश्चयों जोब के (१) कृत निश्चय, (२) निष्क्रिय और (३) निर्भोग 
ऐसे भगवान्‌ आत्मा को-जो कि युगपत्‌ विश्व को पी जाने वाला होने पर भो विश्व 
रूप न होने से (निज स्वरूप का त्याग न करने से) एक है उसे-नहीं देखने वाले के सतत 
ब्यग्रता ही होती है, (एकाग्रता नहीं होतो)। और एकाग्रता के बिना श्रामण्य सिद्ध नहों 
होता, क्योंकि जिसके एकाग्रता नहों है वह जीव (१) “यह अनेक ही है' ऐसा देखता 
(श्रद्धान करता) हुआ उस प्रकार की प्रतीति से आग्रह करने वाले के (२) 'यह अनेक हो 
है' ऐसा जानता हुआ उस प्रकार की अनुभूति से भावित होने वाले के, और (३) यह 
अनेक हो है! इस प्रकार प्रत्येक पदार्थ के विकल्प से खंडित (छिन्न-भिन्‍न) चिस सहित 
घतत प्रवृत्त होता हुआ उस प्रकार की वत्ति से दुःस्थित होने वाले के इन तीनों के, एक 
आत्सा की प्रतीति-अनुभृति-वत्ति स्वरूप सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र परिणतिरूपष प्रवतंमान्‌ 
जो हशि (दर्शन) ज्प्तिवृत्तिकप आत्मतर्व मे एकाग्रता का अभाव होने से शुद्धात्मतरव 
प्रवृत्ति रूप यतिधर्म (मुनित्व) ही नहीं होता । इससे (यह कहा गया है कि) मोक्षमार्गं 
जिसका दूसरा नाम है ऐसे श्रामण्य की सर्व प्रकार से सिद्धि करने के लिये मुमुक्षु को 
भगवान्‌ अहंन्त सर्वक्ष से उपल (कथित) शब्द ब्रह्म मे-जिसका कि अनेकान्त रूपो चिन्ह 
प्रगट है उसमें-निष्णात होना चाहिये ॥२३२॥। 


पव्यणसारो ] [ ५४५७ 


तात्पयंवृत्ति 
तद्यथा--अथैकाग्रचगत श्रमणों भवति । तच्चैकाग्रथमागमपरिज्ञानादेव भवतीति प्रकाशयति-- 


एयर्गगदों समणो ऐकाग्रयगत श्रमणों भवति। अत्रायमर्थ --जगतल्यकालत्रयवर्तिरुमस्त- 
द्रव्यगु णपर्यायकसमयपरिच्छित्तिसमर्थसकलविमलकेवलज्ञानलक्षणनिजपरमात्मतत्त्वसम्यक्‌श्रद्धानज्ञाना - 
नुष्ठानरूपमैकाग्रय भण्यते । तत्र गतस्तन्मयत्वेन परिणत श्रमणो भवति । एयर्ग णिष्छिदस्स ऐकाग्रथ 
पुननिश्चितस्य तपोधनस्य भवति । केषु ? अल्थेसु टद्घोत्कीरणज्ञायकैकस्वभावों योइसौ परमात्मपदार्थ- 
स्तत्प्रभृतिष्वर्थेचु णिच्छित्ती आगमदो सा च पदार्थनिश्चितिरागमतो भवति। तथाहि--जीवभेदकर्म - 
भेदप्रतिपादकागमाभ्यासाद्भ्वति न केवलमागमाभ्यासात्तथवागमपदे सासथूताच्चिदानन्दैकप रमात्म- 
तत्त्व प्रकाशकादध्यात्माभिधानात्परमागमाच्च पदार्थपरिच्छित्तिभंवति आगम चेट्ठा तदो जेट्ठा तत 
कारणादेवमुक्तलक्षणागमपरमागमे च चेष्टा प्रवृत्ति ज्येष्ठा प्रशस्येत्यर्थ ॥॥२३२॥ 


उत्थानिका--आगे कहते है कि जो अपने स्वरूप में एकाग्र है वही श्रमण है तथा 
वह एकाग्रता आगम के ज्ञान से ही होती है । 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(एयर्गगदो) जो रत्नत्रय की तन्मयता को प्राप्त है बह 
(समणो) साधु है । (अत्येसुणिच्छिदस्स ) जिसके पदार्थों मे श्रद्धा है उसके (एयर्गं) एकाग्रता 
होती है। (आगमसदो णिरहिछत्तो) पदार्थों का निश्चय आगम से होता है (तदो) इसलिये 
(आगमचेटठा) शास्त्रज्ञान से उद्यम करना (जेटठा) उत्तम है या प्रधान है। तोन जगत्‌ व 
तोन कालवर्तो सब द्रव्यों के गुण ओर पर्यायो को एक काल जानने को समर्थ सर्व तरह से 
निमंल केवलज्ञान लक्षण के घारी अपने परमात्मतत्व के सम्यक्‌ श्रद्धान, ज्ञान ओर चारित्र 
से तन्मयता को एकाग्रता कहते हैं। उस तनन्‍मयता को जो प्राप्त हुआ है, सो श्रमण है । 
वह॒एकाग्रता निश्चय से साधु के होती है । टाकी में उकेरे के समान ज्ञाता दृष्टा एक 
स्वभाव का धारी जो परमात्मा पदार्थ है उसको आदि लेकर सर्व पदार्थों का निश्चय 
करने वाला जो साधु है उसो के एकाग्रता होतो है। तथा इन जीबादि पदार्थों का निश्चय 
आगम के द्वारा होता है। अर्थात्‌ जिस आगम मे जीवों के भेद तथा कर्मों के भेदादि का 
कथन हो उसी आगम के अभ्यास से पदार्थों का निश्चय होता है। बेवल पढ़ने का हो 
अभ्यास न करे किन्तु आगसों से सारभूत जो चिदानंदरूप एक परमात्व तत्व का प्रकाशक 
अध्यात्म ग्रन्थ है व जिसके अभ्यास से पदार्थ का यथार्थ ज्ञान होता है, उसका मनन करे। 
इस कारण से ही उस ऊपर कहे गए आगम तथा परमागस में जो उद्योग है वह श्रेष्ठ 
है। ऐसा अर्थ है ॥२३२॥ 


भ्श८ ) [ प्रवयणप्तारो 


अथागमहीनस्य मोक्षारुय कर्मक्षपर्ण न संभवतीति प्रतिपादय ति--- 
आगमहीणो समणो णेवप्पाणं परं वियाणादि । 
अविजाणंतो अट्ठे खवेदि कम्माणि किध भिक्‍खू ॥२३३॥ 
आगमहीन श्रमणों नैवात्मन पर विजानाति। 
अविजानत्नर्थान्‌ क्षपयति कर्माण कथ भिक्षु ॥२३३॥ 

न छाल्वागममन्तरेण परात्मज्ञान परसात्मज्ञानं वा स्‍्थात्‌, न ख परात्मज्ञानशन्धस्य परमा- 
त्मज्ञानशन्पस्थ वा मोहादविद्रव्यभावकर्मणां ज्ञप्तिपरिधतंरूपकर्तणां जा क्षपण स्थात्‌ । तथाहि- 
न तावन्तिरागमस्य निरवधिभवापगाप्रवाहवाहिमहामोहमलमलोमसस्यास्थ जगतः पीतो- 
न्मत्तकस्येबावको णं विधेकस्पाविविक्तेन ज्ञानज्योतिधा निरूपयतोःप्यात्मात्मप्रदेशनिश्चित- 
शरीरादिध्रव्येषषयोगमिल्रितमोहरागद्वे धाविभावेध॒ च स्वपरनिश्चायकागमोपदेशपूर्वकस्वानु- 
भवाभावादय परो5उयमात्मेति शान सिद्धयेत्‌। तथा च त्रिसमयपरिपाटीप्रकटितविचित्र- 
पर्यायप्रारभा रागाधगस्भी रस्वभाव॑ विश्वमेव जशेयोकृत्य प्रतपतः: परमात्मनिश्चायकागमो- 
परदेशपूर्वकस्थानुभवाभावात्‌ जश्ञानस्वभावस्यथेकस्थ परमात्मनो ज्ञानमपि न सिड्धयेत्‌ । परा- 
त्मपरमात्मक्षानशन्यस्य तु द्रव्यकर्मारब्ध: शरीरादिभिस्तत्प्रत्ययर्मोहरागद्वेषादिभावश्च॒ सहै- 
क्यमाकलमयतो वध्यधातकविभागाभावान्मोहादिद्रव्यभावकर्मणां क्षपर्ण न सिद्धयेत्‌ तथा 
चल शेयनिष्ठतया प्रतिवस्तु पातोत्पातपरिणतत्वेन ज्ञप्तेराससारात्परिवर्तंमानाथा: परसात्म- 
निष्ठत्वमन्तरेणानिवायंपरिवतंतया ज्ञप्तिपरिव्तरूपकर्मणां क्षपणमपि न लिद्धयेत्‌ । अतः 
कर्मक्षपणाथिप्रि. सर्ववागम: पर्येपास्थ: ॥२३३॥ 

भूमिका--अब, आगमहीन के मोक्ष नाम से कहा जाने वाला कर्मक्षय नहीं होता, 
यह प्रतिपादन करते हैं। 
अन्वया्थ--- [ आगमहीन.] आगमहीन [श्रमण ] श्रमण [आत्मान] आत्मा 
को (निज को) और [पर | पर को [न एवं विजानाति] नही जानता, [अर्थात्‌ अबवि- 
जानन्‌] पदार्थों को नही जानता हुआ [भिक्षु ] भिक्षु [कर्माणि] कर्मो को [कथ] किस 
प्रकार [क्षपयति | क्षय करे । 
टीका--वास्तव में आगस के बिना परात्मज्ञान या परमात्मज्ञान नहीं होता, ओर 
परात्मज्ञानशन्य के या परमात्मज्ञानशून्य के मोहादि व्रव्यभाव कर्मों का या ज्प्ति परिवतंन 
(जाननरूप ) क्रिया का-परिवतेनरूप कार्य का क्षय नहों होता । वह इस प्रकार है कि--- 
प्रथम तो, आगमहीन यह जगत कि जो निरवधि (अनन्त) ससाररूप नदी के प्रवाह को 
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बहाने वाले (पंच परिवतंन करने वाले) महामोहमल से मलोन है वह, धतुरा पिये हुए 
मनुष्य को भांति विवेक के नाश को प्राप्त होने से अविविक्त ज्ञानज्योति से यद्यपि देखता 
है तथापि उसे स्व-पर-निश्चायक आगमोपदेश-पूर्दक स्वानुभव के अभाव के कारण, आत्मा 
मे और आत्मप्रदेश मे स्थित शरोरादि द्रव्यों मे तथा उपयोगमिश्चित भोहरागद्रेषादि भावों 
में 'यह पर है और यह आत्मा है' ऐसा ज्ञान सिद्ध नहीं होता तथा उसे, परमात्मनिश्यायक 
आगमोपदेश-पुर्यंक स्वानुभव के अभाव के कारण, जिसके त्रिकाल परिपाटो में विजिश्र पर्यायों 
का समूह प्रगट होता है ऐसे अगाध गम्भीर. स्वभाव वाले विश्व को शेयरूप करके प्रतापवान्‌ 
जशानस्थभावी एक परमात्मा का ज्ञान भी सिद्ध नहों होता । इस प्रकार जो (१) परात्मशञान 
से तथा (२) परमात्मज्ञान से शुन्य है उपे, (१) द्रव्यकर्म से होने वाले शरोरादि के साथ 
तथा तत्संबधी मोहरागद्वंषादि भावों के साथ एक्ता का अनुभव करने के कारण वध्यधातक 
(द्रव्यकर्म) के विभाग का अभाव होने से मोहादि द्रव्य-भाव कर्मों का क्षय सिद्ध नहीं होता 
तथा (२) ज्ञेयनिष्ठता से प्रत्येक वस्तु के प्रति उत्पाद विनाश रूप परिणमित करने के 
कारण अनादि ससार से परिवतंन को पाने बाली जो ज्ञप्ति, उसका परिवतेन परमात्म- 
निष्ठता के अतिरिक्त अनिवायं होने से, ज्ञप्ति परिवतंनरूप कार्य का क्षय भी सिद्ध नहीं 
होता । इसलिये कमंक्षय।थियों को सर्वप्रकार से आगम को पर्यपासना करना योग्य है। 
तात्पयंब॒त्ति 

अथागमप रिज्ञानहीनस्य कर्मक्षपण न भवतीति प्ररूपयति -- 

आगमहीणो समणो णेवप्पाण पर वियाणादि आगमहीन श्रमणों नैवात्मान पर वा 
विजानाति अविज्ञाणतों अट्ठे अविजानन्नर्थान्‍्परमात्मादिपदार्थान्‌ ख़बेदि कस्माणि किह भिक्‍खुू क्षपयति 
कर्माणि कथ भिक्षुर्न कथमपि ईति । इतो विस्तर -- गुणजोवापज्जत्तो पाणा सष्णा य मग्गणाओं य। 
उवओगोबि य कमसो बीस तु परूवणा भणिदा इति गाथाकथिताद्यागममजानन्‌ तथैव -“भिण्णउ जेण ण 
जाणियउ णियवेहहपरमत्थु । सो अधउ अवरह्‌ अधयह किम दरिसावइ पथु ।” इति दोहकसूत्रकथिताद्या- 
गमपदसारभूतमध्यात्मशास्त्र चाजानन्‌ पुरुषो रागादिदोषरहिताव्यावाधसु खा दिगु णस्वरूपनिजा त्मद्रव्यस्य 
भावकर्म शब्दाभिधेये रागादिनानाविकल्पजालैनिश्चयेन कर्मंभि सह भेद न जानाति तथैव कर्मारि- 
विध्वसकस्वकीयपरमात्मतत्त्वस्य ज्ञानावरणादिद्रव्यकमं भि रपि सह पृथक्त्व न वेत्ति | तथा चाशरीर- 
लक्षणशुद्धात्मपदार्थस्य शरीरादिनोकमंकर्म॑भि सहात्यत्व न जानाति। इत्थभूतभेदज्ञानाभावा हेहस्थमपि 
निजशुद्धात्मान न रोचते । समस्तरागादिपरिहारेण न च भावयति । ततश्च कथ कर्मक्षयो भवति ? 
न कथमपीति । तत कारणान्मोक्षाथिना परमागमाभ्यास एवं कत्तंव्य इति तात्पर्यार्थ ॥२३३॥ 

उत्थानिका--आगे कहते है कि जिसको आगम ज्ञान नही है उसके कर्मों का क्षय 
नही हो सकता है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(आगमहोणो) शास्त्र के ज्ञान से रहित (समणों) साधु 
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(णेवप्पाणं पर) न तो आत्मा को न परको (वियाणादि) जानता है। (अट्ठे अविजाणंतो) 
परमात्मा आदि पदार्थों को नहीं जानता हुआ (सिक्स) साधु (किह) किस तरह (कम्साणि) 
कर्मों का (खवेदि) क्षय कर सकता है ? “गुणजीवापज्जत्ती पाणा सण्णा य मग्गणाओ य, 
उबओगोबि य कमसों बीसं तु परूवणा भणिदा” श्री गोम्मभट्सार की इस गाथा का भाव 
यह है कि इस गोस्मटसार जीवकांड मे २० प्रूषणा का कथन है, १. गुणस्थान, २. जीव- 
समास, ३. पर्या ते, ४. प्राण, ५. संज्ञा, ६. गतिमार्गणा, ७. इन्द्रिय मा०, ८. काय मा०, 
४. योग मा०, १० वेद मा०, ११. कषाय मा०, १२. ज्ञान मा०, १३. सयम सा०, 
१४, दर्शन मा०, १४५. लेश्या मा०, १६. भव्य मा०, १७. सम्यक्त्व मा०, १८. सज्ञो 
मा०, १४. आहार, २०. उपयोग । जिसने इन बीस प्ररूषणा के आगम को नहीं जाना तथा- 

/प्विण्णज जेण ण जाणियउ णियदेहहपरमत्थु । सो अधउ अवरह किस दरिसावह पथु। 

इस दोहा सुत्र का भाव यह हे कि जिसने अपनी देह से परमपदार्थ आत्मा को 
भ्िन्‍म नहीं जाना वह आततंरोद्रध्यानी किस तरह अपने आत्मपदार्थ को देख सकता है । 
इस प्रकार के आगम में सारमूत अध्यात्मशास्त्र को जिसने नहीं जाना अर्थात्‌ बोस प्ररूप- 
णाओं के शास्त्र को ओर अध्यात्मशास्त्र इन दोनों शास्त्रों को नहीं जाना, वह पुरुष 
रागादि दोषों से रहित तथा अव्याबाध सुख आदि गुणों के घारी अपने आत्सद्रव्य को 
भावकर्स के वाच्य राग देंषादि नाना प्रकार विकल्प जालों से वास्तव मे भिन्‍न नहों जानता 
है और न कमंरूपी शत्रु को विध्वंस करने वाले अपने हो परमात्म-तत्व को ज्ञानावरण 
आदि द्रव्य कर्मो से जुदा जानता है ओर न अशरीरो शुद्ध आत्म पदार्थ को शरीरादि नो- 
कर्मों से जुदा समझता है । इस तरह भ्रेद ज्ञान के न होने पर उसके शरीर में विराजित 
अपने शुद्धात्मा को रुचि नहों होती है और न उसकी भावना सर्व रागादि का त्याग करने 
को होती है, ऐसी दशा में उसके कर्मों का क्षय किस तरह हो सकता है ? अर्थात्‌ कवापि 
नहीं हो सकता है। इसी कारण से भोक्षार्थी पुरुष को परमागस का अभ्यास हो करना 
योग्य है, ऐसा तात्पयं है ॥२३३॥। 

अथागम एवंकश्चक्षुमेक्षमार्ग मुपसपंतामित्यनुशास्ति-- 

आगमचक्खू साहू इंदियचक्खृणि सव्वभूदाणि । 
देवा य ओहिचक्खू सिद्धा पुण सव्वदों चक्‍्खु ॥२३४॥ 
आगमचक्ष्‌ साधुरिन्द्रियचक्षूषि सर्वभूतानि । 
देवाश्चावधिचक्ष॒ष सिद्धा पून स्वंतश्चक्षुप ॥२३४॥ 
१ देवावि (ज० वृ०)। ष् 
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इह ताव-्ूगवन्त: सिद्धा एवं शुद्धश्षानमयत्वात्सवंतश्यक्षुप शेषाणि तु सर्वाण्यपि 
भृतानि भूतंद्रब्यावसक्तह ष्टित्वादिन्द्रियचक्षृषि, देवास्तु सृक्ष्मत्वविशिष्ठमृत्ंद्रव्यग्राहित्वाद- 
वधिचक्षुषप: । अथ च ते5पि रूपिद्रव्यमात्रहष्टत्वेनेन्द्रियचक्षुभ्घोडविशिष्यमाणा इन्द्रिययक्षष 
एवं । एवससोयु समस्तेष्वपि संसारिषु मोहोपहततया ज्ञेयनिष्ठेष सत्सु झ्ाननिष्ठत्वमूलशु- 
द्वात्मतत्वसवेदनसाध्यं स्वेतश्चक्षुस्त्व॑ न सिद्धयेत्‌ । अथ तत्सिडये भगवन्तः श्रमणा 
आगमचक्षुषी भवन्ति । तेन शेयजश्ञानयोरन्योन्यसंबलनेनाशक्यविवेचनत्वे सत्यपि स्वपरवि- 
भागमारचय्य निर्भिन्तनमहाभोहाः सनन्‍्त' परमात्मानमवाप्य सततं ज्ञाननिष्ठा एवावतिष्ठन्ते । 
अतः सर्वंभप्यागमचक्षुषय सुमुक्षणां द्रध्टव्यम्‌ ॥२२४।॥॥ 

भूमिका--अब, मोक्षमार्ग पर चलने वालो को आगम हो एक चक्षु है, ऐसा 
उपदेश करते हैं -- 


अन्वयार्थ---[ साधु ] साधु [आगमचक्षु;] आगमचक्षु (आगम रूप चक्षु वाले) हैं, 
[सर्वेभूतानि] सर्व प्राणी [इन्द्रियचक्षृषि | इन्द्रिय चक्षु वाले है, [देवा चर] देव [अव- 
धिचक्षुषप:] अवधिचक्षु वाले है [पुन ] और [सिद्धा | सिद्ध [सर्वत चक्षुष'| सर्वतः चक्षु 
(सर्व ओर से चक्षु वाले अर्थात्‌ सर्वात्म प्रदेशों से चक्ष॒ुवान्‌) है । 

टीका :--प्रथम तो, इस लोक मे भगवन्त सिद्ध हो शुद्ध शानसय होने से सबंतः चक्षु 

है, और शेष 'सभो जीव इन्द्रिय चक्ष हैं, क्योकि उनकी दृष्दि मृतं-द्रव्यों मे लगी होती है । 
देव सुक्ष्मतत्वविशिष्ट म॒र्त द्रव्यों को ग्रहण करते हैं इसलिपे वे अवधिचक्षु हैं, अथवा वे भी, 
मात्र रूपी द्वव्यों को देखते हैं इसलिये उन्हे इन्द्रिय चक्षु वालों से अलग न किया जाये तो, 
इन्द्रियचक्षु ही है। इस प्रकार इन सभी संसारी जीबों के मोह से मलिन होने के कारण 
जेयनिष्ठ होने से ज्ञाननिष्ठता का मल जो शुद्धात्मतत्व का संवेदन उससे साध्य ऐसा सर्वतः 
चक्षुत्व सिद्ध नहीं होता । 

अब, उस (स्ंतःचक्ष॒त्व) को सिद्धि के लिये भगवंत श्रमणण आगमचक्षु होते हैं । 
यद्यपि शेय ओर ज्ञान का पारस्परिक मिलन हो जाने से उन्हें भिन्‍न करना अशक्य है 
अर्थात्‌ शेय ज्ञान मे ज्ञात न हों ऐसा करना अशक्य है) तथापि जे उस आगम चक्षु से 
स्व-पर का विभाग करके, महामोह का भेद करने वाले वे परमात्मा को पाकर, सतत ज्ञान- 
निष्ठ ही रहते हैं । इससे (यह कहा है कि) मुमुक्षुओं को सब कुछ आगम रूप चक्षु द्वारा 
ही देखना चाहिये ॥२३४॥ 


५६२ | [ पवयणसारो 


तात्पयंवृत्ति 
अथ मोक्षमार्गाथिनामागम एव दुष्टरित्याख्याति -- 
आगमचकक्‍्खू शुद्धात्मादिपदार्थ प्रतिपादकपरमागमचक्षुषो भवन्ति | के ते ? साहू निश्चयरत्न- 
त्रयाधारेण निजशुद्धात्ससाधका साधव इंदियच्क्खूणि निश्चयेनातीन्द्रियामूर्तकेवलशानादिगुण- 
स्वरूपाण्यपि व्यवहारेणानादिकर्मबन्धवशादिन्द्रियचक्षूषि भवन्ति | कानि कतृणि ? सब्बभूदाणि 
सर्वभूतानि सर्वससारिजीवा इत्यर्थ. देवाबि ओहिचक्खु देवा अपि सूक्ष्ममूर््तंपुद्गलद्॒ब्यविषयावधिचक्षुष 
सिद्धा पुण सब्बदो चक्खू सिद्धा पुन शुद्धबुद्धकस्वभावजीवाजीवलोकाकाशप्रमितशुद्धासख्येयसर्व- 
प्रदेशचक्षुघ इति । अनेन किमुक्त भवति ? सर्वशुद्धात्मप्रदेशे लोचनोत्पत्तिनिमित्त परमागमोपदेशा- 
दुत्पन्न निविकार मोक्षाथिभि स्वसवेदनज्ञानमेव भावनीयमिति ॥२३४।॥ 
उत्थानिका--आगे कहते है, कि मोक्षमार्गं पर चलने वालो के लिए आगम ही 
चक्षु है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(साहू) साधु महाराज (आगम चक्खू) आगम के नेत्र से 
देखने वाले हैं (सव्वभवाणि) सर्व ससारी जोव (इंदियचक्खृणि) ईद्रियों के द्वारा जानने 
बाले हैं (देवा य ओहिचक्सू) ओर वेवगण अवधिज्ञान से जानने वाले हैं (पुण) परन्तु 
(सिद्धा सव्यदों चक्सू) सिद्ध भगवान्‌ सब तरफ से सब देखने वाले हैं । निश्चय-रत्नत्रय के 
आधार से निज शुद्धात्मा के साधने वाले साधु गण को चक्षु शुद्धात्मा आदि पदार्थों का 
कथन करने वाला परमागम है। सर्व ससारी जीव निश्चयनय से अतीन्द्रिय और 
अमूर्त केवलजश्ञानादि गुण स्वरूप हैं। व्यवहारनय से अनादि कर्मबध के वश से इन्द्रिया- 
धीन हैं अतः वे संसारी जोव इन्द्रियों के द्वारा जानते हैं । चार प्रकार के देव भो सूक्ष्म 
मृतिक पुद्गल ब्रव्य को जानने वाले अवधिज्ञान के द्वारा देखते हैं। सिद्ध भगवान्‌ शुद्ध 
बुद्ध एक स्वभावमयी जीव-अजोध से भरे हुये लोकाकाश के प्रमाण, जो अपने शुद्ध 
असंख्यात प्रदेश-उन सर्व प्रदेशों से देखते हैं । इससे यह बात कहो गई हे कि सर्व श॒द्धात्मा 
के प्रदेशों से देखने की योग्यता के लिये मोक्षार्थों पुरुषों को उस स्वसवेदन ज्ञान की हो 
भावना करनी चाहिये । वह स्वसंवेदद ज्ञान निथिकार है ओर परमागध के उपदेश से 
उत्पन्न होता है ॥२३४॥ 


अथागमचक्षुषा सर्वमेष हृश्यत एवेति समर्थयति-- 
सब्वे आगमसिद्धा अत्या गृणपज्जएहि चित्तेहि। 
जार्णति आगमेण हि पेच्छिता ते वि ते समणा॥२३५॥ 


ल्‍+ अन्‍तनूऋओ ५. ८2+%०३५७७, ७-० न “नर बन-झ- 
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सर्वे आगमसिद्धा अर्था गुणपययिश्चित्रे'। 
जानन्त्यागमेन हि दृष्ट्वा तानपि ते श्रमणा ॥२३५॥ 


आगमेन तावत्सर्वाण्यपि द्रव्याणि प्रमीयन्ते, विस्पष्टतकंणस्प सर्वद्रव्याणामविद- 
दत्वात्‌ । विचित्रगुणपर्यायविशिष्टानि थ्र॒ प्रतीयन्ते, सहक्रमप्रवुत्तानेकधंब्य/पकानेकान्त- 
मयत्वेनेबानमस्य प्रमाणत्वोषपत्ते: । अतः सर्वेद्था आगमसिद्धा एवं भवन्ति । अथ ते अम- 
णानां शेयत्वमापशन्ते स्थयसेव, विचित्रगुणपर्यायविशिष्टसवंद्रव्यब्यापकानेकान्तात्मकश्रुत- 
ज्ञानोपयोगीभय विपरिणमनात्‌ । अतो न किचिदप्यागमचक्षुषामर॒श्यं स्थात्‌ ॥२३५॥ 

भूमिका--अब, यह समर्थन करते हैं कि आगमरूप चक्षु से सब हो दिखाई 
देता है-- 

अन्वयार्थ--[ चित्र: गृणपर्यायं.] विचित्र (अनेक प्रकार की) गुणपर्यायो सहित 
[सर्वे अर्था ] समस्त पदार्थ [आगमसिद्धा ] आगमसिद्ध है। [तान्‌ अपि] उन्हे भी [ते 
श्रमणा: वे श्रमण [आगमेन हि हदृष्टवा] आगम द्वारा वास्तव में देखकर [जानन्ति ] 
जानते है । 

टीका--प्रथम तो, आगम द्वारा सभी द्रव्य प्रमेय (ज्ञेय) होते हैं, क्योंकि सर्वेद्रव्य 
विस्पष्ट तकंणा से अविरुद्ध हैं, ओर फिर, आगम से वे द्रव्य विचित्र गुणपर्यायवाले प्रतीत 
होते हैं, क्योंकि आगम को सहप्रवत्त ओर क्रमप्रवत्त अनेक धर्मों में व्यापक अनेकान्तमय 
होने से प्रमाणता की उपपत्ति है (अर्थात्‌ आगम प्रमाणमृत सिद्ध होता है)। इससे सभो 
पदार्थ आगम सिद्ध ही हैं ओर वे श्रमणों को स्वयमेव ज्ञेयमृत होते हैं, क्योंकि भ्रमण 
विचित्र गुण पर्याय वाले सर्वंद्रव्यों में व्यापक अनेकान्तात्मक श्रुतशञानोपयोग रूप होकर 
परिणमित होते हैं | इससे यह कहा है कि आगमस रूप चक्षु वालों को कुछ भी अदृश्य नहीं 
है ॥२३४॥ 

तात्पयेबत्ति 

अथागमलोचनेन सर्व दृश्यत इति प्रज्ञापपति-- 

सब्बे आगमसिद्धा सर्वेष्प्यागमसिद्धा आगमेन ज्ञाता । के ते ? अत्था विशुद्धज्ञानदर्शनस्वभावों 
योञसो परमात्मपदार्थ स्तत्प्रभुतयोर्था । कथ सिद्धा. ? गुणपज्जएहि चित्तेहि विचित्रमुणपर्याये सह। 
जाणति जानन्ति । कानु ? तेवि तान्‌ पूर्वेोक्तार्थमुणपर्यायान्‌ । किक्ृत्वा पूर्व ? पेछ्छित्ता दृष्टा ज्ञात्वा । 
केन ? आगमेण य आगमेनेव । अयमत्रार्थ --पूर्वमागम पठित्वा पश्चाज्जानन्ति ते समणा ते श्रमणा 
भवन्तीति । अत्रेदं भणित भवति--सर्वे द्वव्यगुणपर्याया' परमागमेन ज्ञायन्ते। कस्मात्‌ ? आगमस्य 
परोक्षरूपेण केवलज्ञानसमानत्वातु, पश्चादागमाधारेण स्वसवेदनज्ञाने जाते स्वसवेदनज्ञानबलेन केवल- 
ज्ञाने च जाते प्रत्यक्षा अपि भवन्ति । तत कारणादागमचक्षुषा परपरया सर्व दृश्यं भवततीति ॥॥२३५॥ 

एवमागमाभ्यासकथनरूपेण प्रथमस्थले सूत्रचतुष्टय गतम्‌ । 


घ्६४ड ] हु [ पवयणसारो 


उत्थानिका--आगे कहते है कि आगम के लोचन से सर्व दिखता है-- 

अन्वय सहित विशेषाथं--(चित्तेहि गुणपज्जएहि) नाना प्रकार गुण पर्यायों के 
साथ (सब्ये अत्या) सर्व पदार्थ (आगम सिद्धा) आगस से सिद्ध हैं। (आगमेण) आगम के 
द्वारा (तेवि) उन सबको (हि पेच्छित्ता) यथार्थ देखकर (जाणंति) णो जानते हैं (ते 
समणा ) बे ही साधु हैं। विशुद्ध ज्ञानदर्शन स्वभावधारी परमात्मपदार्थ को लेकर धर्व हो 
पदार्थ तथा उनके सर्व गुण ओर पर्याव परमागम के द्वारा जाने जाते हैं, क्योकि परोक्ष 
रूप आगम केवलज्ञान के समान है। आगम द्वारा पदार्थों को जान लेने पर जब स्वसवेदन 
ज्ञान पंदा हो जाता हे तब उस स्वसवेदन के बल से जब केवलज्ञान पंदा होता है तब वे 
ही सर्व पदार्थ प्रत्यक्ष हो जाते हैं । इसलिये आगम-चक्षु के द्वारा परम्परा से सर्व ही प्रत्यक्ष 
दोख जाता है ॥२३५॥ 

भावार्थ--भ्री समंतभद्राचार्य आप्तमीमांसा में स्थाह्राद को केवल ज्ञान के समान 
बताते हैं, जंसे--- 

स्याद्रादकेवलज्ञाने सर्वतत्यप्रकाशने । भेद: साक्षादसाक्षाज्व ह्मवस्त्वन्यतम भवेत्‌ ॥॥१५॥ 
अर्थात्‌ स्यादवाद और केवलज्ञान में स्व तत्वो के प्रकाशने की अपेक्षा समानता है, 

केवल प्रत्यक्ष ओर परोक्ष का हो भेद है। यदि दोनों में से एक न होय तो वस्तु हो न 
रहे । जो पदार्थ केवलज्ञान से प्रगट होते हैं उन सबको परोक्ष रूप से शास्त्र बताता है । 
इसलिये सब द्रव्य गुण पर्वायों को दोनों बताते हैं--केवलज्ञान न हो तो स्थादवादमय श्रुत 
ज्ञान न हो और यदि स्यादवादमय श्रुतज्ञान न हो तो केवलज्ञान नहों होता । 

इस तरह आगम के अभ्यास को कहते हुए प्रथम स्थल में चार सूत्र पुर्ण हुए । 

अथागमजानतत्पृर्वतत्वाथंश्रद्धानतदुभयपू्बंसयतत्वाना योगपद्चस्थ॒ममोक्षमार्गत्त्व 
नियमयति--- 

आगमपुच्वा दिट्टो ण हववि जस्सेह संजमो तस्स | 
णत्यीदि भणदि सुत्तं असंजवों होदि किध समणों ॥२३६॥ 


आगमपूर्वा दृष्टितें भवति यस्येह सयमस्तस्य । 
नास्तीति भणति सूत्रमसयतो भवति कथ श्रमण ॥२३६॥ 


हह हि सर्वस्यापि स्थात्कारकेतवागसपूथिकया तत्त्वार्थश्रद्धानलक्षणया हृष्ट्या 
शून्यस्थ स्वपरविभागाभावात्‌ कायकवायें: सहैक्यमध्यवसतो$निरद्धविषयाभिलाबतया षड़्‌- 


4 किह (ज० ब०) । 





प्रवयणसारों ] [ ५६५ 


जीवनिकायघातिनो मृत्वा सर्वतोषषि कृतप्रवत्ते: सर्वतो निवृत्यभावात्तथा परमात्मज्ञाना- 
सावाद्‌ शेयचक्रक्रमाकमणनिरगलज्ञप्तितया ज्ञानरूपात्मतत्तंकापग्रश्प्रवस्यभावाध्च संयम एव 
न तावत्‌ सिद्ध त्‌ । अधिद्धसंयमस्य तु सुनिश्चितंकाग्रयगतत्वरूप सोक्षमार्गापरनासश्राम- 
प्यमेव न सिद्ध ते । अत आगमज्ञानतत्त्वाथंश्रद्धानसंयतत्वानां यौगपद्चस्येब मोक्षमार्गंत्व॑ 
नियम्पेत (२३ ६॥। 

भूमिका--अब, आगमज्ञान, तत्वुवंक तत्वायथश्रद्धान और तदुभयपृर्थक सयतत्व की 
युगपतता बाले के मोक्षमार्गंत्व होने का नियम करते हैं । 

उत्थानिका-- [ इह] इस लोक में [यस्य] जिसको [आगमपूर्वा दृष्टि:] आगस- 
प॒वंक दृष्टि (दर्शन) [न भवत्ति] नही है [तस्य] उसके [सयम | सयम [नास्ति] नही है, 
[इति ] इस प्रकार [सूत्र भणति] सूत्र कहता है, और [असयत ] जो असयत है, वह 
[श्रमण ] श्रमण [कथ भवति | कसे हो सकता है ? अर्थात्‌ नही हो सकता । 

टीका--इस लोक मे प्रथम तो स्थात्कार चिन्ह वाले आगम पूर्वक तत्वार्थ श्रद्धान 
लक्षण वाली दृष्टि से जो शन्य हैं उन सभी को सयम वास्तव में ही सिद्ध नहीं होता, 
क्योंकि (१) स्वपर के विभाग के अभाव के कारण काय ओर कषायों के साथ एकता का 
अध्यव्ताय करने वाले वे जीव, विषयों की अभिलाषा का निरोध नहीं होने से छह 
जीवनिकाय के घाती होकर सर्वत्र प्रवृत्ति करते हैं, इसलिये उनके सर्वतः निवत्ति का अभाव 
है, तथापि (२) उनके परमात्मशञान के (केवलज्ञान के) अभाव के कारण ज्ञेय समुह को 
क्रमशः जानने वाली निरगंल ज्ञप्ति होने से ज्ञान रूप आत्मतत्व में एकाग्रता की प्रवृत्ति का 
अभाव है। जिनके सयम सिद्ध नहीं होता उनके सुनिश्चित ऐकापग्रथ परिणतता रूप श्रामण्य 
हो जिसका कि दूसरा नाम सोक्षमार्ग है, सिद्ध नहीं होता । (यहां पर मुनि की एकाग्र- 
परिणति अर्थात्‌ शुक्लध्यान को सोक्षमार्ग कहा है) इससे आगम ज्ञान-तत्वार्थ भ्रद्यान ओर 
सयत(्व की युगपतता वाले को ही मोक्षमार्गंत्व होने का नियम सिद्ध होता है ॥२३६॥। 

तात्पयेब॒रत्ति 

अथागमपरिज्ञानतत्त्वाथश्रद्धानतदुभयपूर्वकसयतत्वत्रयस्थ मोक्षमार्गत्व नियमयति-- 

आगमपुव्या विदृठी ण हृवदि जस्सेह्‌ आगमपूर्विका दृष्टि सम्यक्त्व नास्ति यस्येह लोके संजमों 
तस्स णत्थि सयमस्तस्य नास्ति इदि भणदि इत्येव भणति कथयत्ति । कि कृतृ ? सुत्तं सूत्रमागम 
असजदो होदि किह समणों असयत सन्‌ श्रमणस्तपोधन कथ भवति न कथमपीति। तथाहि- 
यदि निर्दोषिनिजपरमात्मैवोपादेय इति रुचिरूप सम्यक्त्व नास्ति तहि परभागमबलेन विशदैकज्ञान- 
रूपमात्मान जानन्नपि सम्यर्दुष्टिन भवति ज्ञानी च न भवति तद्द्याभावे सति प्चेन्द्रियविषया- 


भ्द्द ] [ परवयणसारो 


भिलाषषड्जीववधव्यावत्तोंपि ससतो न भवति। तत स्थितमेतत्‌ परमागमज्ञानतत्त्वार्थअ्रद्धाससयत- 
त्वत्रयमेव मुक्तिकारणमिति ॥२३६॥ 


उत्थानिका--आगे कहते है कि आगमज्ञान, तत्वाथं श्रद्धान तथा श्रद्धान-ज्ञानपूर्वक 
चारित्र ये तीन ही मोक्षमाग्ग नियम से है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ---(इह) इस लोक में (जस्स) जिस जीव के (आगमपुठया) 
आगम ज्ञान-पृर्वक (विट॒ठी) सम्यक दर्शन (ण हवदि) नहों है (तस्स) उस जीव के (संज्मो 
णत्यि त्ति सुत्तं सणवि) संयम नहों है, ऐसा सूत्र कहता है। (असंजवो) जो असंयमी है वह 
(किह) किस तरह (समणों) श्रमण या साधु (होदि) हो सकता है ? नहों हो सकता । 
दोष रहित अपना शुद्ध आत्मा ही ग्रहण करने योग्य है। ऐसी रुचि सहित सम्यग्दर्शन 
जिसके नहीं हे, बह परमागस के बल से निर्मल एक ज्ञान स्वरूप आत्मा को जानते हुए 
भो न सम्यग्दृष्टि है ओर न सम्यरज्ञानो है। इन दोनों के अभाव होते हुए पंचेन्द्रियों के 
विषयों की इच्छा तथा छः प्रकार के जीवों के वध से अलग रहने पर भी सयमो नहों 
होता । इससे यह सिद्ध किया गया कि परमागमज्ञान, तत्त्वार्थभ्रद्मान और सयभपना ये 
तोनों ही एक साथ मोक्ष के कारण होते हैं ।२३६॥ 

अथागमज्ञानतत्त्वायंश्रद्धानसं यतत्वानामयोगपचद्चस्य मोक्षमागेत्वं विधटयति-- 


ण हि आगमेण सिज्ञदि सहृहणं जदि वि णत्थि अत्थेसु । 
सहहमाणो अत्थे असंजदो वा ण जिव्वादि ॥२३७॥ 


न ह्यागमेन सिद्धअति श्रद्धान यद्यपि नास्त्यर्थेषु । 
श्रदधान अर्थानसयतो वा ने निर्वाति ॥२३७॥। 


धद्धानशुन्पेनागमजनितेन ज्ञानेन तदविनाभाविता श्रद्धानेन थे संयमशन्येन न 
तावत्सिड्यति । तथाहि-अगगमबलेन सकलपदार्थान्‌ विस्पष्ट तकंयक्षपि यदि सकलपदा- 
थंशेयाका रकरम्यितविशदेकज्ञानाकारमात्मानं न तथा प्रत्येति तदा तथोदितात्मन: श्रद्धा- 
नश्न्यतया यथोदितमात्मानमननुभवन्‌ कथं नाम शेयनिसग्नो शानविसूढ़ों ज्ञानों स्थात्‌ । 
अज्ञानिनश्च जेयद्योतको भवन्नप्यागमः कि कुर्यात्‌ । ततः भ्रद्धानशुन्यादागमान्नास्ति सिद्धि: । 
किच-सकलपदाथंशेयाका रक रम्बितविशदेक ज्ञानाका रमात्मान॑ श्रदधानोउप्यनुभवन्तपि यदि 
स्वास्मिन्नेव सयम्य न वर्तंयति तदानादिमोहरागद्घबासनोपजनितपरद्रव्यचड़क़मणस्वेरि- 
व्याश्चिद्वसे: स्वस्मिन्नेव स्थानान्निर्वासननि.कम्पकतत्त्वभू्छितचिद्वुस्यभावात्कथं नाम 


पवयणसारो ] [ ५६७ 


संयत: स्थात्‌। असंयतस्थ च यथोदितात्मत्त्वप्रतीतिरुष॑ भ्रद्धानं यभोवितात्मतत्त्वानुमू- 
तिरूप॑ ज्ञानं था कि कुर्यात्‌। ततः संयमशन्यात्‌ श्रद्धानात्‌ ज्ञनाहा नास्ति सिद्धिः। अत 
आगमज्ञानतत्त्वायं भ्रद्धानसयतत्यानामयोगपच्यस्य सोक्षमार्गत्वं विघटेतेव ॥२२७॥ 

भूमिका---अब, यह सिद्ध करते हैं कि-आगसशान-तत्वायंभ्रद्धान और संयतत्व को 
अयुगपतता वाले के मोक्षमार्गत्व घटित नहीं होता-- 

अन्वयार्थ--  आगमेन] आगम से [यदि अपि] यदि [अर्थेषु श्रद्धान नास्ति] 
पदार्थों का श्रद्धान न हो तो, [न हि सिद्धयति] सिद्धि (मुक्ति) नही होती, ([शअर्थान्‌ 
श्रद्धधान | पदार्थों का श्रद्धान करने वाला भी [असयत. वा] यदि असयत हो तो [न 
निर्वाति ] निवाण को प्राप्त नही होता । 

टीका--आगमजनित ज्ञान से, यदि श्रद्धानशन्ध (श्रद्धान उत्पन्न न हुआ) हो तो 
सिद्धि नहीं होतो, ओर जो आगमज्ञान के अविनाभावों श्रद्धान से भो, यदि सयमशन्‍्य हो 
तो सिद्धि नहीं होती । यथा--आगम बल से सकल पदार्थों की विस्पष्ट तर्कंणा करता हुआ 
भो यदि जीव, सकल पदार्थों के शेयाकारों के साथ मिलित होने वाला विशद एक ज्ञान 
वह ज्ञान जिसका आकार है, ऐसे आत्मा को उस प्रकार से प्रतीत नहीं करता तो पथोक्त 
भात्सा के श्रद्धान से शून्य होने के कारण जो यथोक्त आत्मा का अनुभव नहीं करता (नहीं 
जानता) ऐसा वह शेयनिसग्न ज्ञान-विमूढ़ जोव कंसे ज्ञानी होगा ? (नहों होगा, वह 
अज्ञानी हो होगा ।) और ज्ञेयद्योतक तक होने पर भी आगम अज्ञानी को क्या करेगा ? 
आगम क्ञेयों का प्रकाशक होने पर भी वह अज्ञानी के लिपे क्‍या कर सकता है ? इसलिये 
श्रद्धानश्न्य वाले को आगम से सिद्धि नहों होती । (जो अरद्धापूवषक आगस को नहीं पढ़ते 
उनको आगम से सिद्धि नहों होती) ओर सकल पदार्थों के शेयाकारों के साथ मिलित होता 
हुआ एक ज्ञान जिसका आकार है, ऐसे आत्मा का श्रद्धात करता हुआ भो अनुभव करता 
(जानता) हुआ भी यदि जीव अपने से ही संयर्मित होकर नहों रहता, तो वह संयत कंसे 
होगा ? क्योंकि उसकी चिद्वृत्ति (चेतन्‍्य को परिणति) अनादि मोह राग हू थ को बासना 
से अतित परन-द्रध्य में समणता के कारण स्व-इच्छा-चारिणी हो रही है, ओर उस 
खचिद्वत्ति के ऐसो चिद्वृत्ति का अभाव है जो अपने में हो रहने से वासना (विषय कषाय) 
रहित निष्कंष ओर एक तरतव में लोन हो । (अर्थात्‌ जिसकी चिदृवत्ति स्व-इच्छा-चारणो 
हो और एकाप्रता रूप ध्यान से रहित हो घह असयत हे) यथोक्‍त आत्मतत्व की प्रतोति 
रूप अद्धान था यथोक्‍त आत्मतत्व का अनुभूतिरुष ज्ञान असंयत को क्‍या करेगा ? इसलिये 


श्द्ध ] [ प्रवयणसारो 
संयमशन्य शअरद्धान व ज्ञान से सिद्धि नहों होती । इससे आगमज्ञान तत्वाथंत्रद्धान सयतत्व 
के अयुगपतत्व बाले के मोक्षमार्गत्व घटित नहीं होता ॥२३७॥। 

तात्पयंव॒ृत्ति 

अथागमज्ञानतत्त्वार्थश्रद्धानसयतत्वाना यौगपद्याभावे मोक्षो नास्तीति व्यवस्थापयति-- 

ण हि आगमेण सिज्मदि आगमजनितपरमात्मज्ञानेन न सिद्धथति सहहण जदि वि णत्थि 
अत्येसु श्रद्धान यदि च नास्ति परमात्मादिपदार्थेषु । सहहमाणों अत्थे श्रदधानो वा चिदानन्देकस्वभाव- 
निजपरमात्मादिपदार्थानू। असजदो बाण णिव्यादि विषयकषायाधीनत्वेनासयतो वा न निर्वाति 
निर्वाण न लभत इति । तथाहि--यथा प्रदीपसहितपुरुषस्य कूपपतनप्रस्तावे कृपपतनान्निवर्तंन मम 
हितमिति निश्चयरूप श्रद्धान यदि नास्ति तदा तस्य प्रदीप कि करोति ?न किमपि। तथा जीवस्यथापि 
परमागमाधारेण सकलपदार्थज्ञेयाकारकरावलम्बितविशदैकज्ञानरूप स्वात्मान जानतो5पि ममात्मवो- 
पादेय इति निश्चयरूप यदि श्रद्धान नास्ति तदा तस्य प्रदोपस्थापनीय आगम कि करोति ?न किमपि । 
यथा वा स॒ एवं प्रदीपसहितपुरुष स्वकीयपौरुषबलेन कृपपतनाद्यदि न निवर््तते तदा तस्य श्रद्धान 
प्रदीपो दृष्टिवाँ कि करोति ? न किमपि | तथाय जीव श्रद्धानज्ञानसहितो5£पि पौरुषस्थानीयचारित्र- 
बलेन रागादिविकल्परूपादसयमाद्दि न निवत्तंते तदा तस्य श्रद्धान ज्ञान वा कि कुर्यान्न ? किमपीति । 
अत एतदायादि परमागमज्ञानतत्त्वार्थश्रद्धानसयतत्त्वान मध्ये दयेनेकेन वा निर्वाण नास्ति किन्तु 
त्रयेणेति एवं भेदाभेदरत्नत्रयात्मकमोक्षमार्गस्थापनमुख्यत्वेन द्वितीयस्थले गाथाचतुष्टय गतम्‌ । 

किच बहिरात्मावस्थान्तरात्मावस्थापरमात्मावस्था मोक्षावस्थात्रय तिष्ठति । अवस्थात्रये5नु- 
गताकारद्रव्य तिष्ठति । एवं परस्परसापेक्षद्रव्यपर्यायात्मको जीवपदार्थ । तज्र मोक्षकारण चिन्त्यते । 
मिथ्यात्वरागादिरूपा बहिरात्मावस्था तावदशुद्धा मुक्तिकारण न भवति। मोक्षावस्था शुद्धात्मफलभूता 
साचाग्रे तिष्ठति । एताभ्या द्वाभ्या भिन्ना यान्तरात्मावस्था सा मिथ्यात्वरागादरहितत्वेन शुद्धा यथा 
सूक्ष्मनिगोतज्ञाने शेषावरणे सत्यपि क्षयोपशमज्ञानावरण नास्ति तथात्रापि केवलज्ञानावरणे सत्यप्येक- 
देशक्षयोपशमज्ञानापेक्षया नास्त्यावरणम्‌ । यावताशेन निरावरणरागादिरहितत्वेन शुद्धा च तावताशेन 
मोक्षकारण भवति । तत्र शुद्धपारिणामिकभावरूप परमात्मद्रव्य ध्येय भवति । तच्च तस्मादन्तरात्म- 
ध्यानावस्थाविशेषात्कथचिद्धिन्नम । यर्देकान्तेनाभिनन भवति तदा मोक्षेषपि ध्यान प्राप्नोति, अथवास्य 
ध्यानपर्ययस्थ विनाशे सति तस्य पारिणामिकभावस्यापि विनाश प्राप्नोति । एवं बहिरात्मान्तरात्म- 
परमात्मकथनरूपेण मोक्षमार्गो ज्ञातव्य ॥२३७॥। 

उत्थानिका--आगे कहते है कि आगम का ज्ञान, तत्त्वार्थ का श्रद्धान तथा सयमपना 


ये तीनो यदि एक साथ नही होवे तो मोक्ष नही हो सकता है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) यदि (अत्थेसु सहहर्णं णत्यि) पदार्थों मे 
श्रद्धान नहीं होवे तो (ण हि. आगमेन सिज्क्षदि) मात्र आगम के ज्ञान से सिद्ध नही हो 
सकता है। (अत्ये सहहमाणों) पदार्थों का श्रद्धान करता हुआ (असजदों वाण णिव्यावि) 
यदि असंयम है तो भी निर्वाण को प्राप्त नहीं करता है। यदि कोई परमात्मा आदि 
पदाथों में अ्रद्धान नहों रकता है तो वह आगम से होने वाले मात्र परमात्मा के 
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ज्ञान से सिद्धि नहीं पा सकता है, तथा जिदानन्दसय एक स्वभावरूप अपने परमात्मा 
आादि पदार्थों का श्रद्धान करता हुआ भी यदि विवयो ओर कषायों के अधोन रहकर 
असयमी रहता है तो भो निर्वाण को नहीं पा सकता है । 

जेसे किसो पुरुष के हाथ में दीपक है तथा उसको यह निश्चयरूप अ्रद्धान नहों 
है कि यवि दीपक से देखकर चल गा तो कुएं में गिरने का अवसर प्राप्त होने पर कुएं में 
मे न गिरू गा, इसमे मेरा हित है, तो उसके पास दोपक होने से भी कोई लाभ नहों है। 
तेसे ही किसी जोब का परमागम के आधार से अपने आत्मा का ऐसा एक ज्ञान है जो सर्व 
ज्ेय पदार्थ के आकारों को हाथ पर रखे हुए आवले के समान, स्पष्ट जानने को समर्थ हे । 
अपनी आत्मा को ऐसा जानता हुआ भी यदि यह निश्चयरूप श्रद्धान नहीं हे कि मेरा 
आत्मा ही प्रहण करने योग्य है तो उसके लिए दोपक के समान आगम कया कर सकता 
है ? कुछ भी नहीं कर सकता है। अथवा जेसे वही दीपक को रखने वाला पुरुष अपने 
पुरुषा्थ के बल से कृप पतन से यदि नहीं बचता है तो उसका श्रद्धान दीपक व हृष्टि कुछ 
भो कार्यकारी नहों हुई, तंसे ही यह जोब श्रद्धान ओर ज्ञान सहित भो है, परन्तु पुरुष के 
समान चारित्र के बल से रागठह षादि विकल्परूप असयभमभाव से यदि अपने को नहीं 
हटाता है तो श्रद्धान तथा ज्ञान उसका क्‍या हित कर सकते है ? अर्थात्‌ कुछ भी नहों कर 
सकते । 

इससे यह बात सिद्ध हुई कि परमागमन्नान, तत्वार्थ श्रद्धानतथा संधमपना इन 
तोनों मे से केवल दो से वा सात्र एक से निर्वाण नहीं हो सकता है, किन्तु तोनों से हो 
मोक्ष होता है । 

इस तरह भेद ओर अभेद स्वरूप रत्नत्रयमय मोक्षमार्ग को स्थापन को मुख्यता से 
दूसरे स्थल से चार गाथाए पूर्ण हुईं । 

यहां यह॒ भाव है कि बहिरात्मा अवस्था, अन्तरात्मा अवस्था, परमात्मा अवस्था 
या मोक्ष अवस्था ऐसी तीन अवस्थायें जीव की होती है, इन तोनों अवस्थाओं के अनुरूप 
होकर व्रव्य रहता है। इस तरह परस्पर अपेक्षा सहित द्रव्यरूप व पर्यायरूप जीव पदार्थ 
को जानना चाहिये । अब यहां मोक्ष का कारण बिचारा जाता है। मिथ्यात्व रागादि रूप 
जो बहिरात्मा अवस्था है वह तो अशुद्ध हे इसलिये मोक्ष का कारण नहों है। मोक्षावस्था 
तो श॒द्भधात्मा रूप अर्थात्‌ फलरूप है जो आगामी काल में होगी । इन दोनों बहिरात्मावस्था 
ओर मोक्षावस्था से भिन्‍तन जो अन्तरात्मावस्था है वह मिथ्यात्व रागादि से रहित होने के 
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कारण से शट्ध है। जंसे सूक्ष्म निभोविया औव के ज्ञान में अन्य ज्ञान का आवरण होने पर 
मो क्षयोपशसशान का सर्वधा आवरण नहों है तेसे इस अन्तरात्मा अवस्था में केवल- 
ज्ञानावरण के होते हुए भी एक देश क्षयोपशमज्ञानकी अपेक्षा आवरण नहीं है । जितने अंश 
में क्षयोषशमशान राभादि भावों से रहित होकर शुद्ध है उतने अंश मे यह मोक्ष का कारण 
है । इस अवस्था में शुद्ध पारिणासिक-भाव स्वरूप परमात्मा द्रव्य तो ध्येय (ध्यान करने 
योग्य ) है । सो परश्मात्मा व्रव्य उस अन्तरात्मापने की ध्यान को अवस्था विशेष से कथचित्‌ 
भिन्‍न है । यदि एकान्त से अन्तरात्मावरथा और परमात्मावस्था को अभिन्न या अभेद 
माना जाएगा तो मोक्ष में भी ध्यान प्राप्त हो जाएगा अथवा इस ध्यान पर्याय के विनाश 
होते हुए पारिणासिकशाव का भो विनाश हो जाएगा सो हो नहीं सकता | इस तरह 
बहिरात्मा, अन्त रात्मा तथा परमात्मा के कथन रूप से मोक्षमार्ग जानना चाहिये ॥२३७॥ 

अथागमशानतस्वयाथंश्रद्धानसंयतत्वानां. योगपदश्चेपप्यात्मन्षानस्य मोक्षमार्गलाधकत- 
मत्यं दोतयति--- 

जं अण्णाणी कम्मं खवेदि भवसयसहस्सकोडीहि । 
त॑ं णाणी तिहि गत्तो खबेदि' उस्सासमेत्तेण ॥२३८॥ 
यदज्ञानी कम क्षपयति भवशतसहसत्रकोटिभि । 
तज्ज्ञानी त्रिभिगुप्त क्षपयत्युच्छवासमात्रेण ॥२३८॥ 

यदज्ञानों कर्म क्रमपरिपाद्य/ बालतपोवेलितश्योपक्रमेण ले पद्यमानमुपात्तरागढ़ - 
घतया सुखदु:श्ञादिविकारभावपरिणतः पुनरारोपितसतानं भवशतसहस्रकोटिसि: कथ्थंथन 
निरस्तरति, तदेव ज्ञानी स्थात॒कारकेतनागमजशञानतरवायेश्रद्वानसंयतत्वयोगपद्यातिशयप्रसा- 
दासावितशुद्धश्ानमयात्मतत्वानुभतिलक्षण ज्ञानित्वस:दूवात्का यवाह मन:कर्मो परसप्रवत्त - 
तिगुप्सतत्यात्‌ प्रचण्डोपक्रमपण्यमानमपहस्तितरागढ घतया दूरनिरस्तसमस्तसुलखदु खादिवि- 
कार: पुनरनारोपितसं तानमुण्छवासमात्रेणेव लोलयेव पातयति । अत आगसशानतस्वार्श्र- 
डानसंयतत्वयोगपश्चेप्पात्मशानसेव सोक्षमार्गसाधकतममभनुमन्तव्यम्‌ ॥२३८॥ 

भूमिका---अब, आगमज्ञान-सत्वार्थ भद्धान-संयतत्व का युगपतत्व होने पर भो, 
आत्मजश्ान सोक्षमार्ग का साधकतभ (उत्कृष्ट साधक) है, यह बतलाते हैं-- 

अन्वयार्थ--[यत्‌ कर्म) जो कर्म [अज्ञानी)] अज्ञानी [भवशतसहलकोटिभि:] 

लक्ष कोटि भवों में [क्षपयति] खपाता है, [तत्‌] वह [ज्ञानी] ज्ञानी (क्षपकश्न णीवाला) 

१ खबेइ (ज० बृ०), २ तण्णाणी (ज० ब्‌०), ३ खबेइ (ज० व्‌०)। 
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[त्रिभि: गुप्त: ] तीन प्रकार (मन वचन काय) से गुप्त होने से [उच्छवासमात्रेण ] उच्छ- 
वासमात्र मे (क्षपयति) खपा देता है। 

टीका--जो कर्म, (अज्ञानी को) क्रमपरिपाटोी से तथा अनेक प्रकार के बालतपादि- 
रूप उच्याम से पककर उदय में आते हुये रागद्वेष को ग्रहण किया होने से सुखदुःख्ादि- 
विकार भावरूप परिणसित होने से पुनः संतान को आरोपित करते हैं, उन कर्मों का 
अज्ञानी लक्षणकोटिभवों मे जिस तिस प्रकार निस्तारा करता है, वहो कर्म, ज्ञानी को 
स्थात्कारकेतन रूप आगम का ज्ञान, तत्वायंश्रद्धान और सयतत्व इनको युगपत्ता के अति- 
शय प्रसाद से प्राप्त शुद्ध श्ानामयी आत्सतत्व की अनुमति जिसका लक्षण है ऐसे शञानीपन 
के सद्भाव के कारण काय वचन मन को कर्मों के उपरम (रुकने) से श्रिगुध्ति में प्रबर्तमान 
होने के (कारण ) प्रचण्ड उद्यम से पकते हुए रागद्ेष के अभाव में समस्त सुखदु.खादिविकार 
अत्यन्त निरस्त हो जाने से, पुनःसन्तान को आरोपित नहों करते, उन कर्मों को ज्ञानी 
उच्छवासमात्र मे ही-लोलामात्र से नष्ट कर देता है । 

इससे, आगमज्ञान, तत्वार्थश्रद्धान और संबतत्व को युगपत्ता होने पर भी (क्षपक 
श्रेणी में होने वाले) आत्मज्ञान को हो मोक्षमार्ग का साधकतम संमत करना 
चाहिये ॥२३८॥ 

भावार्थ--गाथा २३६ की टीका में एकाग्रथ परिणतता रूप श्रामषण्य के सोक्षमार्ग 
कहा गया था । एकाग्रता' बोतरागनिविकल्पसमाधि अर्थात्‌ श्रेणी मे होतो है । यहां पर 
आत्मज्ञान को मोक्षमा्गं का साधकतम कहा है। आगम ज्ञान, तरवार्थश्रद्धान व सयम 
की एकता होने पर वह आत्म-ज्ञान होता है। इससे स्पष्ट है कि इस गाथा तथा गाया 
२३६ में आत्मज्ञान! से अभिप्राय उस आत्मज्ञान से है जो वोतरागनिथविकल्पस्माधि 
अर्थात्‌ श्रेणो मे होता है ओर वही आत्मज्ञान सोक्षमा्ग का साधकतम है ओर उसो 
आत्मन्ञान, के बिता साक्षात्‌ सोक्षमार्ग नहों होता, इसलिये उस आत्मज्ञान के बिना 
आरगमज्ञान तत्त्वार्थ अद्धान और सयतत्य को अकिचित्‌कर कहते हैं । 

तास्पयेवत्ति 

अथ परमागमज्ञानतत्त्वार्थश्रद्धानसयतत्वाना भेदरत्नत्रयरूपाणा मेलापके5पि यदभेदरत्नत्रया- 
त्मक निविकल्पसमाधिलक्षणमात्मज्ञान निश्चयेन तदेव मुक्तिकारणमिति प्रतिपादयति-- 

ऊं अण्णाणो कम्म खबेइ निविकल्पसमाधिरूपनिश्चयरत्नत्रयात्मकविशिष्टभेदश्ञाना भावादज्ञानी 
जीवो यत्कर्म क्षपयति । काभि करणभूताभि ? भवसयसहस्सफोड़ीहि भवशतसहस्रकोटिभि' तज्णाणी 


तिंह गुत्तो तत्कर्म ज्ञानो जीवस्त्रिगुप्तिगुप्त सन्‌ खबेइ उस्सासमेसेण क्षपयत्युच्छवासमात्रेणेति । 
तद्यथा--बहिविषये परमागमाभ्यासबलेन यत्सम्यक्परिज्ञान तथैव श्रद्धान व्रता्नुष्ठान चेति त्रय॑ 


५७२ ] [ परवयणसारो 


तत्त्रयाधारेणोत्पन्न सिद्धजीवविषये सम्यक्परिज्ञान श्रद्धान तदगुणस्मरणानुकूलमनुष्ठान चेति त्रय 
तत्तयाधारेणोत्पन्न विषदाखण्डेकज्ञानाकारे स्वशुद्धात्मनि परिच्छित्तिरूप सविकल्पनज्ञान स्वशुद्धात्मो- 
पादेयभूतरुचिविकल्परूप सम्यग्दर्शनम्‌ तत्रवात्मनि रागादिविकल्पनिवृत्तिरूप सविकल्पचारित्रमिति 
त्रयम्‌ । तत्त्रयप्रसादेनोत्पन्न यपज्निविकल्पसमाधिरूप निश्चयरत्नत्रयलक्षण विशिष्टस्वसवेदनज्ञान 
तदभावादज्ञानी जीवो बहुभवकोटिभियेत्कर्म क्षपयति तत्कम॑ ज्ञानी जीव पूर्वोक्तज्ञानगुणसद्धभावात्‌ 
त्रिगुप्तिगुप्त सन्‍्नुच्छवासमात्रेण लीलयैव क्षपयतीति । ततो ज्ञायते परमागमज्ञानतत्त्वार्थश्रद्धानसयत- 
त्वाना भेदरत्नत्रयरूपाणा सद्भावेष्प्यभेदरत्नत्रयरूपस्य स्वसवेदनज्ञानस्यैव प्रधानत्वमिति ॥॥२३८॥। 

उत्थानिका--आगे कहते है कि परमागमज्ञान, तत्त्वा्थश्रद्धान तथा सयमीपना 
इन भेदरूप रत्नत्रयो के मिलाप होने पर भी जो अभेदरत्नत्रय स्वरूप निविकल्पसमा- 
धिमय आत्मज्ञान है वही निश्चय से मोक्ष का कारण है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(अण्णाणोी) अज्ञानी (ज कम्स) जिस कर्स को (सवसय- 
सहस्सकोडोहि) एक लाख करोड भवों मे) (खबेड) नाश करता है। (त) उस कर्म को 
(णाणो ) आत्मज्ञानी (तिहिगुत्तोे) मन बचनकाय तोनों की गुप्ति सहित होकर (उस्सा- 
समेत्तेण) एक उच्छवास मात्र में (खबेइ) क्षय कर देता है। निविकल्प समाधि रूप निश्चय 
रत्नत्रयमय विशेष भेवज्ञान को न पाकर अज्ञानी जीव करोड़ो जन्मों मे जिस करममबन्ध को 
क्षय करता है उस कर्म को ज्ञानी जीव तीन गुप्ति मे गुप्त होकर एक उच्छुवास मे नाश 
कर डालता है। इसका भाव यह है कि बाहरी पदाथो के सम्बन्ध में जो सम्परज्ञान 
परसागम के अभ्यास के बल से होता है तथा जो उनका श्रद्धान होता है और श्रद्धान ज्ञान- 
पूर्वक व्रत आदि का चारित्र पाला जाता है, इन तीन रूप रत्नन्नय के आधार से सिद्ध 
परमात्मा के स्वरूप मे सम्यक्‌ श्रद्धान तथा सम्यग्जञान होकर उनके गुणो का स्मरण करना 
इसो के अनुकूल जो चारित्र होता है। फिर भो इसी प्रकार इन तोन के आधार से जो 
उत्पन्न होता है। निर्मल अखड़ एक ज्ञानाकार रूप अपने ही श॒द्धात्मा मे जानने रूप 
सविकल्पज्नान तथा “शद्भात्मा ही ग्रहण करने योग्य है” ऐसी रुचि सो विकल्परूप 
सम्यग्वर्शन और इसी ही आत्मा के स्वरूप मे रागादि विकल्पों से रहित सो सविकल्प 
चारित्र उत्पन्न होता है फिर भी इन तोनों के प्रसाद से विकल्प-रहित समाधि रूप निश्चय 
रत्तत्रयमय विशेष स्वसंवेदन ज्ञान उत्पन्न होता है। उस ज्ञान को न पाकर अज्ञानी जीव 
करोड़ों जन्मों में जिस कर्म का क्षय करता है उस कर्म को ज्ञानो जोब पूर्बोक्त ज्ञान गुण के 
सद्भाव मे मन वचनकाय की गुप्ति में लव॒लीन होकर एक श्वास मात्र में लीला मात्र से 
ही नाश कर डालता है। इससे यह बात जानी जाती हे कि परमागमज्ञान, तत्वार्थ- 


पवयणसारो ] [ ५७३ 


श्रद्धान तथा संयमोपना इस भेद रत्नत्र्य के होने पर भी अभेद या निश्चयरत्नत्रय स्वरूप 
स्वसंवेदनज्ञान की मुख्यता है ॥।२३८॥। 
भावाथें--वृत्तिकार ने आत्मज्ञान पेदा होने को सीढ़ियां बताई हैं पहली (१) 
सीढ़ी यह है कि जिनवाणी को अच्छी तरह पढ़कर हमे सात तत्त्वों को जानकर उनका 
श्रद्धान करना चाहिये तथा विषय कषायो के घटाने के लिये मुनि वा गृहस्थ के योग्य 
ब्रतादि पालना चाहिये। (२) दूसरी सोढी यह है कि सिद्ध परमात्मा का ज्ञान, श्रद्धान 
करके उनके ध्यान का अभ्यास करना चाहिये । (३) तोसरी सीढ़ी यह है कि अपने ही 
आत्मा को निश्चय से शुद्ध परमात्मा जानना, श्रद्धान करना व रागादि छोड़ उसो की 
भावना भानी । (४) चौथी सीढ़ी यह है कि विकल्प रहित स्वानुभव प्राप्त करना | यहां 
यदि श्रद्धान ज्ञान चारित्र है तथापि कोई विकल्प या विचार नहीं है मात्र अपने स्वरूपा 
नन्‍्द में मग्नता है, यही आत्मज्ञान है। यह सोढी साक्षात॒ मुक्तिसुन्दरी के महल में पहुँचाने 
वाली है, अतएवं जिनको यह चोथो सोढो प्राप्त है वे हो कर्मों को दग्धकर केवलज्ञानी हो 
जाते हैं । 
अथात्मज्ञानश्न्यस्प सर्वागमज्ञानतत्त्वाथंभ्रद्धानसंयतत्वानां योगपद्यममप्यकिचित्कर- 
मित्यनुशास्ति--- 
परमाणपमाणं वा सुच्छा देहादिएसु जस्स पुणो। 
विज्जदि जदि सो सिद्धि ण लह॒दि सव्वागमधरो वि ॥२३<॥ 


परमाणुप्रमाण वा मूर्च्छा देहादिकेषु यस्य पुन । 
विद्यते यदि स सिद्धि न लभते सर्वागमधरो5पि ॥२३४६॥ 


यदि करतलामलकीक्षृतसकलागमसारतया भूतभवड्भावि च स्वोलितपर्यायविशि- 
घ्टमशेषद्रव्यजातं जानन्‍्तमात्मानं जानन्‌ू श्रदधान: सयमयश्चागम ज्ञानतत्त्वा्थ भ्रद्धानसंयत- 
त्वाना यौगपद्ञोषपि मनाइमोहमलोपलिप्तत्वात्‌ यदा शरोराव्सुच्छोपरक्ततया निरुपरा- 
गोपयोगपरिणतं क्ृत्वा ज्ञानात्मानसात्मानं नानुभवति तदा तावन्मात्रमोहमलकलडूको 
लिकाकी लिते: कमंभिरविमुच्यमानो न॒ सिद्धयति । अत आत्मज्ञानश्न्यमागमजञानतत्तार्थ- 
श्रद्धानसंयतत्वथौगपद्चमप्यकिचित्क रमेव ॥ २३ ८ै।। 

भूमिका--अब यह उपदेश करते हैं कि--आत्मज्ञान शुन्‍्य के (वीतरागनिविकल्प- 
समाधि-रहित के) सर्व आगमज्ञान, तत्वार्थश्रद्धान तथा संयतत्व की युगपत्ता भी अकिचित्‌- 
कर है, अर्थात्‌ कुछ भो नहों कर सकती--- 


भछ४ | [_ प्रवयणसारो 


अस्वयार्थ--[ पुनः] और [यदि] यदि [यस्य ] जिसके [देहादिकेष] शरीरादि 
के प्रति [परमाणुप्रमाण वा] परमाणुमात्र स्तोक भी [मूर्च्छा ] ममत्व [विद्यते] पाई जाए 
तो [स ] वह [सर्वागमधर अपि] भले हो सर्वागम का धारी हो तो भी [सिद्धि न लभते | 
सिद्धि को प्राप्त नही होता । 

टीका---सकल आगमस के सार को हस्तामलकवत्‌ करने से (हथेली में रखे हुए 
आंबले के समान स्पष्ट ज्ञान होने से) जो पुरुष मृत-वर्तमान-भावी स्वोचित-पर्णयों के साथ 
समस्त द्रव्य समूह को जानने याले आत्मा को जानता है, श्रद्धान करता है और सयमित 
रखता है, उस पुरुष के आगम ज्ञान-तत्त्वा्थ-भ्रद्धान-सयतत्व की युगपत्ता होने पर भो, यदि 
बह किचित्मात्र भी मोहमल से (राग हें से) लिप्त होने के कारण शरीराबि के प्रति 
ममत्यभाव द्वारा सलिन होने से, निर्मल उपयोग मे परिणत करके ज्ञानात्मक आत्मा का 
अनुभव नहीं करता, तो वह पुरुष मात्र उतने स्तोक मोहमल कलक रूप कोले के साथ बधे 
हुये कर्मो से छुटकारा न पाता हुआ सिद्ध नही होता । इसलिये आत्मज्ञान शन्य (बोतराग- 
निधिकल्पसमाधि रहित) आगमज्ञान-तत्त्वार्थ-भ्रद्धान-संयतत्व की युगपत्ता भी अकिचत्‌कर 
हो है ४२२३ ६ें॥ 

तात्पयंवृत्ति 
अथ सूृत्रोक्तात्मज्ञानरहितस्य सर्वागमज्ञानतत्त्वाथंश्रद्धानसयतत्त्वाना यौगपद्यामप्यकिचित्कर- 


मित्युपदिशति-- 
परमाणुपमाणं वा मुच्छा देहादिएसु जस्स पुणो विज्जद जदि परमाणमात्र वा मूर्च्छा देहादिषु 


विषयेषु यस्य प्रुरुषस्थ पुनविद्यते यदि चेत्‌ ” सो सिद्धि ण लहदि स सिद्धि मुक्ति न लभते | कथभूत ? 
सम्बागसधरो सर्वागमधरोपीति । अयमत्रार्थ --सर्वागमज्ञानतत्त्वाथंश्रद्धानसयतत्वाना यौगपद्चे सति 
यस्य देहादिविषये स्तोकमपिममत्ब विद्यते तस्य पूर्वसूत्रोक्त निविकल्पसमाधिलक्षण निश्चयरत्नत्रयात्मक 


स्वसवेदनज्ञान नास्तीति ॥२३८६॥ 
उत्थानिका--भागे कहते है जो पूर्व सूत्र मे कहे हुए आत्मज्ञान से रहित है उसके 


एक साथ आगमज्ञान, तत्वार्थश्रद्धान तथा सयमपना होना भी कुछ कार्यकारी नहीं है । 
मोक्ष प्राप्ति मे अकिचित्कर है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(पुणो) तथा (जस्स) जिसके (वेहादिएसु) शरीर 
आवबिकों से (परमाणपमाणं वा) परमाणु सात्र अर्थात्‌ अल्प भी (मुच्छा) ममत्वभाव (जदि 
विज्जदि) यबि है तो (सो) वह साधु (सव्बागमधरों वि) सर्द आगम को जानने वाला 
होते हुए भी (सिद्धिण लहृदि) मोक्ष को नहीं पा सकता है। सर्व आगमभज्ञान, तत्वाय॑ंश्रद्धान 


प्रवयणसारो ] [ ५७५ 


तथा संयभोीपना एक काल मे होते हुए जिसके शरीरादि पर-द्रव्यों में ममता है उसके 
पूर्व-सुत्र॒ कथित निर्विकल्पसमाधि रूप निश्चयरत्नत्रयमय स्वसंवेदन का लाभ नहीं 
है ।:२३६।॥। 
अथ द्रव्यभावसयमस्वरूप कथयति-- 
चागो य अणारभो विसयविरागो खओ कसायाण । 
सो सजमोत्ति भणिदो पण्वज्जाएं विसेसेण ॥२३६-१४ 
चागो य निजशुद्धात्मपरिग्रह कृत्वा बाह्याभ्यन्तरपरिग्रहनिवृत्तिस्त्याग अणारंशो निक्रिय- 
निजशुद्धात्मद्रव्ये स्थित्वा मनोवचनकायव्यापारनिवृत्तिरनारम्भ विसयविरागों निविषयस्वात्मभावनो- 
त्थसुझ्े तृप्ति कृत्वा पञ्चेन्द्रियसुखाभिलाबत्यागों विषयविराग । खओ कसायाण नि कषायशुद्धात्म- 
भावनाबलेन क्रोधादिकषायत्याग कषायक्षय । सो सजमोत्ति भणिदों स एव गृुणविशिष्ट सयम इति 
भणित । पब्वज्जाए विसेसेण सामान्येनापि तावदिद सयमलक्षण प्रत्रज्याया तपश्चरणावस्थाया 
विशेषेणेति । अन्राभ्यन्तरशुद्धा सवित्तिर्भावसयमों बहिरज्भनिवृतिश्च द्रव्यसयम इति ॥२३४॥ 
उत्थानिका--आगे द्रव्य तथा भाव सयम का स्वरूप बताते हैं--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(चागो य) त्याग और (अणारंभो) आरम्भ रहितपना 
(विसयविरागो) विषयों से वेराग्य (कसायाणं खओ) कषायों का क्षय (सो संजमोत्ति 
भणिदो) वह संयम है, ऐसा कहा गया है | (पव्यज्जाएं) तप के समय (विसेसेण) यह सयम 
विशेषता से होता है। निज शुद्धात्मा को ग्रहण करके और बाहरी भीतरी २४ प्रकार के 
परिग्रह की निवत्ति सो त्याग है। निःक्रिय निज शुद्ध-आत्म द्रव्य में ठहरकर मन बचन 
काय के व्यापारों से छूट जाना सो अनारम्भ है। इन्द्रिय विषय रहित अपने आत्मा को 
भावना से उत्पन्न सुख में तृप्त होकर पंचेन्द्रियों के सुखों की इच्छा का त्याग सो विषय- 
विराग है। निःकषाय निज शुद्धात्मा की भावना के बल से क्रोधादि कषायों का त्याग-सो 
कषाय क्षय है। इन गुणों से संयुक्ततना सयम है, ऐसा कहा गया है। यह सामान्य सयभ 
का लक्षण है। तपश्चरण को अवस्था मे विशेष संयम होता है। यहाँ अभ्यंतर परिणामों 
को श॒द्धि को भावसंयम तथा बाह्य त्याग को द्रव्यसयम कहते हैं । 
अथागमज्ञानतत्त्वार्थ श्रद्धानसपतत्वयोगपद्चात्मश्ञानथौगपद्च॑ साधयति--- 
पंचसमिदों तिग्‌त्तो पंचेंदियसंवुडो जिदकसाओ । 
दंसणनणाणसमर्गो समणो सो सजदो भणिदों ॥२४०॥ 
पञ्चसमितस्त्रिगुप्त पच्चेन्द्रिसवृतो जितकषाय । 
दर्शनज्ञानसमग्रश्रमण स सयतो भणित ॥२४०॥ 


१. पेचेदियसउडों (ज० वृ०), २ जियकसाओ (ज० वृ०) । 


५७६ । [ परवयणसारो 


यः खल्वनेकान्तकेतनागमज्ञानवनलेन सकलपदार्थलेयाकारक रस्बितविशदेकजानाकार- 
मात्मानं अद्धानोध्तुभवंश्चात्मन्येव नित्यनिश्चलां वत्तिमिच्छन्‌ समितिपञचकाहकुशि- 
तप्रवुत्तिप्रवतितसंयमसाधनोकृतशरी रपात्र: क़सेण निश्चलनिरुद्धपचेन्द्रियद्वारतया सघुपरत- 
कायबाइनमनोव्यापारों भृत्वा चिद॒वत्ते. परद्रव्यचरइक्रमणनिमित्तमत्यन्तमात्मना समभन्‍यों- 
न्यसंवलनादेकी सुतमपि स्वभावशेदात्परत्वेन निश्चित्यात्मनेब कुशलो मल्‍ल इथ सुनिर्भर 
निष्पीड्य निष्पीडय फषायचक्रमक़्मेण जोव त्याजयति, स खलू सकलपरद्रव्यश्न्यो5पि 
विशुद्धशिशप्तिमात्रस्वभावभृतावस्थापितात्मतत््वोपजातनित्यनिश्चलवृत्तितया साक्षात्संयत 
एव स्थात्‌ । तस्येत्र चागमज्ञानतरवायं भ्रद्धानसयतत्ययौतपश्चात्मज्ञानधोगपरणशं सिद्धचति । 

भूमिका--अब आगमशज्ञान-तत्वार्थ श्रद्धान संयतत्व की युगपत्ता के साथ आत्मज्ञान 
को युगपत्ता को सिद्ध करते हैं, अर्थात्‌ आगमज्ञान, तत्वार्थंश्रद्धान, ओर संयतत्व इस त्रिक 
(तोनों) के साथ आत्मज्ञान के युगपतत्व को सिद्ध करते हैं-- 

अन्वयार्थं--- | पचसमित ] पाच समिति युक्त, [पचेन्द्रियसवृत | पाच इन्द्रियो का 
सवर वाला [त्रिगुप्त | तीन गुष्ति सहित, [जितकषाय ] कषायो को जीतने वाला, [देशंन 
ज्ञानसमग्र ] दर्शनज्ञान से परिपूर्ण [श्रमण | जो श्रमण [स | वह [संयत ] संयत 
[भणित: | कहा गया है । 

टीका--जो पुरुष अनेकान्त से चिह्नित आगमज्ञान के बल, से सकल पदार्थों के 
शेयाकारों के खाथ मिलित तथा विशद एक ज्ञान जिसका आकार है ऐसे आत्मा का श्रद्धान 
और अनुभव करता हुआ आत्मा में हो नित्य निश्चलवत्ति को इच्छता हुआ, सयम के 
सघत रूप बनाये हुये शरीरपात्र पांच समितियों से अकुशित प्रवृत्ति द्वारा प्रवतित शरीर 
को संयम का साधन बनाता हुआ, फिर निश्चवल पद्चेन्रियों के द्वारा-रक 
जाने से काय, वचन, मन का व्यापार विराम को प्राप्त हुआ है, ऐसा होकर, चिद्व॒त्ति 
के लिये परद्रव्य मे स्रमण का निमित्त जो कषाय समूह वह आत्मा के साथ अन्योन्य मिलन 
के कारण अत्यन्त एकरूप हो जाने पर भी स्वभाव भेद के कारण उसे पररूप से निश्चित 
करके कुशल मलल्‍ल की भाति आत्मा से ही अत्यन्त मदन कर करके अक्रम से उसे मार 
डालता है, वह पुरुष थास्तव मे, सकल परद्रव्य से शुन्‍्य होने पर भो विशुद्ध दर्शन झ्ानसात्र 
स्वभाव रुप से अवस्थित आत्मतत्व से उत्पन्न नित्य निश्चल परिणति उस परिणति के 
द्वारा साक्षात्‌ संयत ही है। ओर उसे हो आगमज्ञान-तत्वार्थ श्रद्धान संयतत्व को युगपत्ता 
के साथ आत्मज्ञान की युगपत्ता सिद्ध होती है ।॥२४०॥। 


पय्यणसारो ] [ ५७७ 


तात्पंवत्ति 


अयथागमज्ञानतत्वार्थ श्रद्धानसयतत्त्वाना त्रयाणा यत्सविकल्प यौगपद्य तथा निर्विकल्पात्मज्ञान 
चेति यो सम्भव दर्शयति-- 

पंचसमिदो व्यवहारेण पञ्चसमितिभि समित सवृत पचसमित निश्चयेन तु स्वस्वरूपे 
सम्यग्रितो गत परिणत' समित* तिगुत्तो व्यवहारेण मनोवचनकायनिरोघधत्रयेण गुप्त* त्रिगुप्त 
निश्चयेन स्वरूपे गुप्त परिणत पर्चेवियसउड़ों व्यवहारेण पच्चेन्द्रियविषयव्यावृत्त्या सबृत पंचेन्द्रिय- 
सवृत निश्चयेन वातीन्द्रियसुखस्वादरत जियकसाओ व्यवहारेण क्रोधादिकषायजयेन जितकषाय. 
निश्चयेन चाकषायात्मभावनारत” दंसमणाणसमग्गो अत्र दश्शनशब्देन निजशुद्धात्मश्रद्धानलवूप सम्यर- 
दर्शन ग्राह्मम्‌ । ज्ञानशब्देन तु स्वसवेदनज्ञानमिति ताभ्या समग्रो दर्शनज्ञानसमग्र समणों सो संजदो 
भणिदों स एव गृणविशिष्ट श्रमण सयत इति भणित । अत एतदायात व्यवहारेण यदबहिविषये 
व्याख्यान कृत तेन सविकल्प सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्रत्रय यौगपद्य ग्राह्मम्‌ । अभ्यन्तरव्याख्यानेन तु 
निविकल्पात्मज्ञान ग्राह्मम्ति सविकल्पयौगपद्य निविकल्पात्मज्ञान च घटत इति ॥२४०॥ 

उत्थानिका--आगे आगम का ज्ञान, तत्वार्थं-श्रद्धान, सयमपना इन तीनो की भेद 
रूप से एक काल मे प्राप्ति तथा निविकल्प आत्मज्ञान इन दोनो का सभवपना दिखलाते 
है अर्थात्‌ इन सविकल्प और अविकल्प भाव के धारो का स्वरूप बताते हैं-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(पंचसमिदो ) जो पांच समितियों का धारी है, (तिगुत्तो) 
तोन गुण्ति मे लोन है, (पंचेदियस उड़ो) पांच इन्द्रियों का विजयो हे, (जियकसाओ ) कषायों 
को जोतने वाला हे (दसणणाण समग्गो) सम्यग्द्शन ओऔर सम्यरजशान से पूर्ण हे (सो 
समणो) वह साधु (सजदो) सयसी (भणिदो) कहा गया हे । जो व्यवहारनय से पांच 
समितियों से युक्त है, निश्वयनय से अपने आत्मा के स्वरूप में भले प्रकार परिणमन कर 
रहा है । जो व्यवहारनय से मन बच्चन काय को रोक करके त्रिगुप्त है, निश्वयनय से 
अपने स्वरूप में लोन है। जो व्यवहार करके स्पर्शनादि पाँचों इन्द्रियों के विंधयों से हट 
करके संव॒त्त है, निश्चय से अतोंद्रियसुक्ष के स्वाद मे रत है। जो व्यवहार करके क्रोधादि 
कषायों को जोत लेने से जितकथाय है। निश्वयनय से अकषाय आत्मा को भावना में 
रत है । जो अपने शुद्धात्मा का श्रद्धान सो सम्यग्दर्शन तभा स्वसंवेदतश्ञान इन दोतों से 
युक्त है गुणों का धारो वही साधु संयभी है, ऐसा कहा गया है। इससे यह सिद्ध किया 
गया है कि व्यवहार में जो बाहरी पदार्थों के सम्बन्ध से व्याख्यान किया गया उससे सविकल्प 
सम्यग्दर्शन ज्ञान चारित्र तीनों को एक साथ होना चाहिये, भोतरों आत्मा की अपेक्षा 
व्याख्यान से निविकल्प आत्मज्ञान लेना चाहिये । सविकल्प दर्शन ज्ञान चारित्र इन तीनों 
को युगपत्ता तथा निविकल्प आत्मशान घटित होते हैं ॥२४०॥ 


भ७छ८ | [ प्रवयणसारो 


अथारय सिद्धागमज्ञानतत्त्वाथं भ्रद्धानसंयतत्वयोगपद्यात्मज्ञानयोगपद्यसंयतस्थ कीद- 

ग्लक्षणमित्यनुशा स्ति--.- 
समसत्तुबंधवग्गो समसुहृदुक्खो पसंर्साणदसमों । 
समलोट्ठकचणो पृुण जीविदमरण सामो समणो ॥२४१॥ 
समशत्रुबन्धुवर्ग समसुखदु ख प्रशसानिन्दासम । 
समलोष्ठकाञ्चन पुनर्जीवितमरणे सम श्रमण ॥।२४१॥ 

सयमः सम्यग्दरशंनज्ञानपुर:सर चारित्रं, चारित्र धर्म:, धर्म: साम्य, साम्य मोहक्षो- 
भविहीनः आत्मपरिणाम:। ततः संयतस्य साम्य लक्षणस्‌ । तत्र शन्रुबन्धुबर्गयों. सुखद - 
खयो: प्रशसानिन्दयों: लोष्ठकाञचनयोर्जोीवितमरणयोश्व सम अयं॑ मम परोष्य सस्‍्व:, 
अयमाह्धादोड्यं परिताप:, इदं ममोत्कर्षणसिदमपकर्षणमयं मसााकिडिचत्कर इदसुपकार- 
कमिद ममात्मधारणमयसत्यन्तविनाश इति मोहाभावात्‌॒सर्वत्राप्यनुदितरागद्वेषद्रतस्य 
सततमपि विशुद्धवृष्टिशप्तिस्वभावमात्मानमनुभवतः शत्रुबन्धुसुखदुःखप्रशंसानिन्दालोष्ठका- 
उचनजीवितमरणानि निर्विशेषमेव ज्ञेयत्वेनाक्रम्य ज्ञानात्मन्यात्मन्यचलितवत्तेयंत्किल सर्बत 
साम्यं तत्सिद्धागमन्ञानतत्वार्थ श्रद्धानसंयतत्वयोगपद्यात्मज्ञानयौगपद्ययय सयतस्य लक्षणमा- 
लक्षणोयम्र्‌ ॥२४१॥ 

भूसिका---अब, आगमज्ञान-तत्वार्थ श्रद्धान-सयतत्व को युगपत्ता के साथ आत्मज्ञान 
को युगपत्ता जिसे सिद्ध हुई है ऐसे इस संयत कला क्‍या लक्षण है सो कहते है-- 

अन्ययार्थ--- | समशत्रुबन्धुवग ] जिसे शत्रु ओर बन्धु वर्ग समान है, [समसुखदु ख. ] 
सुख दुख समान है, [प्रशसानिन्दासम | प्रशसा और निन्दा के प्रति जिसको समता है, 
[समलोष्ठकाडचन ] जिसे लोष्ठ और सुवर्ण समान है, [पुन ] तथा [जीवितमरणे सम | 
जीवन-मरण के प्रति जिसको समता है, वह [श्रमण | श्रमण है । 

टीका--संयम सम्यग्द्शनज्ञानपूृवंक चारित्र है, चारित्र धर्म है, धर्म साम्य है, 
साम्य मोहक्षोभ रहित आत्मपरिणाम है। इसलिये संगत का साम्य लक्षण.है । 


यहां, (१) शत्रु बन्धु बर्ग मे, (२) सुख-दु.ख में, (३) प्रशंसा-निन्दा से, (४) ककड़ 
ओर सोने में, (५) जीवन-मरण में, एक ही साथ, (१) “यह मेरा पर (शत्रु) है, यह स्व 
(स्वजन) है', (२) यह आाह्वाद है यह परिताप है, (३) “यह मेरा उत्कर्षण-बढवारो 
यह अपकर्षण-घटती हे', (४) 'यह घुझे अकिचित्कर है, यह उपकारक है, (५) 'यह मेरा 
स्थायित्व है, यह अत्यन्त बिनाश है', इस प्रकार मोह के अभाव के कारण सर्वत्र जिसके 


१ दृष्टव्य---पवयणसारो गाथा ७ । 





पवयणसारों ] [ ५७5 
राग्वेब का द्वेत प्रगट नहीं होता, जो सतत बिशुद्ध दर्शन ज्ञान स्वभाव आत्म, का अनुसव 
करता है ओर (इस प्रकार) शत्र-बधु, प्रशंसा-निन्दा, लोष्ठकांचन और जोीवन-मरण को, 
निविशेषतया ही (बिना अन्तर के) ज्ञेयरूप से जानकर ज्ञानात्मक आत्मा में जिसकी परि- 
णति अचलित हुई है, उस पुरुष को वास्तव में जो सर्वतः साम्य है सो साम्य संयत का 


लक्षण समझना चाहिये उस सयत के आगमज्ञान-तत्त्वाभंभ्रद्धान-संयतत्व की युगपत्ता के 
साथ आत्मज्ञान की युगपत्ता है ॥(२४१॥ 
तात्पर्यवृत्ति 

अथागमज्ञानतल्वार्थश्रद्धानसयतत्वलक्षणेन विकल्पत्रययौगपद्येत तथा निर्विकल्पात्मज्ञानेन च 
युक्‍्तो योजसौ सयतस्तस्य कि लक्षणमित्युपदिशति । इत्युपदिशति को5र्थ इति पृष्टे प्रत्युत्तर ददाति । 
एवं प्रश्नोत्तरपातनिकाप्रस्तावे क्वापि क्वापषि यथासभवमिति शब्दस्यार्थों ज्ञातव्य -- 

स समणो श्रमण सयतस्तपोधनो भवति | य कि विशिष्ट ? समसत्तुबधुवरगोसमसुहदुक्खो- 
परर्साणदसमों समलोटठकचणों पुण जीविदमरणे शत्रुबन्धुसुखदु खनिन्दाप्रशसालोष्ठकाचनजीवितम- 
रणेषु समो सम समचित्त इति | तत एतदायाति। शरत्रुबन्धुसुखदु खनिन्दाप्रशसालोष्ठकाचनजीवित- 
मरणसनताभावनापरिणतनिजशुद्धात्मतत्वसम्यक्‌श्रद्धानज्ञानानुष्ठानरूपनिविकल्पसमाधिसमुत्पन्ननिति - 
कारपरमाल्हादकलक्षणसुब्ामृतपरिणतिस्वरूप यत्यरमसाम्य तदेवपरमागमनञ्ञानतत्वाथश्रद्धानसयत- 
त्वाना यौगपद्येत तदा नििकल्पात्मज्ञानेन च परिणततपोधनस्य लक्षण ज्ञातव्यमिति ॥२४१॥ 


उत्थानिका--आग आगम का ज्ञान, तत्त्वार्थ श्रद्धान, सयमोपना इन तोन विकल्प- 
रूप लक्षण से एक साथ युक्त तथा निविकल्प आत्मज्ञान से युक्त जो कोई सयमी होता है 
उसका क्‍या लक्षण है, ऐसा उपदेश करते है। यहाँ “इति उपदेश करते है” इसका यह 
भाव लेना कि शिष्य के प्रश्न का उत्तर देते है। इस तरह प्रश्नोत्तर को दिखाने के लिये 
कही कही यथासम्भव इति शब्द का अर्थ लेना योग्य है । 

अन्वय सहित विशेषा्थ--(समसत्तुबंधुबग्गो) जो शत्रु व सित्र समुदाय से समान 
बुद्धि का धारी है, (समसुह॒दुक्खो) जो सुख दुःख में समानभाव रखता है, (पसंसणिदसमो) 
जो अपनो प्रशंसा व निन्‍दा मे समताभाव रखता है, (समलोट्ठकंचणो) जो कंकण ओर 
सुबर्ण को समान समझता है, (पुण) तथा (जीविदमरणे समो) जो जीवन तथा मरण को 
एफसा जानता है, वहो (समणो) भ्रमण या साधु है। शत्रु बधु, सुख दुःख, निन्‍्दा प्रशसा, 
लोष्ठ कंचन तथा जीवन सरण में समता की भावना में परिणमन करते हुए अपने ही 
शुद्धात्मा का सम्यकृभद्धानूु, ज्ञान तथा आचरणरूप जो निथिकल्पसमाधि उससे उत्पन्न 
निविकार परम आल्हादरूप एक लक्षणधघारों सुखरूषपो अमृत में परिणमण स्वरूप जो परम 
समताभाव है, सो ही उस तपस्वी का लक्षण हे जो परमागस का ज्ञान, तत््वार्थ का श्रद्धान 


भ्रंष० ] [ प्वयणसारो 


संयमपना इन तीनों को एक साथ रखता हुआ निधिकल्प आत्मज्ञान में परिणमन कर रहा 


है ऐसा जानना चाहिये। 


भावार्थ--बास्तव में सुख दुःख मानने, अच्छा बुरा समझने, मान अपमान गिनने 
के जितने भाव हैं थे सब रागद्ेष को पर्यायें हैं--क्बाय के हो विकार हैं । परम तत्वज्ञानो 
साथु ने कषायों को त्याग करके बीतरागभाव पर चलना शुरु किया है इसलिये उनके 
कथायभाव नहों होते । वे बाहुरी अच्छी बुरो दशा मे समताभाव रखते हुए उसे पुण्य पाप 
का नाटक जानते हुए अपने निष्कषाय भाव से हटते नहीं । ऐसे साधु आत्मानुश्नवरूषो 
समताभाव सें लवलोन पाप का नाटक जानते रहते हैं इसो से बाहरी चेष्टाओ से अपने 
परिणामों में कोई असर नहीं पेदा करते । साधुओं को मुक्ति द्वीप मे जन्मना ही सच्चा जन्म 
आसता है । शरीरों का बदलना वस्त्रों के बदलने के समान दिखता है, जो भार्वालिगी साधु 
हैं, उनके ये हो लक्षण हैं । 

सो ही मोक्षयाहुड में कहा है-- 

जो देहे णिरवेक्खो णिहंदों णिर क्रो णिरारसों । आदसहावे सुरओ जोई सो लहुइ णिव्वाण ॥१२॥ 

जो शरीर की ममता रहित है, रागद्वेष से शुन्य है, यह मेरा है इस बुद्धि को 
जिसने त्याग दिया है व जो लोकिक व्यापार से रहित है तथा आत्मा के स्वभाव मे रत है 
वही योगी निर्वाण को पाता है । 

अथेदमेव सिद्धागमज्ञानतत्त्वार्थश्रद्धानसं यतत्वयोगपद्यात्मज्ञानयोगपद्चसंय तत्वमे का - 
ग्रधलक्षणश्रामण्यापरनाम मोक्षमार्गत्वेत समर्थथति--- 

दंसणणाणचरित्तेसु तोसु जगवं समुट्ठिदों जो दु । 
एयर्गगदो क्ति मदो सामण्णं तस्स पडिपुण्णं ॥२४२॥ 
दर्शनज्ञानचरित्रेषु त्रिषु युगपत्समृत्यितो यस्तु । 
ऐकाग्रगत इति मत श्रामण्य तस्य परिपूर्णम्‌ ॥२४२॥ 

मेयशातृतत्वतथाप्रतोतिलक्षणेन सम्यग्दर्शनपर्यायेण ज्ञेयज्ञातृतत््वतथानुभृतिलक्षणेन 
शानपययिण ज्ञेयज्ञातृक्कियान्तरनिवत्तिसूत्यमाणद्रष्ट्ज्ञातृतत्ववुत्तिलक्षणन चारित्रपर्यथिण, 
च आत्रिभिरपि योगपश्चेन भाव्यमावकभावविजम्भितातिनिर्भरेतरेतरसंवलनवलावड्राड्िभावैन 
परिणतस्यात्मनों यदात्मनिष्ठत्वे सति संयतत्यं तत्पानकबदनेकात्मकस्येकस्यानुश्यमानताया- 
मपि समसस्‍्तपरद्रव्यपरावतंत्वादमिव्यक्तेकाग्रधलक्षणश्रामण्यापरनामा मसोक्षमार्ग एवाव- 
गन्तव्य: । तस्य तु सम्य्दश्शनज्ञानचारित्राणि सोक्षमार्ग इति भेदात्मकत्वात्पर्यायप्रधानेत 
व्यवहारनयेनेकाग्रथ मोक्षमार्ग इत्यभेदात्मकत्वादद्रब्यप्रधानेन निश्चयनयेन विश्वस्यापि 
भेदासेदात्मकत्वात्तदुसम मिति प्रमाणन प्रज्नप्ति: ॥२४२॥ 


प्रथणसारो ] | ५८१ 


इत्येब॑ प्रतिपत्तु राशयवशादेको 5प्यनेकीभवं स्व्रेलक्षण्यमथकतामुपगतो मार्गोप्पवर्गेस्थ य ॥ 
द्रष्ट्लासनियद्धवत्तिमणल लोकस्तमास्कन्दता-मास्कन्दत्यचिराहिकाशमतुलं येनोल्लसन्स्याश्चिते: ॥। 

भूमिका---अब, यह ससर्थत करते हैं कि आगमज्ञान-तस्वायंश्रद्धान की युगपत्ता के 
साथ आत्मज्ञान की युगपत्ता की सिद्धिरप जो यह संयतता है बहो मोक्षमार्ग है, जिसका 
अपर नाम एकाग्रतालक्षणबाला आरामण्य है-- 

अन्ययार्थ--[ यः तु] जो [दर्शनज्ञानचरित्रेषु ] दर्शन, ज्ञान और चारित्र [त्रिषु] 
इन तीनो में [युगपत्‌ | एक ही साथ [समुत्यितः ] ठहरा हुआ है, वह [एकाग्रगत:] एका- 
ग्रता को प्राप्त है [इति] इस प्रकार [मत ] (शास्त्र मे) कहा गया है। [तस्य] उसके 
[ श्रामण्य ] श्रामण्य [परिपूर्णम्‌ ] परिपूर्ण है । 

टीका--शेयतत्त्व ओर ज्ञातृतत्व की (ज्ञान को) यथार्थ प्रतीति जिसका लक्षण है 
वह सम्यरवदर्शन पर्याय है, शेयतत्व और ज्ञातृतत्व की तथा प्रकार अनुभति जिसका लक्षण 
है वह ज्ञानपर्याय है, श्षेय ओर ज्ञाता की अन्य क्रिया से निवृत्ति के हारा रखित दृष्टि 
जश्ञातृतत्व मे परिणति जिसका लक्षण है वह चारित्र पर्याय है। इन पर्यायों के और आत्मा 
के भाव्य-भावकर्तता के द्वारा उत्पन्न अति गांठ इतरेतर मिलन के बल के कारण इन तीनों 
पर्यायहूप युगपत्‌ अंग अंगी भाव से परिणत आत्मा के, आत्सनिष्ठता होने पर जो संयतत्व 
होता है बहू संयतता, एकाग्रतालक्षणवाला श्रामण्य जिसका दूसरा नाम है ऐसा मोक्षमार्गं 
ही है-ऐसा समझना चाहिये, क्योंकि वहां सयतत्व में, पेय से समान अनेकात्मक एक का 
अनुभव होने पर भी, समस्त परद्रव्य से निवृत्ति होने से एकाग्रता प्रगट है। वह (संयतत्व- 
रूप अथवा भ्रामण्यरूप सोक्षमार्ग ) भेदात्मक हे, इसलिये 'सम्यग्दर्शन ज्ञान-चारित्र सोक्ष- 
मार्ग है, इस प्रकार पर्यायप्रधान व्यबहारनय से उसका प्रज्ञापन है, वह इन तीनों की एकता 
मोक्षमार्ग है, यह अभेदात्मक होने के कारण द्रव्यप्रधान निश्चयनय से प्रलापन है, समस्त 
ही पदार्थ भेदाभेवात्मक है, इसलिये वे दोनों (सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्र तथा तोनों को 
एकता) मोक्षमार्ग है इस प्रकार प्रमाण से उसका प्रज्ञापन है ॥२४२॥ 

[अब काव्य द्वारा मोक्षप्राप्ति के लिये द्रष्टा-न्ञाता में लीनता करने को कहा जाता है ।] 


अथे--इस प्रकार, प्रतिपादक के आशय के वश, एक होने पर भी अनेक होता 
हुआ तथा त्रिलक्षणता को प्राप्त जो अपवर्ग (मोक्ष) का सार्ग है उसको, लोक दृष्टा ज्ञाता 
से परिणति बॉधकर, अचलरूप से अवलम्बन करे जिससे यह लोक उल्लसित चेतना के 
अतुल विकास को अल्पकाल में प्राप्त करता है । 


भूघपर ] [ प्रवयणसारो 


तात्पयंबत्ति 

अथ यदेव सयततपोधनस्य साम्यलक्षण भणित तदेव श्रामण्यापरनामा मोक्षमार्गों भण्यत 
इति प्रूपयति , --- 

दंसणणाणचरित्तेसु तोसु जुगव समुद्ठिदों जो दु दर्शनज्ञानचारित्रेषु त्रिषु युगपत्सम्यगुपस्थित 
उद्यतो यस्तु कर्त्ता एयग्गगदोत्ति मदो स ऐकाग्रथगत इति मत सम्मत सामण्ण तस्स पडिपुण्ण श्रामण्य 
चारित्र यतित्व तस्य परिपूर्णमिति । तथाहि--भावकर्मद्रव्यकमंनोकर्म भ्य शेषपुद्गलादिप चद्रव्ये भ्यो 5पि 
भिन्न सहजशुद्धनित्य।नन्‍्दैकस्वभाव ममसम्बन्धि यदात्मद्रव्य तदेव ममोपादेयमितिरुचिरूप “सम्यग्दर्श- 
नम्‌' तत्रेव परिच्छित्तिरूप सम्यस्ज्ञान तस्मिन्नेव स्वरूपे निश्चलानुभूतिलक्षण चारित्र चेत्युक्तस्वरूप 
सम्यर्दर्शनज्ञानचारित्रत्रय॒ पानकवदनेकमप्यभेदनयेनेक यत्‌ तत्सविकल्पावस्थाया व्यवहारेणैकाग्रय 
भण्यते । निविकल्पसमाधिकाले तु निश्चयेनेति तदेव च नामान्तरेण परमसाम्यमिति तदेव परमसाम्य 
पर्यायनामान्तरेण शुद्धोपयोगलक्षण श्रामण्यापरनामा मोक्षमार्गो ज्ञातव्य इति । तस्य तु मोक्षमाग्गेस्य 
सम्यग्दर्शनज्ञानचा रित्राणि मोक्षमार्गं इति भेदात्मकत्वात्पर्यायप्रधानेन व्यवहारनयेन निर्णयो भवति । 
ऐकाग्र्य मोक्षमार्ग इत्यभेदात्मकत्वात्‌ द्वव्यप्रधानेन निश्चयनयेन निर्णयो भवति । समस्तवस्तुसमूह- 
स्थापि भेदाभेदात्मकत्वान्निश्चयव्यवहा रमोक्षमागेद्यस्थापि प्रमाणेव निश्चयो भवतीत्यर्थ ॥॥२४२॥ 

एवं निश्चयव्यवहारसयमप्रतिपादनमुख्यत्वेन तृतीयस्थले गाथाचतुप्टय गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगगे कहते है जो यहा सयमी तपस्वी का साम्यभाव लक्षण बताया 
है वही साधुपना है तथा वही मोक्षमार्ग कहा जाता है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो दु) जो कोई (दंसगणाणचरित्तेसु तीसु) इन सम्यर- 
बर्शन ज्ञान और चारित्र तीनो मे (ज्ुगवं समुट्ठिदो) एक साथ भले प्रकार तिष्ठता है 
(एयर्गगदोत्ति मदो) यही एकाग्रता को प्राप्त है अर्थात्‌ ध्यान-सग्न है, ऐसा माना गया है 
(तस्स परिपुषण्णं सामण्ण) उसी के यतिपना अथवा चारित्र परिपूर्ण है। जो भाव-कर्म 
रागादि, द्रव्यकर्म ज्ञानावरणादि, नोकम शरीरादि इनसे भिन्‍न है तथा अपने सिवाय शेष 
जीव तथा पुद्गल, धरम, अधर्म, आकाश, काल इन सब द्र॒व्यो से भी भिन्‍न है, ओर जो 
स्वभाव ही से शुद्ध, नित्य, आतन्दमयी एक स्वभाव रूप है, 'बही मेरा आत्म द्रव्य है, 
वही सुशे ग्रहण करता चाहिये ऐसी रुचि होना सो सम्यग्दशेन है, उसो 
निज स्वरूप की यथार्थ पहचान होना सो सम्यज्ञान है तथा उसी हो आत्मस्वरूप मे 
निश्चल अनुभूति सो सम्यकचारित्र है। जैसे शर्बत अनेक पदार्थों से बना है इसलिये अनेक 
रूप है, परन्तु अभेद करके एक शबंत है। ऐसे हो विकल्प सहित अवस्था मे «यवहारनय से 
उक्त स्वरूप बाले सम्यग्ज्ञान व सम्यकचा रित्र ये तोन हैं, परन्तु विकल्परहित समाधि के 
काल मे निश्चयनय से इनको एकाग्र कहते हैं । यह जो स्वरूप मे एकाग्रता है या तनन्‍्मयता 
है इसो को दूसरे नाम से परमप्ताम्य कहते हैं। इसो साम्य का अन्य पर्याय नाम शुद्धोपयोग 


पवयणसारो ] [ (५८३ 


लक्षण श्रमणपना है या दूसरा नाम मोक्षमार्ग है, ऐसा जानना चाहिये । इसी सोक्षमार्ग का 
जब भेदरूप पर्याय को प्रधानता से अर्थात्‌ ध्यवहारनय से निर्णय करते हैं तब यह कहते 
हैं कि सम्यग्द्शंन ज्ञान चारित्ररूप मोक्षमार्ग है। जब अभेदपने से द्रव्य की मुख्यता से या 
निश्चयनय से निर्णय करते हैं तब कहते हैं कि एकाग्रता सोक्षमार्ग है। सब ही पदार्थ इस 
जगत में भेद ओर अभेद स्वरूप हैं। इसो तरह मोक्षमार्ग भी निश्चय-व्यवहार रुप से दो 
प्रकार है, इन दोनों का एक साथ निर्णय प्रमाण ज्ञान से होता है, यह भाव है ॥२४२। ॥ 

_इस तरह निश्चय और व्यवहार संयम के कहने की मुख्यता से तोसरे स्थल में चार 
गाथएं पूर्ण हुईं । 

अथानेकाग्रधस्य मोक्षमार्गत्व॑ विधघटयति--- 
मुज्ञदि वा रज्जदि वा दुस्‍्सदि वा दव्वमण्णमासेज्ज । 
जदि समणो अण्णाणी बज्ञदि कम्मेंहि विविहेहि ॥२४३॥ 


मुह्यति वा रज्यति वा द्वेष्टि वा द्रव्यमन्यदासाद्य । 
यदि श्रमणोऊ्ज्ञानी बध्यते कमंभिविविध॑ ॥॥२४३॥ 
यो हिन खलु ज्ञानात्मानमात्मानमेकमग्र॑ भावयति सोध्वश्य ज्ञेयभृतं द्रब्यमन्य- 
दासीदति । तदासाद्य च॒ज्ञानात्मात्मज्ञानाद्श्रष्ट स्वयमज्ञानो भूतो मुह्ति वा रज्यति 
वा हेंध्टि वा तथामृतश्च बध्यते एबं न तु विमुच्यते अत अनेकाग्रचस्य न मोक्षमार्गत्व 
सिद्धयेतु ॥२४ ३॥। 
भूमिका--अब यह दिखाते है कि अनेकाग्रता के सोक्षमार्गत्व घटित नहीं होता 
(अर्थात्‌ अनेकाग्रता मोक्षमार्ग नहीं है)-- 
अन्वयार्थ--[ यदि] यदि [श्रमण |] श्रमण, [अन्यत्‌ द्रव्यम्‌ आसाद्य] अन्यद्रव्य 
का आश्रय करके [अज्ञानी] अज्ञानी होता हुआ, [मुझति वा] मोह करता है, [रज्यति 


वा] राग करता है, [द्वेष्टि वा] अथवा द्वेष करता है, तो वह [विविध कमंभि.] विविध 
कर्मों से [बध्यते | बधता है । 


टीका--जो बास्तथ मे ज्ञानात्मक आत्मारूप एक अग्र (विषय) को नहीं भाता 
(बोतरागनिविकल्पसमाधि में लोन नहीं होता) वह अवश्य ज्ञेयमृत अन्य द्रव्य का आश्रय 
करता है, ओर उसका आश्रय करके, ज्ञानात्मा उसी आत्मज्ञान से भ्रष्ट (बोतरागनिशिकल्प- 
समाधि से रहित) स्वयं अज्ञानी होता हुआ मोह करता है, राग करता है, अथवा ढेंष करता 
है, ओर ऐसा (मोही रागी अथवा दढ्वंषी) होता हुआ बन्ध को हो प्राप्त होता है इससे 
अनेकाग्रता को मोक्षमार्गत्व सिद्ध नहों होता ॥२४३॥ 


भ्रष्ड ] [ प्रवयणवारो 


तात्पययंबति 


तर 

अथ य_ स्वशुद्धात्मन्येकाग्रो न भवति तस्य मोक्षाभाव दर्शयति , -- 

मुज्यदि वा रज्जदि या बुस्सदि वा दव्यमण्णमासेज्ज जदि मुह्यति वा रज्यति वा द्वेष्टि वा 
यदि चेतू ? कि कृत्वा ? द्रव्यमन्यदासाञय प्राप्य। सक ? समणों श्रमणस्तपोधन । तदा काले 

अण्णाणो अज्ञानी भवति। अज्ञानी सन्‌ बज्लदि कम्मेहि विविहेहि बध्यते कर्मभिविविधैरिति। 

तथाहि--यो निविकारस्वसवेदनज्ञानेनैकाग्रो भूत्वा स्वात्मान न जानाति तस्य चित्त बहिविषयेषु 
गच्छति । ततश्चिदानन्दैकनिजस्वभावाच्च्युतो भवति। ततश्च रागद्वेषमोहै परिणमति तत्परिणमन्‌ 
बहुविधकर्मंणा बध्यत इति । तत कारणान्मोक्षाथिभिरेकाग्रत्वेन स्वस्वरूप भावनीयमित्यर्थ ॥२४३॥ 

उत्थानिका--आगे कहते है जो शुद्ध आत्मा मे एकाग्र नही होता है उसके मोक्ष 
नही हो सकता है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) यदि (समणों ) कोई साधु (अण्णं दब्यं आसेज्ज ) 
अपने से अन्य किसी द्रव्य को ग्रहण कर (मुज्मदि वा) उसमे मोहित हो जाता है 
(रज्जदि था) अथवा उसमें रागी होता है (दुस्सदि वा) अथवा उसमे द्वेष करता है 
(अष्णाणी) तो वह साधु अज्ञानी है, इसलिये (विविहेहि कम्मेहि) नाना प्रकार कर्मों से 
(बज्सदि ) बधता हे। जो निविकार स्वसवेदन ज्ञान से एकाग्र होकर अपने आत्मा को नहीं 
अनुभव करता है उसका चित्त बाहर के पदार्थों मे जाता है, तब चिदानन्दसयो एक अपने 
आत्मा के निज स्वभाव से ध्युत हो जाता है फिर रागद्रब मोह भावों से परिणमन करता 
हुआ नाना प्रकार कर्मों को बांधता हे। इस कारण मोक्षार्थों पुरुषों को चाहिये कि एकाग्रता 
के द्वारा अपने आत्मस्वरूप की भावना करे । यह तात्पयं है ॥२४३॥ 

अथंकाग्र चस्य मोक्ष सार्गत्वमवधारयन्नुपसहर ति--- 


अट्ठेसु जो ण मुज्मदि ण हि रज्जदि णेव दोसमुवयादि । 


समणो जदि सो णियदं खवेदि कम्माणि विविहाणि ॥२४४॥ 
अर्थेबु यो न मुद्मति न हि रज्यति नैव द्वेषमुपयाति । 
श्रमणो यदि स नियत क्षपयति कर्माणि विविधानि ॥२४४।॥। 
यस्तु ज्ञानात्मानमात्मानमेकमग्रं भावयति स न ज्ञेयभूत॑ द्रव्यमस्थदासोदति । तब- 
नासाद्य अर ज्ञानात्मात्मज्ञानाद भ्रष्ट: स्वयमेव ज्ञानीभृतस्तिष्ठन्न मुहाति, न रज्यति, न द्वेष्टि; 
तथाभृतः सन्‌ सुक्यत एव, न तु बध्यते । अत ऐकाप्रयस्थेव सोक्षसार्गत्व लिद्धय तू ॥२४४॥ 
इति सोक्षमार्गप्रज्ञापनभ ॥। 
भूमिका--अब, एकाग्रता मोक्षमार्ग है यह (आचार्य महाराज) निश्चित करते हुये 
(मोक्षमार्ग-प्रशापनका) उपसंहार करते हैं-- 
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अम्बयार्थ--- [ यदि य. श्रमणः] यदि जो श्रमण [अर्थेष॒ | पदार्थों मे [न मुह्मति] 
मोह नही करता, [न हि रज्यति] राग नही करता, [न एवं द्वेषम्‌ उपयाति] और न 
इंष को प्राप्त होता है [स ] तो वह [नियत] नियम से [विविधानि कर्माणि] विविध 
कर्मों को [क्षपयति] खपाता है । 

टीका--जो ज्ञानात्मक आत्मारूप एक अग्र (विषय) को भाता है (बोतराग- 
निविकल्पसमाधि में स्थित है) वह शेयमृत अन्य द्रव्य का आश्रय नहीं करता, और उसका 
आश्रय नहों करता वह ज्ञानात्मा (ज्ञानी) आत्मज्ञान से अध्रष्ट स्वयमेष ज्ञानी रहता हुआ 
सोह नहों करता, राग नहों करता, टेष नहों करता, ओर ऐसा बंता हुआ (बह) मुक्त ही 
होता है, परन्तु बधता नहीं है । इससे एकाग्रता को हो मोक्षमार्गत्व सिद्ध होता है ॥२४४॥ 

इस प्रकार सोक्षमार्ग प्रभापन समाप्त हुआ । 
तात्पयंवत्ति 

अथ निजशुद्धात्मनि थोथ्सावेकाग्रस्तस्यैव मोक्षो भवतीत्युपदिशति ,-- 

अठठेसु जो ण मुज्सदि ण हि रज्जदि णेव दोसमुवयादि अर्थेषु बहि परदार्थेषु यो न मुह्मति 
न रज्यति हि स्फुट नैव द्वेषमुपयाति जदि यदि चेत्‌ सो समणो स श्रमण णियद निश्चित खबेदि 
विविहाणि कम्माणि क्षपयति कर्माणि विविधानि इति । अथ विशेष -यो5सौ दृष्टश्रुतानुभूतभोगाकाक्षा- 
रूपाद्यपध्यानत्यागेव निजस्वरूप भावयति तस्य चित्त बहि पदार्थेषु न गच्छति ततश्च बहि पदार्थे 
चिन्ताभावान्निविका रचिच्चमत्कारमात्राच्च्युतो न भवति | तदच्यवनेन च रागाद्यभावाद्विविधकर्माणि 
विनाशयतीति । ततो मोक्षाथिना निश्चलचित्तेन निजात्मनि भावना ककत्तंग्येति | इत्थ वीतरागचारित्र- 
व्याख्यान श्रुत्वा केचन वदन्ति-सयोगिकेवलिनामप्येकदेशेन चारित्र, परिपूर्णात्र, पुनरयोगिचरम- 
समये भविष्यति तेन कारणेनेदानीमस्माक सम्यक्त्वभावनया भेदज्ञानभावनया च पूर्षते चारित्र 
पश्चाद्भविष्यतीति नैव वक्तव्यम्‌ । अभेदनयेन ध्यानमेव चारित्र तच्च ध्यान केवलिनामुपचारेणोक्त 
चारित्रमप्युपचारेणति । यत्पुन समस्तरागादिविकल्पजालरहित शुद्धात्मानुभूतिलक्षण सम्यर्दशंन- 
ज्ञानपूर्वक वीतरागछलद्यस्थचारित्र तदेव कार्यकारीति। कस्मादिति चेत ? तेनेव केवलज्ञान जात- 
स्तस्माच्चारित्रे तात्पर्य कत्तंब्यमित्ति भावार्थ । किच उत्सगंव्याख्यानकालेउपि श्रामण्य व्याख्यातमत्र 
पुनरषि किमर्थमिति परिहारमाह--तज्र सर्वपरित्यागलक्षण उत्सर्ग एवं मुख्यत्वेन च मोक्षमार्ग अन्न 
तु श्रामण्यव्याख्यानमस्ति पर किन्तु श्रामण्य मोक्षमार्गो भवतीति मुख्यत्वेन विभेषो5स्ति ॥२४४।॥ 

एव श्रामण्यापरनाममोक्षमार्गोपसहा रमुख्यत्वेन चतुर्थ स्थले गाथाद्रय गतम्‌ । 

उत्थानिका--आगे कहते है कि जो अपने शुद्धात्मा मे एकाग्र है उन्ही के मोक्ष 
होता है-+- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि जो) तथा जो कोई (अट्ठेसु) अपने आत्सा को 
छोड़कर अन्य बाह्य पदार्थो मे (ण मुज्ञदि) मोह नहों करता है, (ण हि रज्ञजदि) राग नहीं 
करता है (णेब दोसमुवयादि) ओर न द्वंष को भ्राप्त होता है (सो समणो) बह साधु (णियदं 
निश्चय से (विविहाणि कम्माणि खबेदि) नाता प्रकार कर्मों का का क्षय करता है। जो 


५८६ ] [ पवयणसारो 


कोई देखे, सुने, अनुभवे भोगों की इच्छा आदि अपध्यान के त्याग के द्वारा अपने स्वरूप 
को भावना करता है उसका मन बाहरी पदार्थो मे नहीं जाता है। तब बाहरी पदार्थों की 
चिन्ता न होने से विकार रहित चेतन्य के चमत्कार मात्र भाव से च्युत नहों होता + च्युत 
न होने से रागदेषादि भावों से रहित होता हुआ नाना प्रकार कर्मों का नाश करता है । 
इसलिये मोक्षार्थो को निश्वल चित्त करके अपने आत्मा को भावना करनी योग्य है । 

इस तरह बोतरागचारित्र का व्याख्यान सुनकर कोई कहते है कि सयोगकेवलियों 
को भो एकदेशचारित्र है, परृणे-चारित्र तो अयोग-केवलो के अन्तिम समय से होगा, इस 
कारण से हमको तो सम्यग्दर्शन को भावना तथा भेदविज्ञान को भाषना से हो पृति है। 
चारित्र पीछे हो जायेगा ? उसका समाधन करते हैं कि ऐसा नहीं कहना चाहिये । अभेद- 
नय से ध्यान ही चारित्र है। वह ध्यान केवलियो के उपचार से है तथा चारित्र भी 
उपचार से है । वास्तव से जो सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान पूर्वक सर्व रागादि विकल्पजालो 
से रहित शुद्धात्मानुभव रूपी छद्मस्थ अर्थात्‌ अपुर्ण ज्ञानो को होने वाला बोतरागचारित्र 
है वही कार्यकारी है, क्योंकि इसी के प्रताप से केवल ज्ञान उत्पन्न होता है इसलिये चारित्र 
में सदा यत्न करना चाहिये, यह तात्पयं है । 

यहाँ कोई शका करता है कि उत्सगं मार्ग के व्याद्यान के समय में भी श्रमणपना 
कहा गया तथा यहाँ भी कहा गया यह क्यो ? इसका समाधान करते है कि वहाँ तो सर्व- 
पर का त्याग करना इस स्वरूप ही उत्सगं की मुख्यता से मोक्षमार्ग कहा गया। यहाँ 
साधुपने का व्यास्यान है कि साधुपना ही मोक्षमार्ग है इसको मुख्यता है, ऐसा विशेष 
है २४४।॥। 

इस तरह श्रमणपना अर्थात्‌ मोक्षमार्ग को सकोच करने की मुख्यता से चोथे स्थल 
में दो गायाएँ पूर्ण हुईं । 

अथ शुभोपयोगप्रज्ञापनम्‌ । तत्र शुभोपयोगिन' श्रम्मणत्वेनानवाचिनों ति--- 

समणा सुद्धुवजुत्ता सहोवजुत्ता य होति' समयम्हि । 
तेसु वि सुद्धुवजुत्ता अणासवा सासवा सेसा ॥२४५॥ 
श्रमणा शुद्धोपयुक्ता शुभोपयुक्ताश्च भवन्ति समये । 
तेष्वपि शुद्धोपयुक्‍ता अनाख॒वा सास्रवा शेषा ॥२४५॥ 
ये खलश्रामण्यपरिर्णात प्रतिज्ञायापि जीवितकषायकणतया समस्तपरद्रव्यनिवृ- 


अननीयाननननननमने फनलमनानाना 





(१) सति (ज० व॒०) 
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तिप्रवत्तसुविशुद्धव शिनप्तिस्वभावात्मत्ववृत्तिर्पां. शुद्धोपपोगभुमिकामधिरोहूँ न क्षमन्‍्ते । 
ते तदुपकण्ठनिविष्टा: कषायकुण्ठीकृतशक्तयो नितान्तमुत्कष्ठलमनसः अमणाः कि भवेयुन 
वेत्यत्राधिधीयते । “धम्मेण परिणदप्पा अप्पा जदि सुद्धसंपओगजुदों। पावदि णिव्वाण- 
सहं सुहोवजुत्तो व सग्गसुह” इति स्वयमेबव निरूपितत्वादस्ति तावच्छुभोपयोगस्थ धर्मेण 
सहैकार्थंशञमबाय: । तत शुभोपयोगिनो5पि धमंसद्भावाउूवेयु: श्रमणा: कितु तेषां शुद्धोप- 
योगिधि: । सम समकाष्ठत्वं न भवेत्‌ यतः शुद्धोपयोगिनो निरस्तसमस्तकथषायत्वादनास्रथा 


एवं । इमे पुनरनवकोर्णक्घायकणत्वात्सास्वा एवं अतएवं थे शूद्धोप्योगिधि: समभमी 
न समुच्चीयन्ते केवलमन्वाचीयन्त एवं ॥२४५॥ 


भूमिका--अब, शुभोपयोग का प्रज्ञापन करते हैं। उसमें (प्रथम), शुभोपयोगियों 
को श्रमण रूप मे गोणतथा बतलाते हैं--- 
अन्वयाथं---[ समये ] शास्त्र मे (ऐसा कहा है कि), [शुद्धोपयुक्ता. श्रमणाः ] 
शुद्धोपयोगी श्रमण है [ शुभोपयुक्ता च भवन्ति ] शुभोपयोगी भी श्रमण होते है [तेषु अपि] 
उनमे भी [शणुद्धोपयुक्ताः अनाख़वाः] शुद्धोपपयोगी निराखव है, [शेषाः साख्रवा ] शेष 
साल्रव है, (अर्थात्‌-शुभोपयोगी आख्रवसहित है) । 
टीका--जो वास्तव में श्रामण्यपरिणति को प्रतिज्ञा करके भो कषाय-कण के जीवित 
होने से, समस्त परद्रव्य से निवत्ति रूप से प्रवतंमान जो सुविशुद्ध वर्शन-ज्ञान स्वभाव 
आत्मतत्व मे परिणति रूप शुद्धोपपोग भूमिका उसमे आरोहण करने को असमर्थ हैं, वे 
(शुभोपयोगी) जीब- जो कि शुद्धोपयोग की भूमिका के निकट निवास कर रहे हैं, और कषाय 
ने जिनकी शक्ति कुण्ठित को है, तथा जो अत्यन्त उत्कण्ठित मन वाले हैं, वे भ्रमण हैं या 
नहीं, यह यहाँ कहा जा रहा है-- 
धम्मेण परिणदष्पा अप्पा जदि सुद्धसपओगजुदो । 
पावदि णिव्वाणसुह सुहोवजुत्तो व सग्गसुह ॥६६।॥ 


इस प्रकार कुन्दकुन्दाचार्य ले स्व्य ही निरूपण किया है, इसलिये शुभोपयोग का 
धर्म के साथ एकाथंसमवाय (अभिन्‍नता) है । इसलिये शुभोपयोगी भी धर्म का सदभाव होने 
से, श्रमण हैं । किन्तु वे शुद्धोपपोगियों के साथ समान कोटि के नहों है, क्योंकि शुद्धोपयोगी 
समस्त कषायो को निरस्त करने वाले होने से निरात्रव ही हैं ओर ये शुभोपयोगी तो कषाय 
कण के विनष्ट न होने से साखव ही है। और ऐसा होने से ही शुद्वोपपोगियों के साथ इन्हे 
(शुभोपयोगियों को ) एकश्रित नहीं किया (वर्णन किया) जाता, मात्र पोछे से (गोण रूप में 
ही) लिया जाता है । 


श्ष्८ध ] [ प्रवयणसारों 


भावार्थ--परसागमस मे ऐसा कहा है कि शुद्धोपयोगी श्रमण हैं और शुभोपयोगी भो 
गौणतया अ्रमण हैं जंसे निश्चय से शुद्ध बुद्ध-एक-स्वभाव वाले सिद्ध हो जोब कहलाते हैं 
और व्यवहार से चतुर्गति परिणत अशुद्ध जोव भी जीव कहे जाते हैं, उसी प्रकार श्रमणपते 
में शुद्धोपपोगी जोबों को मुख्यता है और शुभोपयोगी जीवों की गोणता है, क्योंकि शुद्धो- 
पयोगी निज शुद्धात्म भावना के बल से समस्त शुभाशुभ सकल्प-विकल्पों से रहित होने से 
निराखव हो हैं, ओर शुभोषयोगियों के मिथ्यात्व विषय कथाय रूप अशुभासव का निरोध 


होने पर भी वे पुण्याख्रवयुक्त हैं । 
तात्पयेबत्ति 


अथ शुभोपयोगिना साख्रवत्त्वादव्यवहारेण श्रमणत्व व्यवस्थापयति , -- 

सति विद्यस्ते। क्‍व ” समयम्हि समये परमागमे। के सन्ति ? समणा श्रमणास्तपोधना । 
किविशिष्टा ? सुद्ध बच्भुत्ता शुद्धोपयोगयुक्ता शुद्धोपयोगिन इत्यर्थ सुहोबज्भुत्ता य न केवल शुद्धोपयोग- 
युक्ता शुभोपयोगयुक्ताश्च । चकारोत्र अन्वयार्थे गोणार्थे ग्राह्म । तत्र दृष्टान्त । यथा निश्चयेन शुद्ध- 
बुद्धकस्वभावा सिद्धजीवा एवं जीवा भण्यन्ते व्यवहारेण चतुर्गंतिपरिणता अशुद्धजीवाश्च जीवा इति 
तथा शुद्धोपयोगिना मुख्यत्व शुभोपगोगिना तु चकारसमुच्चयव्याख्यानेन गौणत्वम्‌। कस्मादगोणत्व 
जातमितिचेत्‌ ? तेसु वि सुद्ध बजुत्ता अणासवा सासवा सेसा तेष्वपि मध्ये शुद्धोपयोगयुक्ता अनाखवा 
शेषा सास्रवा इति यत कारणात्‌ । तद्यथा-निजणुद्धात्मभावनाबलेन समस्तशुभाशुभसकल्पविकल्प 
रहितत्वाच्छुद्धोपपोगिनो निराखवा एवं शेषा शुभोपयोगिनो मिथ्यात्वविषयकषायरूपाशुभालवनिरोधे5पि 
पुण्यास्रवसहिता इति भाव ॥२४५॥ 

उत्थानिका---आगे शुभोपयोगधारियों को आख्रव होता है इससे उनके व्यवहारपने 
से मुनिपना स्थापित करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(समयम्हि) परमागम में (समरणा) घझुनि महाराज 
(सुद्धबजुता) शुद्धोपयोगी (य सुहोवजुत्ता) ओर शुभोपयोगी ऐसे दो तरह के (संति) होते 
हैं। (तेसु वि) इन वो तरह के मुनियों मे भी (सुद्धवजुत्ता) शुद्धोपपोगी (अणासवा) आख्रव 
रहित होते हैं (सेसा) शेष शुभोपयोगो मुनि (सासवा) आस्रव सहित होते हैं। इस गाथा 
में 'ज' शब्द का गोण' अर्थ हे । ज॑से निश्चय से शुद्ध बुद्ध एक स्वभाव रूप सिद्ध जोब ही 
जब हैं, परन्तु व्यवहारनय से चारों गतियो मे भ्रमण करने वाले अशुद्ध जीव भी जोब हैं । 
तेसे हो शुद्धोपयोग सें परिणमन करने वाले साधुओं को मुख्यता है ओर शुभोपयोग में 
परिणमन करने वालों की गोणता है, क्योकि इन दोनों के मध्य मे शुद्धोप्योगी साधु 
भाखरवरहित हैं थ शेष शुभोपयोगी आलववबान हैं। अपने शुद्धात्मा को भावना के बल से 
जिनके स्व शुभ अशुभ संकल्प विकल्पों को शुन्यता है उन शुद्धोपयोगी साधुओं के कर्सों 
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का आल्रव नहीं होता है, परन्तु शभोपयोगो साधुओं के मिथ्यादर्शन 4 विधयकषायरुप 
अशुभ आख्रव के रुकने पर भी पुण्यारूव होता है, यह भाव है ॥२४५॥ 

भावार्थ--तत्त्व दो प्रकार का हे एक स्वतस्व दूसरा परतस्व, इनमें स्वतस्व अपना 
आत्मा है तथा पर तत्त्व अरहतादि पंचपरमेष्ठी हैं। इन पंचपरमेष्ठी के अक्षररूप मंत्रों के 
ध्यान से भव्य मनुष्यो को बहुत पुण्यवध होता है तथा परम्पराय से मोक्ष हो सकता है 
ओर जो स्वतरव है वह भी दो प्रकार का है। एक सविकल्प स्वतर्व, दूसरा निविकल्प 
स्वतत्त्व । जहां यह विचार किया जाबे कि आत्मा ज्ञाता, द्रष्टा आनंदमय है, वहां सविकल्प 
आत्मतत्व है, परन्तु जहां मन का विचार भो बंद हो जावे केवल आत्मा अपने आत्मा में 
तन्मय हो स्वानुभव रूप हो जावे वहा निविकल्प आत्मतत्त्व हे। राग सहित सबिकल्प तत्त्व 
कर्मों के आख्नव का कारण है जबकि वोतरागनिविकल्प तत्त्व कर्मों के आल्रव से रहित 
है । जब इन्द्रियों के विषयों से विरक्तता होतो है तथा मन हलन चलन रहित अर्थात्‌ 
सकलप-विकल्प रहित होता है, तब यह निविकल्प तत्त्व अपने आत्मा के स्वरूप मे झलकता 
है जो वास्तव में आत्मा का स्वभाव हो हे । 

अथ शुभोपयोगिश्रपणलक्षणमासुत्रयति-- 

अरहंतादिसु भत्तोी बच्छलदा पवयणाभिजत्तेसु । 
विज्जदि जदि सामण्णे सा सहजत्ता भवे चरिया ॥२४६॥ 
अहंंदादिष भक्तिवंत्सलता प्रवचनाभियुक्त ष्‌ । 
विद्यते यदि श्रामण्ये सा शुभयुक्ता भवेच्चर्या ॥२४६॥। 

सकलसंगसन्यासात्मनि श्रामण्ये सत्याप कषायलवावेशवशात्‌ स्वयं शुद्धात्मवत्ति- 
मात्रेणावस्थातुमशक्तस्य परेष शुद्धात्मवत्तिमात्रेणावस्थितेष्वहेंदादिष शद्धात्मवृत्तिसात्रा- 
वस्थितिप्रतिपादकेष प्रवचनाभियुक्तेषु च भक्त्या वत्सलतया च प्रचलितस्य तावन्मात्रराग- 
प्रवतितपरव्रव्यप्रवत्तिसवलितशुद्धात्मवत्ते: शुभोपयोगिचारित्र॑ स्थात्‌। अतः शुभोपयोगि- 
श्रमणानां शुद्धात्मानुरागयोगिचा रित्रत्वलक्षणम्‌ ॥२४६।॥। 

भूमिका---अब, शुभोपयोगी भ्रमण का लक्षण सृत्र द्वारा कहते हैं--- 

अन्वयार्थ--[ श्रामण्ये | श्रामण्य मे [यदि] यदि [अहंंदादिषु भक्ति:] अहेन्तादि के 
प्रति भक्ति तथा [प्रवचनाभियुक्तेपु वत्सलता ] प्रवचनरत जीवो के प्रति वात्सल्य [ विद्यते] 
हर जाता है तो [सो] वह [शुभयुक्ता चर्या ] शुभयुक्त चर्या शुभोपयोगी चारित्र [भवेत्‌ ] 

। 


१ पवयणाहिजुत्तेसु (ज० बु०) २ हवे (ज० व॒ु०) 


शढ० | [ परवयणसारो 


टीका--सकलपरि ग्रह के त्याग स्वरूप श्रामण्य के होने पर भी जो कषायांश के 
आबेश के वश केवल शुद्धात्म-परिणतिरूप से रहने मे स्वयं अशक्त है, ऐसा भ्रमण, पर जो 
(१) केवल शुद्धात्मपरिणतरूप से रहने वाले अहंन्तादिक तथा (२) केवल शुद्धात्मपरिणत- 
रूप से रहने का प्रतिपादन करने वाले प्रवचनरत जोब हैं उनके प्रति (१) भक्ति तथा 
(२) बात्सल्य से चंचल है उस (भ्रमण) के, मात्र उतने राग से प्रवतंमान परद्रव्यप्रबत्ति के 
साथ शुद्धात्मपरिणति-सिलित होने से, शुभोपयोगी श्रमण वाला चारित्र है । 

इसलिये शुद्धात्मा का अनुरागयुक्त चारित्र शुभोपयोगी भ्रमणों का लक्षण हे ॥२४६॥ 
तात्पयंवत्ति 

अथ शुभोपयोगिश्रमणाना लक्षणमाख्याति-- 

सा सुहजुत्ता हवे चरिया सा चर्या शुभयुक्ता भवेत्‌ । कस्य ? तपोधनस्य | कथभूतस्य ? 
समस्तरागादिविकल्परहितपरमसमाधौ स्थातुमशक्यस्य । यदि किम्‌ ? बिज्जदि जदि विद्यते यदि 
चेत्‌ । क्व ? सामण्णे श्रामण्ये चारित्रे। कि विद्यते ? अरहतादिसु भत्तो अनन्तगुणयुक्त ष्वहंत्सिद्धेषु 
गुणानुरागयुक्ता भक्ति वच्छूलदा वत्सलस्य भावों वत्सलता वात्सल्य विनयोब्नुक्लदृत्ति । केषु 
विषयेषु ? पबयणाहिजुत्तेसु प्रवचनाभियुक्तेषु | प्रवचनशब्देनात्रागमो भण्यते सघो वा तेन प्रवचने० 
नाभियुक्ता प्रवचनाभियुक्ता आचार्योपाध्यायसाधवस्तेष्विति । एतदुक्त भवति--स्वय शुद्धोपयोगलक्षणे 
परमसामायिके स्थातुमसमथ्थंस्यान्येषु शुद्धोपपोगफलभूतकेवलज्ञानेन परिणतेषु तथैव शुद्धोपयोगाराधकेषु 
च याञ्सौ भक्तिस्तच्छुभोपयोगिश्रमणाना लक्षणमिति ॥२४६॥। 


उत्थानिका--आगे शुभोपयोगी साधुओ का लक्षण कहते है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) यदि (सामण्णे) मुनि के चारित्र मे (अरहंतादिस 
भत्तो ) अनन्त गुण सहित अरहूत तथा सिद्धों मे गुणानुराग रूप भक्ति है (पवरयणाहिजुत्तेस्‌ 
वच्छलदा) आगम या संध के धारो आचार्य उपाध्याय व साधुओ में विनय, प्रोति व 
अनुकूल बर्तन (विज्जवि ) पाया जाता है तब (सा चरिया सुहजुत्ता हुवे) वह आचरण शुभोप- 
योग सहित होता है। जो साधु सर्व रागादि विकल्पों से शुन्य परमसमाधि अथवा शुद्धोपयोग 
रूप परमसामायिक्त में तिष्वने को असमर्थ है उसके शुद्धोपपोग के फल को पाने वाले 
केवलज्ानी अरहूंत सिद्धो में जो भक्ति है तथा शुद्धोपपोग के आराधक आचाये उपाध्याय 
साधु मे जो प्रोति है यही शुभोपयोगी साधुओ का लक्षण है ॥२४६॥ 
अथ शुभोपयोगिश्रमणानां प्रवृत्तिमुपदर्शयति-- 
बंद णणमंसरणेहि अब्भुट्ठाणाणुगमणपडिवत्ती । 


समणेस समावणओ ण णिदिदा रायचरियम्हि ॥२४७॥ 
वन्दननमस्करणाभ्यामभ्युत्थानानुगमनप्रतिपत्ति । 
श्रमणेष्‌ श्रमापनयों न निन्दिता रागचर्यायाम्‌ ॥२४७॥। 


प्वबयणसारों | [ ५६१ 


शुभोपयोगिनां हि शुद्धात्मानुरागयोगिचारिश्रतया समधिगतशुद्धात्मब॒त्तिषु श्रमणेषु 
वन्दननसरकर णाभ्युत्थानानुगमनप्रतिपत्तिप्रवत्ति: शुद्धात्मवत्तित्राणनिसित्ता अमापनयनप्र- 
वत्तिश्व न दृष्येत्‌ ॥२४७॥। 

भूमिका--अब, शुभोपयोगो श्रमणों की प्रवृत्ति बतलाते हैं-- 

अन्ययार्थ--[ श्रमणेषु ] श्रमणो के प्रति [वन्दननमस्करणाभ्या ] वन्दन-नमस्कार 
पूर्वक [अभ्युत्थानानुगमनप्रतिपत्ति.] खडा हो जाने और पीछे चलने से विनय सहित प्रवृत्ति 
करना तथा [श्रमापनय ] उनकी थकान दूर करना [रागचर्यायाम्‌ ] रागचर्या मे [न 

निन्दिता ] निषिद्ध नही है । 

टीका--जिनने शुद्धात्म परिणति प्राप्त को है ऐसे श्रमुणों के प्रति शुभोपयोगियों 
के शुद्धात्मा के अनुरागयुक्त चारित्र के द्वारा जो वन्दन-तमस्कार-अभ्युत्यान-अनुगमन रूप 

विनययुक्त प्रवृत्ति तथा शुद्धात्मपरिणति को रक्षा की निमित्तमून जो थकान दूर करने को 
(वंधाव॒त्यरूप ) प्रव॒त्ति है, वह शुभोपयोगियों के लिये दूषित नहीं है ॥२४७॥। 
तात्पयंबत्ति 

अथ शुभोपयोगिना शुभप्रवृत्ति दर्शयति-- 

ण णिदिदा नव निषिद्धा । क्‍्व ? रायचरियम्हि शुभरागचर्याया सरागचारित्रावस्थायाम्‌ । 
का न निन्दिता ” वदणणमसण्णोह अब्भुठ्ठाणाणुगमणपडिवत्तो वन्दननमस्काराभ्या सह'भ्युत्थानानु- 
गमनप्रतिपत्तिप्रवृत्ति | समणेसु समावणओ श्रमणेषु श्रमापनय रत्नत्रयभावनाभिधातकश्रमस्य खेदस्य 
विनाश इति । अनेन किमुक्त भवति--शुद्धोपयोगसाधके शुभोपयोगे स्थिताना तपोधनाना इत्थभूता 
शुभोपयोगप्रवृत्तयो रत्नत्रयाराधकस्वरूपेषु विषये युक्ता एव विहिता एवेति ॥२४७॥। 

उत्थानिका--आगे शुभोपयौगी मुनियो की शुभ प्रवृत्ति को और भी दर्शाते है । 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(रायचरियम्हि) शुभ राग रूप आचरण में अर्थात्‌ सराग 
चारित्र की अवस्था से (वंदणणमंसर्णोह) बंदना और नमस्कार के साथ-साथ (अब्भुट्ठा- 
णाणुगमणपडिवत्ती ) आते हुए साधु को देखकर उठ खडा होना, उनके पोछे-पीछे चलना 
आदि प्रवृत्ति तथा (समणेस्‌) साधुओं के सम्बन्ध मे उनका (समावणओ ) खेद दूर करना 
आदि क्रिया (ण णिदिया) निषेध्य या वर्जित नहीं है। पच्र परमेष्ठियो का वंदना नमस्कार 
व उनको देखकर उठना, पीछे चलना आदि प्रवत्ति 4 रत्नत्रय की भावना करने से प्राप्त 
जो परिश्रम का खेद उसको दूर करना आदि शुभोपयोग रूप प्रवृत्ति रत्नत्रय को आराधना 
करने वाले साधुओं के लिये मना नहीं है किन्तु करने योग्य है। जो साधु शुद्धोपपोग के 
साधक शुभोप्योग मे ठहरे हुए है उनके लिये रत्नत्रय के आराधकों के सम्बन्ध में इस 
प्रकार को शुभ प्रवत्ति उचित ही है ॥२४७॥ 


४ढे२ ] [ प्रवयणसारो 


अथ शुभोपयोगिनामेबबंजिधा: प्रवत्तयों भवन्तीति प्रतिपादयति--- 
दंसमणाणुवदेसो सिस्सग्गहणं च पोसणं तेसि । 
चरिया हि सरागाणं जिणिदपूजोवदेसो य ॥२४८५।। 


दर्शनज्ञानोपदेश शिष्यग्रहण च पोषण तेषाम्‌ । 
चर्या हि सरागाणा जिनेन्द्रप्जोपदेशश्च ॥२४८॥। 


अनुजिधक्षापृर्वक दर्शनशानो पदेशप्रवत्ति: शिष्यस प्रहणप्रवत्तिस्तत्पोषण प्रवृत्तिनिनेन्द्र- 
पृजोपदेशप्रवसिश्य शुभोपयोगिनामेव भवन्ति न शुद्धोपयोगिनास्‌ ॥ २४८॥ 
भूमिका--अब, यह पश्रतिपादन करते हैं कि शुभोपयोगियों के ही ऐसी प्रवृत्तियां 
होती हैं-- 
अन्वया्थं--- | दर्शनज्ञानोपदेश ]सम्यग्दशन और सम्यग्ज्ञान का उपदेश, [शिष्यग्रहण ] 
शिष्यो का ग्रहण, [च] तथा [तेषाम्‌ पोषण] उनका पोषण [च] और [ जिनेन्द्रपूजोप- 
देश ] जिनेन्द्र की पूजा का उपदेश [हि| वास्तव मे [सरागाणा चर्या] सरागियों की 


चर्या है । 
टीका--अनुग्रह करने की इश्छापुवंक दर्शनश्ञान के उपदेश को प्रवृत्ति, शिष्यग्रहण 


को प्रवत्ति, उनके पोषण को प्रवृत्ति ओर जिनेन्द्रपूजन के उपदेश को प्रवृत्ति, शुभोषयोगियों 
के ही होतो है, शुद्धोपपोगियों के नहीं ॥२४८।। 


तात्पयंबत्ति 

अथ शुभोपयोगिनामेवेत्थभूता प्रवृत्तयो भवन्ति न च शुद्धोपयोगिनाभिति प्ररूपयति , -- 

दसणमाणुवदेसों दर्शन मृढ्त्रयादिरहित सम्यकत्व ज्ञान परमागमोपदेश तयोरुपदेशों द्शन- 
ज्ञानोपदेश सिस्सग्गहण व पोसण तेसि रत्लनत्रयाराधनाशिक्षाशीलाना शिष्याणा ग्रहण स्वीकारस्तेषा- 
मेव पोषणमशनशयनादिचिन्ता चरिया हि सरागाग इत्यभूता चर्या चारित्र भवति हिं स्फुट । केषा ? 
सरागाणा धर्मानुरागचारित्रसहितानाम्‌ू । न केवलमित्थभूता चर्या जिणिवपृजोबदेसों थ यथासम्भव 
जिनेन्द्रपूजादिधमोपिदेशश्चेति । ननु शुभोपयोगिनामपि क्वापि काले शुद्धोपयोगभावना दृश्यते शुद्धोप- 
योगिनामपि क्वापि काले शुभोपयोगभावना दृश्यते | श्रावकाणामपि सामाथिकादिकाले शुद्धभावना 
दृश्यते तेषा कथ विशेषों भेदों ज्ञायत इति। परिहारमाह -युक्तमुक्त भवता पर किन्तु ये प्रचुरेण 
शुभोपयोगेन बत्तेन्ते। ते यद्यपि क्वापि काले शुद्धोपयोगभावना कुरवन्ति तथापि शुभोपयोगिन एवं भण्यन्ते । 
येपि शुद्धोपयोगिनस्ते यद्यपि क्वापि काले शुभोपयोगेन वत्तंन्ते तथापि शुद्धोपपोगिन एव । कस्मातृ्‌ ? 
बहुपदस्य प्रधानत्वादाम्रवननिम्बननवदिति ॥२४८॥ 

उत्थानिका---आग फिर भी कहत हैं कि शुभोपयोगी साधुओं को ऐसी प्रवृत्तिया 


होती है न कि शुद्धोपयोगी साधुओं की--- 


प्वयणसारों ] [ ५६३ 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(दंसणणाणुबदेसो) तीन मृढ़ता आदि पण्चीस दोष रहित 
सम्यक्त्व तथा परमागम का उपदेश सो ज्ञान, इन दोनों का उपदेश सो वर्शन-ज्ञान का 
उपदेश है (सिस्सग्गहण) रत्नत्रय के आराधक शिष्यों को दीक्षित करना (श्र तेसि पोषण ) 
ओर उन शिष्यों के शयन भोजनादि पोषण को चिन्ता (लिणिदपुजोबदेसो म) तथा यथा- 
संभव जिनेन्द्र की पुजा आदि का धर्मोपदेश ये सब (सरागाण चरिया) अर्थात्‌ धर्मानुराग 
सहित सरागचारित्र पालने बालो का ही चारित्र है। कोई शिष्य प्रश्न करता है कि 
साधुओं के चारित्र के कथन मे आपने बताया कि शुभोपयोगी साधुओं के सी कभो-कभो 
शुद्धोपपोग को भावना देखी जाती है तथा शुद्धोपयोगी साधुओं के कभी-कभी शुभोपयोगी 
भावना होतो जाती है। तंसे ही श्रावकों के भी सामायिक आदि उदासीन धर्मक्रिया के 
काल में शुद्धोपयोग की भाषना देखो जातो है तब साधु ओर श्रावकों में क्‍या अंतर रहा ? 
इसका समाधान आचार्य करते हैं कि आपने जो कहा वह सब युक्ति संगत है-ठोक है। 
परन्तु जो अधिकतर शुभोपयोग के हारा हो वर्तंन करते हैं पद्यपि ये कभो-कती शुद्धोप- 
योग को भावना कर लेते हैं ऐसे अधिकतर शुभोपयोगी आ्रावकों को शुभोषयोगी हो कहा 
है क्योकि उनके शुभोपयोग को प्रधानता है तथा जो शुद्धोपयोगी हैं, साधु हैं यद्यपि ये 
किसी काल में शुभोपयोग द्वारा वर्ततन करते हैं तथापि वे शुद्धोपयोगो हैं। बहुलता को 
प्रधानता रहती है । जेसे किसी वन में आम्रवृक्ष अधिक हैं व ओर वृक्ष थोड़े हैं तो उसकी 
आम्न-वन कहते हैं ओर जहाँ नीम के वृक्ष बहुत हैं, आज्रादि के कम है वहां उसको नोस 
का वन कहते हैं ॥४४८॥। 

अथ सर्वा एव प्रवृत्तयः शुभोपयोगिनामेव भवन्तीत्यवधारयति--- 

उवकुणदि जो वि णिच्च चादुव्वण्णस्स समणसंघस्स । 
कायविराधणरहिंएद॑. सो वि सरागप्पधाणो से ॥२४६॥ 


उपकरोति योडपि नित्य चातुवेणेस्य श्रमणसघस्य । 
कायविराधनरहित सो5पि सरागप्रधान स्यातु ॥२४६।॥। 


प्रतिशातसंयमत्वात्‌ घट्कायविराधनरहिता या काचनापि शुद्धात्मवत्तित्राणनिमित्ता 
चातुबंणंस्य श्रमणसंघस्योपकारकरणप्रवृत्ति: सा सर्बापि रागप्रधानत्वात्‌ शुभोषयोगिनामेव 
भवति न कदाचिदषि शुद्धोपयोगिनास्‌ ॥२४४८॥। 

भूमिका--अब, यह निश्चय करते हैं कि सभी प्रव॒त्तियां शुभोपयोगियों के ही 


होतो हैं-- 


शेड] [ परवयणसारो 


अन्वयार्थ--[ य अपि] जो कोई (श्रमण) [नित्य] सदा [चातुवेर्णस्य] चार 
प्रकार के [श्रमणसघस्य | श्रमण सघ का [कायविराधनरहित | जीवो की विराधना से रहित 
[उपकरोति ] उपकार करता है, [स अपि] वह भी [सरागप्रधान स्थात्‌] राग की 
प्रधानता वाला है । 

टीका--व्योंकि सयम की प्रतिज्ञा की है इसलिये घटकाय के विराधन से रहित जो 
कोई भी, शुद्धात्मपरिणति के रक्षण मे निमित्तमृत, चार प्रकार के श्रमणसंघ के उपकाररूप 
प्रवत्ति है वह सभी रागप्रधानता के कारण शुभोपयोगियों के ही होती है, शुद्धोपयोगियो के 
क॒दापि नहीं ॥२४८॥।। 

तात्पयंबृत्ति 

अथ काश्चिदपि या प्रवृत्तयस्ता शुभोपयोगिनामेवेति नियमति-- 

उवकुणदि जो वि णिच्च चादुव्वण्णस्स समणसघस्स उपकरोति यो5पि नित्य कस्य चातुवव॑र्णस्य 
श्रमणसघस्य । अन्न श्रमणशब्देन श्रमणशब्दवाच्या ऋषिमुनियत्यनगारा ग्राह्मा । “देशप्रत्यक्षवित्केवल- 
भुदिहमुनि -स्यादुषि प्रसृतद्वधिरारूढ श्रेणियुग्मेडजनि यतिरनगारोप्पर साधुवर्ग । राजा ब्रह्मा च 
देवपरम इति ऋषिविक्रियाक्षीणशक्त्तिप्राप्तो बुद्धयौषधीशो वियदयनपट्विश्ववेदी क्रमेण ॥१॥।” ऋषय 
ऋद्धिप्राप्तास्ते चतुविधा राजब्रह्मदेवपरम ऋषिभेदात्‌ । तत्र राजर्षयो विक्रियाक्षीणद्धिप्राप्ता भवन्ति । 
ब्रह्मषयो बुद्धधौषधर्द्धयुक्ता भवन्ति । देवर्षयो गगनगमनद्धिमम्पन्ना भवन्ति, परमर्षय केवलिन केवल- 
ज्ञानिनों भवन्ति, मुनय अवधिमन पर्ययकेवलिनश्व । यतय उपशमकक्षपकश्रेण्याह्ढा । अनगारा 
सामान्यसाधव । कस्मात्‌ ? सर्वेषा सुखदु खादिविषये समतापरिणामो5स्तीति । अथवा श्रमणधर्मानु- 
कुलश्रावकादिचातुरवर्णसंघ । कथ यथा भवति ? कायविराधणरहिद स्वभावनास्वरूप स्वकीयशुद्धचेतन्य- 
लक्षण निश्चयप्राण रक्षन्‌ परकीयषट्कायविराधनारहित यथा भवति सो वि सरागप्पधाणो से सो पी त्थ- 
भूतस्तपोधनो धर्मानुरागचारित्रसहितेषु मध्ये प्रधान श्रेष्ठ स्यादिव्यर्थ ॥२४४६॥।। 

उत्थानिका--ये प्रवृत्तिया शुभोपयोगी साधुभो के होती है, ऐसा नियम करते है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(ज्ञो वि) जो कोई (चादुब्बप्णस्स समणसघस्स) चार 
प्रकार साधु संघ का (णिच्च) नित्य (कायविराधणरहिद ) छहकाय के प्राणियों को विराधना 
से रहित क्रिया द्वारा (उबकुणदि) उपकार करता है (सोवि) वह साधु भी (सरागप्पधाणो 
से) शुभोपयोगधारियो मे मुख्य होता है । चार प्रकार संघ मे ऋषि, मुनि, यति, अनगरार 
लेने योग्य हैं । 

एकदेशप्रत्यक्ष अर्थात्‌ अवधि मनःपर्ययज्ञान के धारी तथा केवलज्ञानी मुनि 
कहलाते हैं, ऋद्धिप्राप्त मुनिऋषि कहलाते है, उपशम और क्षपकश्रेणि मे आरूढ यति 
कहलाते हैं तथा सामान्य साधु अनगार कहलाते हैं। ऋद्धिप्राप्त ऋषियों के चार भेद हैं--- 
राजऋषि, ब्रह्मऋषि, देवऋषि, परमऋषि इनमे जो बिक्विया और अक्षीणऋद्धि के धारी है 


पवयणसारो ] [ #द५ 


वे राजऋषि हैं, जो बुद्ध और ओषध ऋटि के धारी है वे ब्रह्मऋषि हैं, जो आकराशगसन 
ऋद्धि के धारो हैं देव ऋषि है, परमऋषि केवलज्ञानी है । ये चारो हो श्रमण संघ इसोलिये 
कहलाता है कि सुख दुख आदि के सम्बन्ध में इन सभी के समताभाव रहता है। अथवा 
श्रमण धर्म के अनुकूल चलने वाले श्रावक, आाविका, मुनि, आयिका ऐसे भी चार प्रकार 
सघ है । इन चार तरह के संघ का उपकार करना इस तरह योग्य है जिसमें 
उपकारकर्ता साधु आत्मीक भावना रवरूप अपने ही शुद्धचंतन्यमय निश्चयप्राण की रक्षा 
करता हुआ बाह्य मे छः काय के प्राणियों की विराधना न करता हुआ बतंन कर सके । 
ऐसा ही तपोधन धर्मानुराग रूप चारित्र के पालने बालो मे श्रेष्ठ होता हे ॥२४६॥ 

अथ प्रवत्ते: सयमविरोधित्व प्रतिषेधयति--- 

जदि कुणदि कायखेदं॑ वेज्जावच्चत्यथमुज्जदों समणो। 
ण हवदि हवदि अगारी धम्मो सो सावयाणं से ॥२५०॥ 
यदि करोति कायखेद बैयावृत्त्यथंमु्यत श्रमण । 
न भवति भवत्यगारी धर्म स श्रावकाणा स्यथात्‌ ।।२५०॥ 

यो हि परेषा शुद्धात्मवत्तित्रागाभिप्रापेण बेयाव॒त्यप्रव॒त्या स्वस्थ संयम विराधयति 
स गृहस्थधर्मानुप्रवेशात्‌ श्रामण्यात्‌ प्रच्यवते । अतो या काचन प्रवृत्ति:सा सर्वथा सयमा- 
विरोधेनेब विधातव्या । प्रवत्तावषि संयमस्येब साध्यत्वात्‌ ॥२५०१। 

भूमिका--अब इस प्रवृत्ति के संयम के विरोधी होने का निषेध करते है (अर्थात्‌ 
शुभोपयोगी श्रमण के संयम के साथ विरोध वाली प्रव॒त्ति नहीं होनी चाहिये, यह कहते हैं)-- 

न्वया्थ--[ यदि] यदि (श्रमण) [वंयावृत्त्यथंम्‌ उद्यतः] वंयावृत्ति के लिये 

उद्यमी वर्तता हुआ [कायखेद] जीवो को पीडित [करोति] करता है तो वह [श्रमण न 


भवत्ति ] श्रमण नही है, [अगारी भवति] गृहस्थ है, (क्योंकि) [स ] वह [श्रावकाणा 
धर्म स्यात्‌ | श्रावको का धर्म है। 


टीका---डूसरे के शुद्धात्मपरिणति की रक्षा के अभिप्राय से जो मुनि वेयावृत्य 
को प्रवृत्ति करता हुआ अपने संयम की विराधना करता है, उसका गृहस्थधर्म से प्रवेश 
होने से भ्रामण्य से च्युत होता है । इसलिये जो भी प्रवृत्ति हो उसका सयम के साथ सर्वथा 
विरोध न आये ऐसो प्रवत्ति होनी चाहिये, क्योकि प्रवृत्ति मे संयम हो साध्य है ॥२५०॥॥ 


तात्पयंब॒त्ति 
अथ वैयावृत्त्यकालेईपि स्वकीयसयम विराधनाकत्तंव्येत्युपदिश ति--- 
जदि कुणदि कायखेद वेज्जावच्चत्थमुज्जरो यदि चेत्‌ु करोति कायखेद षट्कायविराधना | 


प्रदें६ष] [ प्रवयणसारों 


कथभूत: सन्‌ ? वैयावृत्त्यथंगमुयत, समणो ण हवदि तदा श्रमणस्तपोधनों न भवति । तहि कि भवति ? 
हृथदि अगारी अगारी गृहस्थो भवति। कस्मात्‌ ? धम्मों सो सावयाण से षट्कायविराधना कत्वा 
योञ्सो धर्म. स श्रावकाणा स्यथात्‌ न च तपोधनानामिति ) इदमत्र तात्पयंम--योउ्सौ स्वशरीरपोषणार्थ 
शिष्यादिमोहेन वा सावद्य नेच्छति तस्येद व्याख्यान शोभते यदि पुनरन्यत्र सावद्यमिच्छति बैयावृत्त्यादि- 
स्वकीयावस्थायोग्ये धर्मकार्ये नेच्छति तदा तस्य सम्यक्त्वमेव नास्तोति ॥२५०।। 
उत्थानिका--आगे उपदेश करते है कि वैयावृत्य के समय मे भी अपने सयम का 
घात साधु को कभी नही करना चाहिये-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) यदि (वेज्जावच्चत्यमुज्जदो) वेयावत्त्य के लिये 
उद्यम करता हुआ साधु (कायखेदं कुणदि) षद्काय के जीवो को विराधना करता है तो 
(समणो ण हबदि) वह साधु नहों है, (अगारी हवदि) वह गृहस्थ हो जाता है, क्योकि 
(सो सावयाणं धस्मों से) घट्‌ूकाय के जोबों का आरम्भ श्रावको का कार्य है, साधुओ का 
धर्म नहीं है । यहां यह तात्पयं है कि जो कोई अपने शरीर की पुष्टि के लिये या शिष्या- 
दिकों के मोह में पड़कर उनके लिये पापकर्म की या हिसाकर्सम को इच्छा नहीं करता है 
उसो के यह व्याख्यान शोभनीक है, परन्तु यदि वह अपने व दूसरों के लिये पापमय कर्म 
को इच्छा करता है, वेयाव॒त्य भादि अपनो अवस्था के योग्य धर्म कार्य को अपेक्षा से 
नहीं चाहता है उसके तब से सम्यग्द्शन हो नहीं हैे। मुनि थ श्रावकपना तो दूर हो 
रहा ॥२५०॥ 
अथ प्रवत्तेविषयविभागे दर्शयति--- 
जोण्हाणं णिरवेक्‍्थ॑ सागारणगारचरियजुत्ताणं। 
अणुकंपयोवयारं' कुव्वदु लेवो जदि वि अप्पो' ॥२५१॥ 
जैनाना निरपेक्ष साकारानाकारचर्यायुक्तानाम्‌ । 
अनुकम्पयोपकार करोतु लेपो यद्यप्यल्प ॥२५१॥ 
या किलानुकस्पापू्विका परोपकारलक्षणा प्रवृत्ति सा खल्वनेकान्तमंत्रीपवित्रित- 
चित्तेष शुद्धेष जेनेषु शुद्धात्मज्ञानद्शनप्रवृत्ततत्तितया साकारानाकारचर्यायुक्तेष शुद्धात्मोप- 
लम्भेतरसकलनिरपेक्षतयंवाल्पलेपाप्यप्रतिषिद्धा । न॒पुनरल्पलेपेति सर्वत्र सर्वथवाप्रतिधिद्धा, 
तत्र तथाप्रवृत्त्या शुद्धात्मबृत्तिन्रनाणस्प परात्मनो रनुपपत्तेरिति ॥२५१॥ 
भूमिका--अब, प्रवृत्ति के बिषय के दो विभाग बतलाते हैं-- 
अन्वयार्थ-- यद्यपि अल्प. लेपः] यद्यपि अल्प लेप होता है तथापि [साकाराना- 





६ अणुकपओवयार (ज० बृ०)। २ वियष्पो (ज० व्‌०) । 


पबयणसारों ] [ ५६७ 


कारचर्यायुक्तानामु] साकार-अनाकार चर्यायुकत [जैनानां ] ज॑नो का [निरपेक्ष] निरपेक्षतया 
[अनुकम्पया ] अनुकम्पा से [उपकार करोतु ] (शुभोपयोग से) उपकार करो । 


टीका--जो अनुकम्पापूर्वक परोपकार स्वरूप प्रदुत्ति उसक करने से यहापि अल्प 
लेप तो होता है, तो भी अनेकान्त के साथ मंत्री से जिनका चित्त पवित्र हुआ है ऐसे शुद्ध 
जेनों के प्रति--जो कि शुद्धात्मज्ञान-दर्शन में प्रथतंमात ऋद्या के कारण सागार अनागार 
चर्या वाले है उनके प्रति-शुद्धात्मा को उपलब्धि के अक्विरिक्त क्षम्य सबको अपेक्षा किये 
बिना हो, उस प्रवृत्ति के करने का निषेध नहीं है, किन्तु अल्प केष वाली होते से सबके 
प्रति सभो प्रकार से वह प्रवृत्ति अनिषिद्ध हो ऐसा भो नहीं हे, क्योंकि इसमें (अर्थात्‌ यदि 
सबके प्रति सभी प्रकार से को जाय तो) उसी प्रकार की प्रवृत्ति से पर के श्लौर निज के 
शुद्धात्मपरिणति की रक्षा नहों हो सकती ॥२५१॥ 


तात्पयेब॒त्ति 

अथ यद्यप्यल्पलेपो भवति परोपकारे तथापि शुभोपयोगिभिर्धमोपकार कत्तेंव्य इत्यूपदिशति , -- 

कुब्वदु करोतु । स क कर्त्ता ? शुभोपयोगी पुरुष ।क करोतु ? अणुकंपओबबार अनुकम्पा- 
सहितोपकार दयासहित धर्मवात्सल्यम्‌ । यदि किम्‌ ? लेबों जदि वियप्पो “सावदलेशो बहुपुण्यराशो' 
इति दृष्टान्तेन यद्यप्यल्पलेप स्तोकसावद्य भवति। केषा करोतु ? जोण्हा्ण निश्चयव्यवहारमोक्षमार्ग- 
प्रिणतजैनानाम्‌ । कथम्‌ ? णिरवेब्थ निरपेक्ष शुद्धात्मशा|वनाविनाशकख्यालिपूजल्लभवाञ्छारहित 
यथा भवति । कथभूताना जैनानाम्‌ ? सागारणगारचअर्यिजुत्ताणं सागारानागारचर्यायुक्ताना श्रावक- 
तपोधनाचरणसहितानामित्यर्थ ॥२५१॥ 

उत्यानिका--यद्यपि परोपकार करने मे कुछ अल्प बन्ध होता है, तथापि शुभोपयोगी 
साधुओ को धर्म सम्बन्धी उपकार करना चाहिये, ऐसा उपदेश करते है । 


अन्वय सहित विशेषार्थ--(जबिबियप्पो लेंबो) यद्यपि अल्प बन्ध होता है तथापि 
शुभोपयोगी मुनि (सागारणगारचरियजुत्ताणं) आवक तथा सुनि के आचरण से युक्त 
(जोण्हाणं ) जेनधर्म धारियों का (णिरवेक्खं) बिना किसी इच्छा के (अगुकंपओबयारं) 
दया सहित उपकार (कुव्वदि) करे । यद्यपि अल्प कर्म बन्ध होता है तथापि शभोपयोगी 
पुरुष निश्चय तथा व्यवहार सोक्षमार्ग पर चलने वाले भ्रावकों को तथा मुनियों की सेवा व 
उनके साथ दयापूर्वक धर्स, प्रेस या उपकार, शुद्धात्मा को भावता को जिनाश करने बाले 
प्रसिद्धि, पूजा, लाभ को इच्छा आदि भाषों से रहित होकर करे ॥२५१॥ 


प्रद्दंफ | [ प्रवयणसारो 


अथ भ्रवत्तेः कालविभागं दर्शयति-- 
रोगेण वा छघाए' तण्हाए वा समेण वा रूढं । 
दिट्॒ठा समणं साहू पडिवज्जदु आदसत्तीए ॥२५२॥ 
रोगेण वा क्षुधया तृष्ण्या वा श्रमेण वा रूढम्‌ । 
दृष्ट्वा शक्षमण साधु प्रतिपद्यतामात्मशकत्या ।। २५२॥।। 

यदा हि समधिगतशु॒द्धात्मवत्ते: अमणस्य तत्प्रच्यावनहेतो: कस्याप्युपसगंस्योपनि- 
पातः स्थात्‌ स शुभोपयोगिन: स्वशकत्या प्रतिचिकीर्षा प्रवत्तिकाल:। इतरस्तु स्वयं शुद्धा- 
त्मवत्ते: समधिगमनाय केवल निवत्तिकाल एवं ॥२५२॥ 

भूमिका--अब, प्रवृत्ति के काल का विभाग बतलाते हैं-- 

अन्ययार्थ--- [ रोगेण वा] रोग से, [क्षुधया | क्षुधा से, [तृष्णया वा] तृपा से 
[ श्रमेण वा] अथवा थकावट से [रूढमु] पीडित [श्रमण] श्रमण को [दृष्ट्वा | देखकर 
[साधु | साधु [आत्मशकत्या ] अपनी शक्ति के अनुसार [ प्रतिपद्यतामु ] वैयावृत्यादि करे ।६ 

टीका---जब शुद्धात्मपरिणति मे भले प्रकार लीन भ्रमण को, उससे च्युत करने 
वाला कारण-कोई भी उपसर्ग-आ जाय, तब शभोपयोगी को अपनी शक्ति के अनुसार 
उपसर्ग को दूर करने के लिये प्रवत्ति करने का काल है, ओर उसके अतिरिक्त काल अपनो 
श॒द्धात्मपरिणति की प्राप्ति के लिये केवल निवत्ति का काल हे ॥२५२॥ 

तात्पयंब॒त्ति 

कस्मिन्प्रस्तावे वैयावृत्त्य कत्तंव्यमित्युपदिशति , -- 

पड़िवज्जदु प्रतिपद्यता स्वीकरोतु | कया ? आदसत्तोए स्वशक्त्या स क कर्त्तों ? साहू रत्लत्रय- 
भावनया स्वात्मान साधयतीति साधु । कम्‌ ? समण जीवितमरणादिसमपरिणामत्वाच्छमणस्त श्रमणम्‌ 
विट्ठा दृष्टवा । कथभूत ? रूढ रूढ व्याप्त पीडित कदर्थितम्‌ केन ? रोगेण वा अनाकुलत्वलक्षण- 
परमात्मनो विलक्षणेनाकुलत्वोत्पादकेन रोगेण व्याधिविशेषेण वा छुहाए क्षुधया तण्हाएं वा तृष्णया वा 
समेण वा मार्गोपवासादिश्रमेण वा । अत्रेद तात्पयंमू--स्वस्वभावनाविघातकरोगादिप्रस्तावे बैयावृत्त्य 
करोति शेषकाले स्वकीयानुष्ठान करोतीति ।।२५२॥। 

उत्थानिका--आगे कहते है कि किस समय साधुओ की वेयावृत्य की जाती है-- 

अन्वय सहित विशेषाथं--(रोगेण) रोग से (वा क्षुहाएं) वा भूछ से (तण्हाएं बा) वा 
प्यास से (समेण वा) वा थकान से (रूढ़) पीडित (समर्ण) किसी साधु को (विट्ठा) देखकर 
(साधू) साधु (आदसत्तीए) अपनी शक्ति के अनुसार (पड़िवज्जवु) उप्तका वेयाव॒त्य करे । जो 
रत्नत्रय की भावना से अपने आत्मा को साधता है वह साधु हे। ऐसा साधु किसी दूसरे 


१ छुह्ाए (ज० वृ०) | 


परयणसारो ] [ *डड 


अ्रमण को, जो जीवन-मरण, लाभ-अलाभ आदि में समभ्ाव को रखने वाला है, ऐसे रोग से 
पोड़ित देखकर, जो रोग अनाकुलता रूप परमात्म स्वरूप से विलक्षण आकुलता को पेदा 
करने वाला है, या भूख प्यास से निबंल जानकर या मार्ग की थकान से या मास पक्ष आदि 
उपवास को गर्मो से असमर्थ समझकर अपनो शक्ति के अनुसार उसको सेवा करे । तात्पयें 
यह है कि अपने आत्मा को भावना के घातक रोग आदि के अवसर पर वंयावृत्य करना 
साधु का कर्तव्य है उस शेषकाल से अपना चारित्र पाले ॥२५२॥ 
अथ लोकसंभाषणभ्र्वत्ति सनिमिश्तविभागं दर्शयति--- 
वेज्जावच्चणिमित्तं गिलाणगुरुबालवुढ़्डसमणाणं । 
लोगिगजणसंभासा ण णिदिदा वा सुहोवजुदा ॥२५३॥ 


वैयावृत्यनिमित्त ग्लानगुरुबालवुद्धश्रमणानाम्‌ । 
लोकिकजनसभाषा न निन्दिता वा शुभोपयुता ॥२५३॥ 

समधिगतशद्धात्मवृत्तोनां ग्लानगुर्बालवद्धअ्मणानां वेयावृत्यनिमित्तमेव शुद्धात्म- 
बृत्तिशुन्यजनसभावण प्रसिद्ध न पुनरन्यनिमित्तमपि ॥२५३॥ 
भुमिका--अब, लोगों के साथ बातचीत करने की प्रवृत्ति विभाग का कारण 
बतलाते है । 

अन्वयार्थ--[ वा] और [ग्लानगुरुबालवृद्धश्रमणानाम्‌ | रोगी, गुरु (पूज्य बडे), 
बाल तथा वृद्ध श्रमणो की [वंयावृत्यनिमित्त | सेवा के निमित्त से, [शुभोपयुता ] शुभोपयोग- 
युक्त मुनि [लौकिकजनसभाषा ] लौकिक जनो के साथ बातचीत करने का [न निन्दिता] 
निषेध नही है । 

टीका--शुद्धात्मपरिणति में भले प्रकार लोन ऐसे रोगी, गुरु बाल ओर बद्ध 
श्रमणों को सेवा के निमित्त से ही (शुभोपयोगी भ्रमणकों) शुद्धात्मपरिणति शुन्य लोगों 
के साथ बातचीत युक्त है (शास्त्रों मे निषिद्ध नहों है), किन्तु अन्य निमित्त से निषेध 
है ॥२५३॥ 

तात्पयंबत्ति 

अथ शुभोपयोगिना तपोधनवैयावृत्त्यनिमित्त लोकिकसभाषणविषये निषेधो नास्तीत्युपदिशति--- 

ण णिविदा शुभोपयोगितपोधनाना न निन्दिता न निषिद्धा। का कमंतापन्ना ? लोगिगजणसं- 
भासा लोकिकजने सह सभाषा वचनप्रवृत्ति सुहोवज्भुदा वा अथवा सापि शुभोपयोगयुक्‍्ता भण्यते। 
किमर्थ न निषिद्धा ? बेज्जावच्चनिमित्त वैयावृतत्यनिभित्तम्‌ | केषा वैयावृत्यम्‌ ? गिलाणगुरुबाल- 
चुड्ढसमणाण ग्लानगुरुबालवृद्धक्रमणानाम्‌ । अन्न गुरुशब्देन स्थूलकायों भण्यते अथवा पृज्यों वा 
गुरुरिति । तथाहि-यदा को5पि शुभोपयोगयुक्त आचार्यः सरागचारित्रलक्षणशुभोपयोगिना वीतराग- 


६०० ॥) [ प्रबयणसारो 


चारित्रलक्षणशुद्धोपयोगिना वा वैयावृत्त्य करोति तदा काले तद्वयावृत्यनिमित्त लौकिकजनै. सह्‌ सम्भा- 
घण करोति न शेषकाल इत्ति भावार्थ' ॥२५३॥ 
एवं गाथापञ्चकेन लोकिकव्याख्यानसम्बन्धिप्रथमस्थल गतम्‌ । 


उत्थानिका--आगे उपदेश करते है कि साधुओं की वंयावृत्य के वास्ते शुभोपयोगी 

साधुओ को लौकिक जनो के साथ भाषण करने का निषेध नही है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(वा) अथवा (गिलाणगुरुबालबुड्ठसमणाणं) रोगी मुनि, गुरु 

अर्थात्‌ स्थलकायमुनि या पृज्यमुनि, बालकमुनि तथा वुद्धमुनि को (वेज्जाबच्चणिमिस) 
वेय्याव॒त्य के लिए (सुहोबजुदा) शुभोपयोगी मुनि को (लोगिगजणसंभासा) शुभोपयोगोी 
लोकिकजनों के साथ भाषण करना (णिदिदा ण) निषिद्ध नहीं है। जब कोई भो शुभो- 
पयोग सहित आचाय सरागचारित्र रूप शुभोपयोग के धारी साधुओं की अथवा बोतर।ग- 
चारिश्र रूप शुद्धोपयोगधारी साधुओ की वंयावत्य करता है उस समय उस वयाव॒त्य के 
प्रयोजन से लोकिकजनों के साथ संभाषण भी करता है। शेष काल में नहीं, यह भाव 
है ॥२५३॥ 

इस तरह पांच गाथाओं के द्वारा लोकिक व्यवहार के व्याख्यान के सम्बन्ध में 
पहला स्थल पूर्ण हुआ । 

अथंवमुक्तस्थ शुभोयोगस्य गोणमुख्यविभाग दर्शयति-- 

एसा पसत्यभूदा समणार्ण वा पुणो घरत्थाणं। 
चरिया परेत्ति भणिदा ताएव परं लह॒दि सोक्‍्खं ॥२५४॥ 
एषा प्रशस्तभूता श्रमणाना वा पुनग्र हस्थानाम्‌ । 
चर्या परेति भणिता तथैव पर लभते सौख्यम ॥२५४॥ 

एथमेष शुद्धात्मानुरागयोगिप्रशस्तचर्यारूप उपवर्णित: शुभोपयोग' तदयं शुद्धात्म- 
प्रकाशिकां समस्तविरतिमुपेयुषां, कषायकणस:द्भावात्प्रवतंभान: शुद्धात्मबत्तिविरुद्धरागसग- 
तत्वादगोण: श्रमणानां, गृहिणां तु समस्तविरतेरभावेन शुद्धात्मप्रकाशनस्थाभावात्कषाय- 
सद्भावात्प्रवत॑ंमानो<षपि स्फटिकसपर्कंण।कतेजस इबेधसा रागसंयोगेन शुद्धात्मनोइनुभ्वात्क्रमत: 
परमनिर्वाणसौख्यकारणत्वाच्च सुख्य' ।॥२५४।॥ 

भूमिका--अब, इस प्रकार से कहे गये शभोषयोग का गोण-मुख्य विभाग बतलाते 
हैं अर्थात्‌ यह बतलाते हैं कि किसके शुभोपयोग गोण होता है ओर किसके मुख्य होता है-- 

अन्वयार्थ--[ एपा ] यह [प्रशस्तभूता| प्रशस्तभूत [चर्या] चर्या [श्रमणाना | 
श्रमणो के (गौण) होती है [वा ग्रहस्थाना पुन |] और गृहस्थो के तो [परा] मुख्य होती 
है, [इति भणिता | (शास्त्रों मे) ऐसा कहा गया है, [तया एव] उसी से [परसौख्य लभते ] 
गृहस्थ परम सौख्य को प्राप्त होता है । 
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टीका--इस प्रकार शुद्धात्मानुरागयुक्त प्रशस्त चर्यारूप शुभोषयोग वणणित किया 
गया है। वह शुभोपयोग, शुद्धात्मा को प्रकाशक सर्वविरति को प्राप्त अभ्णों के कथायकण 
के सदूृभाव के कारण प्रवरतित होता हुआ, गोण होता है, वर्योकि उस शुभोपयोग का 
श॒द्धात्मपरिणति से विरुद्ध राग के साथ संबन्ध है ओर बह शुभोपयोग गृहस्थों के तो, 
सर्वविरति के न होने से शुद्धात्म-प्रकाशन के अभाव के कारण कषाय के सदुभाव में प्रवर्त- 
समान होता हुआ भी, सुख्य है, क्योंकि-जेसे इंघन को स्फटिक के संपक से सूर्य के तेज का 
अनुभव होता है (और इसलिये बह क्रमशः जल उठता है) उसो प्रकार-गृहस्थ को राग के 
संयोग से शुद्धात्मा का अनुभव होता है, और (इसलिये वह शुभोपयोग) क्रमशः परभ 
निर्वाणसोल्य का कारण होता है ॥२५४॥ 
तात्पयंवत्ति 
अथाय वैयावृत्त्यादिलक्षणशुभोपयोगस्तपोधनैगो णवृत्त्या श्रावकैस्तु मुख्यवृत्या कत्तेब्य 
इत्याख्याति , -- 
भणिदा भणिता कथिता । का कर्मतापन्ना ? चरिया चर्या चारित्रमनुष्ठान । कि विशिष्टा ? 
एसा एपषा प्रत्यक्षीभूता । पुनश्च॒ किरूपा ? पसत्थभूदा प्रशस्तभूता धर्मानुरागरूपा | केषा सम्बन्धिनी ? 
समणाण वा श्रमणाना वा पुणों घरत्थाण ग्ृहस्थाना वा पुनरियमेव चर्या परेत्ति परा सर्वोत्कृष्टेति 
ताएवं पर लहदि सोकक्‍्ख तयेव शुभोपयोगचरयंया परम्परया मोक्षसुख लभते ग्रृहस्थ इति । तथाहि-- 
तपोधना शेषतपोधनाना वैयावृत्त्य कुर्वाणा सन्‍्त कायेन किमपि निरवलद्यवैयावृत्य कुवेन्ति । वचनेन 
धर्मोपदेश च। शेषमौषधान्नपानादिक ग्रहस्थानामधीन तेन कारणेन वैयावृत्यरूपो धर्मों ग्रहस्थाना 
मुख्य तपोधनाना गौण । द्वितीय च कारण निविकारचिज्चमत्कारभावनाप्रतिपक्षभूतेन विषयकषाय- 
निमित्तोलननेनात्तंरौद्रध्यानद्येन परिणताना ग्रृहस्थानामात्माश्चितनिश्चयधमंस्यथावकाशो नास्ति बैया- 
वृत्यादिधर्मेण दु््यानवञ्चना भवति तपोधनससर्गेण निश्चयव्यवहारमोक्षमार्गोपदेशलाभो भवति। 
ततश्च परम्परया निर्वाण लभत इत्यभिप्राय ॥२५४।॥ 
एवं शुभोपयोगितपोधनाना शुभानुष्ठानकथनमुख्यतया गाथाष्टकेन द्वितीयस्थल गतम्‌ । इत 
ऊध्वे गाथाषट्कपययन्त पात्र|पात्रपरीक्षामुख्यत्वेन व्याख्यान करोति । 
उत्थानिका--आगे कहते है कि इस वंयावृत्य आदि रूप शुभोपयोग की क्रियाओं 
को तपोधनो को गौणरूप से करना चाहिये, परन्तु श्रावको को मुख्य रूप से करना 
चाहिये--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ---(समणाण ) साधुओं को (एसा) यह प्रत्यक्ष (पसत्थमुदा 
चरिया) धर्मानुराग रूप चर्या या क्रिया होती है। (वा पुणो घरत्थाणं) तथा गृहस्थों को 
यह क्रिया (परेत्ति भणिदा) उत्कृष्ट कही गई है (ता एव) इसो ही चर्य्या से गृहरुथ (पर 
सोक्ख ) परंपरा से उत्कृष्ट मोक्षसुख (लह॒दि) प्राप्त करता है। तपोधन दूसरे साधुओं को 
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वंय्याव॒त्य करते हुए अपने शरोर के द्वारा जो कुछ भी वेयाव॒त्य करते हैं वह पापारम्भ व 
हिंसा से रहित होती है तथा बचनों के द्वारा धर्मोपदेश करते है। शेष ओषधि, अन्नपान 
आवबि की सेवा गृहस्थों के अधीन है, इसलिये वंयावृत्य गृहस्थो का सुख्य धर्म है, किन्तु 
साधुओं का गौण है । दूसरा कारण यह है कि विकार रहित चेतन्य के चमत्कार को भावना 
के विरोधी तथा इंद्रिय विषय और कषायो के निमित्त से पंदा होने वाले आत्तं और रोद्र- 
ध्यान में परिणमते वाले गुहस्थों को आत्माधीन निश्चयधर्म के पालने का अवकाश नहीं 
है। यदि वे गृहस्थ वेयावत्यादि रूप शुभोपयोग धर्म से बर्तन करें तो खोटे ध्यान से बचते 
हैं तथा साधुओं की सगति से गृहस्थों को निश्चय तथा व्यवहार मोक्षसार्ग के उपदेश का 
लाभ हो जाता है, इससे ही वे गृहरथ परंपरा निर्वाण को प्राप्त करते हैं, ऐसा गाथा का 
अभिषम्राय है ॥॥|२५४।। 
इस तरह शभोपयोगी साधुओं की शुभोगयोग-सम्बन्धी क्रिया के कथन की मुख्यता 
से आठ गायाओं के द्वारा दूसरा स्थल पूर्ण हुआ । 
इसके आगे आठ गाथाओं तक पात्र अपात्र की परीक्षा को मुख्यता से व्याख्यान 
करते हैं-- 
अथ शुभोपयोगस्य कारणवंपरीत्यात्‌ फलबंपरीत्यं साधपति-- 
रागो पसत्थभूदो वत्युविसेसेण फलदि विवरीदं । 
णाणाभूमिगदाणिह बोजाणिव सस्सकालम्हि ॥२५५॥ 


राग प्रशस्तभूतो वस्तुविशेषेण फलति विपरीतम्‌ । 
नानाभूमिगतानीहई बीजानीव सस्यकाले ॥२५५॥ 


यर्थकेषामपि बीजाना भुधिवेपरीत्यान्तिष्पत्तिबेपरीत्यं तथेकस्थापि प्रशस्तरागल- 
क्षणस्थ शुभोपयोगस्य पात्रवपरीत्यात्फलबंपरीत्य॑ कारणविशेषात्कार्यविशेषस्यावश्यभा- 
वित्वात्‌ ॥२५५॥। 

भूमिका---अब, यह सिद्ध करते हैं कि शुभोपयोग की कारण की विपरीतता से 
फल की विपरीतता होती है-- 

अम्वयार्थ--[ इह तानाभूमिगतानि बीजानि इव | ज॑से इस जगत्‌ में अनेक प्रकार की 
भूमियों मे पडे हुये बीज [सस्यकाले ] धान्य काल मे विपरीत रूप से फलित होते है, उसी 
प्रकार [प्रशस्तभूतः राग. | प्रशस्तभूत राग [वस्तु विशेषेण| वस्तु-भेद से (पात्र भेद से) 
[विपरीत फलति ] विपरीत रूप फलता है । 
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टीका--जैसे एक बीज होने पर भी भूमि की विपरीतता से फल को जिपरोतता 
होती है, अर्थात्‌ अच्छी भूमि में उसो बीज का अच्छा अस्त उत्पस्न होता है ओर खराब 
भूमि में वही खराब हो जाता है यथा उत्पन्न ही नहों होता उसी प्रकार प्रशस्तरागस्वरूप 
शुभोपयोथ वह का वही होता है, फिर भी पात्र की विपरोतता से फल की विपरोतता 
होती है, क्योंकि कारण के भेद से कार्य का भेद अवश्यम्भावी (अनिवायं) है ॥२५४५॥ 

तज्त्पयंवत्ति 

अथ शुभोपयोगस्य पात्रभूतवस्तुविशेषात्फलविशेष दर्शयति-- 

फलदि फलति फल ददाति | स क* ? रागो राग । कथभूत ? पसत्यभूदों प्रशस्तभूतो दान- 
पूजादिख्प । कि फलति ? विवरोद विपरीतमन्यादृश भिन्नभिन्नफलम्‌ । केन कारणभूतेन ? 
यत्युविसेसेण जघन्यमध्यमोत्कृष्टभेदभिन्नपात्रभूतवस्तुविशेषण । अत्रार्थें दृष्टान्तमाह-णाणाभूमिगदाण् हू 
बोजाणिव सस्सकालम्हि नानाभूमिगतानीह बीजानि इव सस्यकाले धान्यनिष्पत्तिकाल इति । अयम- 
त्रार्थ --यथा जघधन्यमध्यमोत्कृष्टभूमिविशेषेन तान्येव बीजानि भिन्नभिन्नफल प्रयच्छन्ति तथा स एव 
वीजस्थानीयशुभोपयोगो भूमिस्थानीयपात्रभूतवस्तुविशेषेण 'भिन्नभिन्नफल ददाति | तेन कि सिद्धम्‌ । 
यदा पूर्वेसूत्रकथितन्यायेन सम्यक्त्वपूर्वक शुभोपयोगो भवति तदा मुख्यवृत्त्या पुण्यबन्धों भवति परपरया 
निर्वाण च। नो चेत्पुण्यबन्धमात्रमेव ॥२५५॥ 


उत्थानिका--प्रथम ही यह दिखलाते है कि पात्र की विशेषता से शुभोपयोगी को 
फल की विशेषता होती है--- 
अन्वय सहित विशेषा्थं--(पसत्थभ्दों रागो) धर्मानुरागरूप दान पूजादिक (वत्थु- 
विसेसेण ) पात्र की विशेषता से (विवरोदं) भिन्‍न भिन्‍त रूप फलता है (सत्सकालम्हि) जैसे 
धान्य की उत्पत्ति के काल में (णाणाभूमिगदाणिह) नाना प्रकार को पृथ्चियों से प्राप्त 
(बोजाणिष) बोज निश्चय से (फलदि) विभिन्‍न रूप फलता है । ज॑से ऋतुकाल में तरह 
तरह की भूमियों मे बोए हुए बीज जघन्य, सध्यम व उत्कृष्ट भमि के निभित्त से वहो बीज 
सिन्‍न-भिन्‍न प्रकार के फलों को पंदा करता है, तंसे ही यह बीजरूप शभोपयोग भूमि के 
समान जघन्य, मध्यम, उत्कृष्ट पात्रों के सेद से भिन्‍त भिन्‍त फल को देता है। इस कथन 
से यह भी सिद्ध हुआ है कि यदि सम्यग्दशंन पूर्वक शुभोपयोग होता है तो मुख्यता से पुण्य- 
बन्ध होता है परन्तु परम्परा वह निर्वाण का कारण है। मात्र पुण्यबन्ध को ही नहों 
करता है ॥२५५॥ 
अथ कारणवंपरीत्यफलवंपरीत्ये दर्शयति--- 
छद॒मत्थविहिदवत्थुसु ववणियमज्ञयणझाणदाणरदो । 
ण लहदि अपुणब्भाव॑ भाव॑ सादप्पगं लह॒दि ॥२५६॥ 
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ठंचस्थविहितवस्तुषु ब्रतनियमाध्ययनध्यानदानरत । 
ने लभते अपुनर्भाव भाव सातात्मक लभते।।२५६।। 


शुभोपयोगस्य सर्वश्व्यवस्थापितवस्तुषु प्रणिहितस्य पुण्योपचयपुर्वेक्रोष्पुनभावोपलम्भ: 
खिल फल तत्तु कारणबैपरीत्याद्विपयंय एव । तत्र छद्मस्थव्यवस्थापितवस्तुनि कारणवंपरोत्य॑ 
तेदु ब्रतनियमाध्ययनध्यानदानर्तत्वप्रणिहितस्थ शुभोपयोगस्यापुनर्भावशुन्यकेबलपुण्यगपसब- 


प्राप्त: फलवंपरोत्यं तत्सुदेवभनुअत्वम्‌ ॥२५६।। 

भूमिका--अब, कारण की विपरीतता ओर फल को विपरीतता बतलाते हैं-- 

अस्यधा्थ---[ छदास्थंविहितवस्तुष | जो जीव छठद्मस्थ विहित वस्तुओ मे (छद्मस्‍्थ 
अज्ञानी के हाख ऋषित देव-गुरु धर्मादे मे) [ब्रतनियमाध्ययनध्यानदानरत' | ब्रत-नियम- 
अध्यकद-ध्यान- दर मे रत होता है वह [अपुनर्भाव] मोक्ष को [न लभते] प्राप्त नही 
होता (किन्तु ), [छित्तत्मक भाव] सातात्मक भावको [लभते] प्राप्त होता है । 

टीका---शर्बज्ञ कथित बस्तुओं में युक्त शुभोपयोग का फल पुण्यसंचयपुर्वक मोक्ष को 
प्राप्ति है। वह फल, कारण की विपरोतता होने से विषरोत हो होता-है। वहां, 5द्मस्थ- 
कथित वस्तुयें बिंपरीत कारण हैं, छ्मस्थ कथित उपदेश के अनुसार द्त-नियम अध्ययन- 
ध्यान दानरतरूप से युक्त शुभोपयोग का फल मोक्षशुन्य केवल अधर्म पुण्य की प्राप्ति है, 
बहु फल को विपरीतता है, बहु फल सुदेव सनुष्यत्व है ॥२५६॥ 
तात्पयंधबलि 

अथ कारणवेपरीत्यात्फलमपि विपरीत भवतति तमेवार्थ दृश्यति , -- 

ण लहदि न लभते ? स क कर्त्ता ? बदणियमज्कयणझाणदाणरदो व्रतनियमाध्ययनध्यानदान- 
रत । केषु विषयेषु ? यानि ब्रतादीनि छदुमत्यविहिदवत्थुसु छत्वस्थविहितवस्तुषु अल्पज्ञानिपुरुषव्यव- 
स्थापितपात्रभूतवस्तुषु । इत्थभूत पुरुष क न लभते ? अपुणब्भाव॑ अपुनभंवशब्दवाच्य मोक्ष । तहिं 
कि लभते ? भाव सादप्यण लहदि भाव सातात्मक लभते | भावशब्देन सुद्ेवमनुष्यत्वपर्यायों ग्राह्म । 
सच कथभूत ? सातात्मक सद्देशोदयरूप इति। तथाहि-ये केचन निश्चयव्यवहारमोक्षमार्ग न 
जानन्ति पुण्यमेव मुक्तिकारण भणन्ति ते छद्मस्व्रशब्देन गहान्ते न च गणधरदेवादय. । ते छद्यस्थैरज्ञा- 
तिभि शुद्धात्मोपदेशशून्यैयें दीक्षितास्तानि छक्स्थविहितवस्तुनि भण्यन्ते । तत्पात्रससर्गेन यद्व्नत- 
नियमाध्ययनदानादिक करोति तदपि शुद्धात्मभावनानुकूल न भवति तत कारणान्मोक्ष न लभते सुदेव- 
मनुष्यत्व लभत इत्यथें ॥२५६।। 


उत्थानिका--आगे इसी को हृढ्तापूर्वक कहते है कि कारण की विपरीतता से फल 
भी उल्टा होता है-- 


अन्वय सहित विशेषाथ---( छठ्ठम॒त्य विहिदवत्थसु) अल्प ज्ञानियों केद्वारा कल्पित पात्र- 


पबयणसारों ] [ ६०५ 


भूत बस्तु अर्थात्‌ देव गुरु शास्त्र धर्मादि पदार्थों में (बदणियमज्ञयणवाणरवो) तथा व्रत, 
नियस, पठन-पाठन, ध्यान-दान में रत पुरुष (अपुणब्भाव) अपुनरंव अर्थात्‌ मोक्ष को (ण 
लह॒दि) नहीं प्राप्त कर सकता है, किन्तु (सादप्वगं भाव) सातामयी अवस्था को अर्थात्‌ 
सातावेदनीय के उदय से देव या मनुष्य पर्याथ को (लह॒दि) प्राप्त करता है। जो कोई 
निश्चय तथा व्यवहार सोक्षमार्ग को नहीं जानते हैं, केबल पुण्यकर्म को ही भरुक्ति का 
कारण कहते हैं उनको यहा छठद्मस्थ या अल्पक्ञानोी कहना चाहिये, न कि गणधरदेव 
आदि ऋषिगण । जो शुद्धात्मा के यथार्थ उपदेश को नहों दे सकते इन अल्पन्नानियों 
अर्थात्‌ मिथ्याज्ञानियों के द्वारा दीक्षितों को छग्मस्थ विहित वस्तु कहते हैं। ऐसे अय॑थार्भ 
कल्पित पात्रो के सम्बन्ध से जो ब्रत, नियम, पठन-पाठन, दान आदि काय॑, जो पुरुष करता 
है वह कार्य शुद्धात्मा के अनुकूल नहों होता है इसोलिये मोक्ष का कारण नहीं होता है, 
उससे बह सुदेव या मनुष्यपना प्राप्त करता है ॥२५६॥ 

अथ कारणवंपरीत्यफलवंपरीत्ये एवं व्याल्याति-- 

अविदिदपरमत्थेसु य विसयकसायाधिगेसु पुरिसेसु । 
जुट्ठ॑ कद॑ व दत्त फलदि कुदेवेस मणनेश्न ॥२५७॥ 
अविदितपरमार्थेषु व विषयकषायाधिकेषु पुरुषेषु । 
जुष्ट कृत वा दत्त फलति कुदेवेषु मनुजेषु ॥२५७॥ 

यानि हि छठद्मस्थव्यवस्थापितवस्तुनि कारणवंपरीत्यं ते खलु शुद्धात्मपरिज्ञानशून्य- 
तयानवाप्तशुद्धात्मवृत्तितया चाविदितपरमार्था विषयकवायाधिका: पुरुषा: तेषु शुभोपयोगात्म- 
कानां जुष्टोपकृतदत्तानां या केवलपुण्यापसदप्राप्ति: फलवंपरीत्य तत्कुदेवमनुजत्वम्‌ ॥२५७॥। 

भूमिका--अब, (इस गाथा मे भी) कारण विपरीतता ओर फल विपरीतता ही 
बतलाते हैं--- 

अन्वयार्थ--- [ अविदितपरमार्थेष ] जिन्होने परमार्थ को नही जाना है, [च] और 
[विषयकषायाधिकेषु ] जिनके विषय-कषाय की प्रबलता है, [पुरुषेषु| ऐसे पुरुषों के प्रति 
[जुध्ट क्ृत वा दत्त] सेवा, उपकार या दान [क्ुदेवेषु मनुजेषु] कुदेवरूप में और कुमनुष्य 
रूप मे [फलति] फलता है । 

टीका--जो छद्मस्थ कथित वस्तुयें हैं वे विपरीत कारण हैं। थे छद्मस्थ बास्तव में 
(१) शुद्धात्मज्ञान से शून्‍्यता के कारण 'परमार्थ को नहीं जानने बाले ओर (२) शद्धात्म- 
परिणति को प्राप्त त करने से विषयकषाय को प्रबलता बाले पुरुष हैं उनके प्रति 


६०६ | [ प्रवयणसारों 


शभोपयोगात्मक जीवों को-सेथा, उपकार या दान करने वाले जीवों को-जो केवल अधम 
पुष्य की प्राप्त है सो बह फल विपरोतता हे, वह (फल) कुदेव और कुमनुष्यत्व 


है ॥२५७॥ 
तात्पयेवृत्ति 

अथ सम्यक्त्ववब्रतरहितपात्रेषु भक्ताना कुदेवमनुजत्व भवतीति प्रतिपादयति , -- 

फ़लदि फलति। केषु ? क्ुदेवेसु मणबेसु कुत्सितदेवेषु मनुजेषु | कि कतृ ? जुट॒ढं जुष्ट सेवा 
कृता कद ब कृत वा किमपि वैयावृत्यादिक । दत्त दत्त किमप्याहारादिकम्‌ । केषु ? पुरुसेसु पुरुषेष॒ 
पात्रेषु | किविशिष्टेपु ? अविदिदपरमस्थेसु य अविदितपरमार्थेषु च परमात्मतत्त्वश्रद्धानज्ञानशुन्येषु । 
पुनरपि कि रूपेषु ? विसयकसायाधिगेसु विषयकषायादिकेषु विषयकषायाधीनत्वेन निविषयशुद्धात्म- 
स्वरूपभावना रहितेषु इत्यर्थ ॥॥२५७॥।। 

उत्थानिका--आगे फिर भी कहते है कि जो जीव सम्यरदर्शन तथा ब्रत रहित 


पात्रों के भक्त है वे नीच देव तथा मनुष्य होते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(अविदिदपरमत्थेस) जो परमार्थ अर्थात्‌ सत्याथ्थं पदार्थों 
को नहीं जानते व जिनको परमात्मा के तत्व का श्रद्धान ज्ञान नहीं है (य विषयकसाया- 
घिगेसु) तथा जिनके भीतर पंचेंद्रियों के विषयों की तथा मान लोभ आदि कषायों की बड़ी 
प्रबलता है ऐसे (पुरिसेस्‌) पात्रों मे (जुटठ) की हुई सेवा (कद) किया हुआ बेयावृत्यादिक 
(व दत्त) या दिया हुआ आहार ओषधि आदि दान (कुदेवेसु) नीच देवों मे (मणुजेस) ओर 
मनुष्यों मे (फलदि) फलता है। जिन पात्रो या साधुओं के परमात्मतत्त्व का ज्ञान श्रद्धान 
नहीं है, जो विषय कषायों के अधोन होने के कारण निधिकार शुद्धात्मा के स्वरूप की 
भावना से रहित हैं उनकी भक्ति के फल से नीच देव तथा मनुष्य हो सकता है ॥२५७॥ 
भेथ कारणबंपरीत्यात्‌ फलमधविपरोत न सिध्यतीति श्रद्धापपति--- 
जदि ते विसयकसाया पाव त्ति परूविदा व सत्थेसु । 
किह ते तप्पडिबद्धा पुरिसा णित्थारगा होति॥२५८॥ 
यदि ते विषयकषाया पापमिति प्ररूपिता वा शास्स्रेषु । 
कथ ते तत्प्रतिबद्धा पुरुषा निस्तारका भवन्ति ॥२५८५॥ 
विधयकषायास्तावत्पापमेव तद्वन्त: पुरुषा अपि पापमेव तबनुरक्ता अपि पापानुर- 
कत्वात्‌ पापमेव भवन्ति । ततो विषयकषायवन्त: स्वानुरक्तानां पुण्यायापि न कल्प्यन्ते 
कथ्य पुनः संसारनिस्तारणाय । ततो न तेभ्यः फलमविपरोत॑ सिध्येत्‌ ॥२५८५॥ 
भूमिका--अब, यह श्रद्धा करवाते हे कि कारण को विपरीतता से अविपरीत फल 


सिद्ध नहीं होता-- 


प्रवयणसारो ] [ ६०७ 


अन्वयार्थ-- [ यदि वा] थदि [ते विषयकषाया:] वे विषयक्रषाय [पापम] 
पाप है, [इति] इस प्रकार [शास्त्रेष] शास्त्रों मे [प्ररूपिता:] प्ररूपित किया गया है, तो 
[तत्प्रतिबद्धों ] उन विषय-कषायों मे लीन [ते पुरुषा ] वे पुरुष [निस्तारकाः | पार 
लगाने वाले [कथ भवन्ति] कंसे हो सकते है ? 

टीका--प्रथम तो विषय कषाय पाप ही हैं, विधयकथायवान पुरुष भो पाप ही हैं, 
इसलिए घिषय कषायवान पुरुषों के प्रति अनुरक्त जीव भी पाप में अनुरक्त होने से पाप हो हैं, 
विषय कषायवान्‌ पुरुष अपने भक्त पुरुषों को पुण्य का कारण भी नहीं होते, तब फिर वे 
संसार से पार उतारने के कारण तो कंसे हो सकते है ? नहीं हो सकते, इसलिये उनसे 
अबिपरीत फल सिद्ध नही होता । 

तात्पयंबत्ति 

अथ तमेवार्थ प्रकारान्तरेण दृढयति-- 

जदि ते विसयकसाया पावत्ति परूविदा य सत्थेसु यदि च ते विषयकषाया पापमिति प्ररूपिता 
शास्त्रष्‌ किह ते तप्पडिबद्धा पुरिसा णित्थारगा होंति कथ ते तत्प्रतिबद्धा विषयकषायप्रतिबद्धा 


पुरुषा निस्तारका ससारोत्तारका दातृणा ? न कथमपीति । एतदुक्त भवति--विषयकषायास्तावत्पाप- 
स्वरूपास्तद्वन्त पुरुषा अपि पापा एव ते च स्वकीयभक्ताना दातृ णा पुण्यविनाशका एवेति ॥२५८॥ 


उत्थानिका--आगे इस ही अर्थ को दूसरे प्रकार से हृढ करते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(जदि) यदि (ते विसयकसाया) थे इन्द्रियों के विषय 
क्रोध कषाय आदि (सत्येतु) शास्त्रों मे (पार्वात्त) पापों का उपदेश देने वाले (परूविदा) 
कहे गये है (तप्पडिबद्धा) उन विषय कषायो मे सम्बन्ध रखने वाले (ते पुरिसा) वे अल्प 
ज्ञानी पुरुष (णित्थारगा) अपने भक्तो को ससार से तारने वाले (किह होंति) कसे हो सकते 
है ? नहीं हो सकते । विषय और कषाय पाप रूप है इसलिये उनके धारणे वाले पुरुष भी 
पाप रूप हो हैं। तब बे अपने भक्तों के व दातारो के वास्तव में पुण्य के नाश करने वाले 
है ॥२५५८॥ 
अथाविपरीतफलकारण कारणमविषरीत दर्शंयति-- 
उवरदपावो पुरिसो समभावो धम्सिगेस सब्वेसू । 
गुणसमिदिदोवसेवी हवादि स भागी सुमग्गस्स ॥२५६॥ 


उपरतपाप पुरुष समभावों धामिकेषु सर्वेषु । 
गुणसमितितोपसेवी भवति स भागी सुमार्गस्य ॥२५६॥। 


उपरतपापस्वेन स्वंधभिमध्यस्थत्वेन गुणग्रामोपसेवित्वेत व संम्यग्दशंनज्ञानचा रि- 


दर्द ] [ ण्वयणसारो 


त्रयोगपद्धपरिणतिनिवुतेकाग्र घात्मकसुमार्ग भागी स श्रमण: स्वय परस्य मोक्षपुण्यायतन- 
त्यावविवरीतफलकारण कारणमविपरोत॑ प्रत्येयम्‌ ।१२५४॥ 

भूमिका--अब, अविपरीत फल का कारण ऐसा जो “अविपरीत कारण उसको 
बतलाते है--- 

अन्वयार्थ--[ उपरतपापः ] जिसके पाप रुक गया है, [सर्वेष धामिकेषु समभाव ] 
जो सभी धामिको के प्रति समभाववान्‌ है, और [गुणसमितितोपसेवी |] जो गुणसमुदाय का 
सेवन करने वाला है, [स पुरुष.] वह पुरुष [सुमागस्य | सुमागे का [ भागी भवति] भागी 
होता है अर्थात्‌ सुमार्गवान है । 

टीका--पाप के रुक जाने से, सर्व धर्मियों के प्रति स्वयं मध्यस्थ होने से और गुण- 
समूह का सेवन करने से जो सम्यग्दर्शन ज्ञान चारित्र की युगपत्‌ परिणति से रचित 
एकाप्रता स्वरूप सुमाग का पात्र है, बह क्षमण निज को ओर पर को सोक्ष का और पुष्य 


का आयतन है इसलिये बह (श्रमण) अविपरीत फल का कारण ऐसा अविपरोत कारण है, 
ऐसी प्रतीति करनो चाहिये ॥२५६॥। 
तात्पयवति 
अथ पात्रभूततपोधनलक्षण कथयति-- 
उबरदपाबों उपरतपापत्वेन सब्वेसुधम्मिगेसुगुणसमसिदिदोबसेबी सर्वधामिकसमदशित्वेन 

शुणग्रामसेवकत्वेन च समभावों पुरिसो स्वस्थ मोक्षकारणत्वात्परेषा पुण्यकारणत्वाच्चेत्थभूतग्रुणयुक्त 
पुरुष. सुमग्गस भागों सम्यग्दशनज्ञानचारित्रेकाग्रभलक्षणनिश्चयमोक्षमार्गस्य भाजन हबदि भव- 
तीति ॥२४५६॥ 

उत्थानिका--आगे उत्तम पात्ररूप तपोधन का लक्षण कहते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ---(स॒ पुरिसो ) वह पुरुष (सुमग्गस्स भागी) मोक्षमा्ग का 
पात्र (हजदि) होता है जो (उपरदपावो) सर्व विषय कधाय रूप थापों से रहित है, (सब्बेसु 
धस्मिगेसु समभावों ) धर्मात्माओं मे समान भाव का धारी है तथा (गुणसमिदिदोवसेवो) गुणों 
के समूहों को रखने वाला है | जो पुरुष सर्व पापों से रहित है, सर्व धर्मात्माओं में समान 
हृष्टि रखने वाला है तथा गुण समुवाय का सेवने बाला हे और आप स्वय सोक्षमार्गी 
होकर दूसरों के लिये पुण्य की प्राप्ति का कारण है, ऐसा ही महात्मा सम्यग्दर्शन ज्ञान 
चारित्र को एकता रूप निश्चयमोक्षमार्ग का पात्र होता है ॥२५ै॥ 

अथाविषपरीतफलकारण कारणमविपरीत व्याख्याति-- 


असुभोवयोगरहिदा सुद्धुवजुत्ता सुहोवजुत्ता वा । 
णित्यारयंति लोग तेसु पसत्यथं॑ लह॒दि भत्तो ॥२६०॥ 


पवयणसारो ] [ ६०दै 


अशुभोपयोगरहिता शुद्धोपयुक्ता शुभोपयुक्ता वा। 
निस्तारयन्ति लोक तेषु प्रशस्त लभते भक्त |॥२६०॥ 

यथोक्तलक्षणा एवं. श्रमणा मोहब्वेषाप्रशस्त रागोच्छेदादशभोषयोगवियुक्ता: सनन्‍्तः 
सकलकषायोबयविश्छेदात्‌ कदालित्‌ शुद्धोपयुक्ता: प्रशस्तरागविपाकात्कदाचिक्षछुभोपयुक्ताः 
स्वयं मोक्षायतनत्वेन लोक निस्तारयन्ति तज्धूक्तिभावप्रवत्तप्रशस्तभावा भवन्ति परे च 
पुण्यभाज: ॥२६०॥ 

भूमिका--अब, अविपरीत फल का कारण, ऐसा जो “अविपरीत कारण” है उसे 
विशेष समझाते हैं-- 

अन्वयाथं--- [ अशुभोपयोगरहिता ] जो अशुभोपयोगरहित वतंते हुये [शुद्धोपयुक्ता ] 
शुद्धोपयुक्त [वा] अथवा [शुभोपयुक्ता ] शुभोपयुक्त होते है, वे (अ्रमण) [लोक निस्तार- 
यन्ति | लोगो को तार देते है, (और) [तेषु भक्तः ] उनके प्रति भक्तिवान्‌ जीव [ प्रशस्त ] 
प्रशस्त (पुण्य) को [लभते] प्राप्त करता है । 

टोका--यथोक्त लक्षण वाले श्रमण ही-जो कि मोह, द्वेष और अप्रशस्त राग के 
उच्छेद से अशुभोषयोगरहित वर्तते हुये, समस्त कषायोदय के विक्रछेद से कदाचित्‌ शुद्धोप- 
युक्त (श॒द्धोपयोग में युक्त) और प्रशस्त राग के विपाक से कदाचित्‌ शुभोपयुक्त होते हैं बे- 
स्वयं मोक्षायतन होने से लोक को तार देते हैं, ओर उनके प्रति भक्ति भाव से जिनके 
प्रशस्त भाव प्रवरतता है ऐसे पर जीव पुण्य के भागी होते हैं ॥२६०॥॥ 

तात्पयंबत्ति 

अथ तेषामेव पात्रभूततपोधनाना प्रकारान्तरेण लक्षणमुपलक्षयति , --- 

सुद्ध बजुत्ता सुहोबजुत्ता वा शुद्धोपपोगशुभोपयोगपरिणतपुरुषा पात्र भवन्तीति । तथथा-- 
निविकल्पसमाधिबलेन असुभोषयोगरहिदा शुभाशुभोपयोगद्बरहितकाले कदाचिद्वीतरागचारित्र- 
लक्षणशुद्धोपयोगयुक्ता कदाचित्पुनर्मोहद्रेषाशुभरागरहितकाले सरागचारित्रलक्षणशुभोपयोगयुक्‍्ता 
सन्‍्तो लोग भव्यलोक णित्थारयति निस्तारयन्ति तेसु भक्तों तेषु च भव्यों भक्तो भव्यवरपुण्डरीक. 
पसत्थ प्रशस्तफलभूत स्वर्ग लह॒दि लभते परपरया मोक्ष चेति भावार्थ ॥२६०॥ 


एवं पात्रापात्रपरीक्षाकथनमुख्यतया गाथापञ्चकेन तृतीयस्थल गतम्‌ । इत ऊद्ध्व॑ आचार- 
कथितक्रमेण पूर्व कथितमपि पुनरपि दृढीकरणार्थ पिशेषेण तपोधनसमाचार कथयति । 


उत्थानिका---भागे और भी उत्तम पात्र तपोधनो का लक्षण अन्य प्रकार से 
कहते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(अशुभोवधोगरहिदा) जो अशुत्त उपयोग से रहित हैं, 
(सुद्ध बजुत्ता) शुद्धोपयोग में लोन है (वा सुहोवजुत्ता) या कन्नी शुभोपयोग में बतंते हैं थे 


६१० ] [ पवयणसारो 


(लोगं णत्यारयंति) जगत्‌ क्रो तारने वाले हैं (तेसु भत्तो) उनमें भक्ति करने वाला (पसत्थं) 
उत्तम पुण्य को (लह॒दि) प्राप्त करता है। जो मुनि शुद्धोपपोग और शभोपयोग के धारो 
हैं, बे ही उत्तम पात्र हैं। निविकल्पसमाधि के बल से जब शुभ और अशुभ दोनों उपयोगो 
से रहित हो जाते हैं तब वोतरागचारित्ररूप शुद्धोपयोग के धारो होते हैं । कदाचित्‌ मोह, 
हेंष व अशुभ राग से शून्य रहकर सराणचारित्रमय शुभोपयोग मे बतंन करते हुए भव्य 
लोगों को तारते हैं । ऐसे उत्तम पात्र साधुओं मे जो भव्य भक्तिमान्‌ है वह भव्यों मे मुख्य 
जोब उत्तम पुण्य बांधकर स्वर्ग पाता है तथा परम्पराय मोक्ष का लाभ करता है ॥२६०॥ 

इस तरह पात्र-अपात्र की परीक्षा को कहने की मुख्यता से पांच गाथाओं के द्वारा 
तोसरा स्थल पूर्ण हुआ इसके आगे आचार के कथन के हो क्रम से पहले कहे हुए कथन को 
ओर भो दृढ़ करने के लिये विशेष करके साधु का व्यवहार कहते है । 

अथाविपरोतफलकारणाविपरीतकारणसमुपासनप्रव॒त्ति सामान्यविशेषतों विधेयतया 
सुत्रह्देतेनो पदर्शयति---- 

विटठा पगदं वत्थ अब्भुट्ठाणप्पधाणकिरियाहि । 
बट््‌टदु तदो गुणादों विसेसिदव्वों कत्ति उबदेसो ॥२६१॥ 
दृष्ट्वा प्रकृत वस्त्वभ्युत्थानप्रधानक्रियाभि । 
बतंतां ततो गुणाद्विशेषितव्य इति उपदेश ॥२६१॥ 

भ्रमणानामात्मविशद्धिहेतो प्रकृते बस्तुनि तदनुकूलक्रियाप्रवत््या गुणातिशयाधानम- 
प्रतिषिद्धमू ॥२६१॥। 

भूमिका---अब, अविपरोत फल का कारण जो 'अविपरीत कारण' उसको उपासना 
रूप प्रवृत्ति सामान्यतया ओर विशेषतया करने योग्य है, यह दो सूत्रों द्वारा बतलाते हैं--- 

अन्वयार्थ--[ प्रकृत वस्तु] यथाजात मुनि को [दृष्ट्वा] देखकर (प्रथम तो) 
[अभ्युत्यानप्रधानक्रियाभि ] सम्माना्थं खडे होना आदि क्रियाओं को [वर्तताम] करो 
[तत ] फिर उन्त क्रियाओं में [गुणात्‌ | गुणानुसार [ विशेषितव्य ] विशेषता करनो चाहिये 
[इति उपदेश'] ऐसा उपदेश है । 

टीका--शभ्रमणों के आत्मविशुद्धि को हेतुभमृत यथामात श्रमण के प्रति उनके योग्य 
क्रिया रुप प्रवत्ति से गुगातिशयता के आधान करने का निषेध नही है ॥२६१॥। 

तात्पयंबृत्ति 

अथाभ्यागततपोधनस्य दिनत्रयपयेन्त सामान्यप्रतिर्षात्त तदनन्तर विशेषप्रतिपत्ति दर्शयति ,-- 

बट्टदु वत्ततामू। सक ? अत्रत्य आचार्य । कि छृत्वा ? विटठा दृष्टवा। कि ? वत्थु 
तपोधनभूत पात्र वस्तु ॥ कि विशिष्टम ? पणद प्रकृत अभ्यन्तरनिरुपरागशुद्धात्मभावनाज्ञापकबहि- 


परबयणसारो ] [ ६११ 


रज्जनिग्रेन्थनिविकाररूपम्‌ । काभि इृत्वा वत्तताम्‌ ? अब्भुट्ठाणप्पधाणकिरियाहि अभ्यागतयोग्या- 
चारविहिताभिरभ्युत्थानादिक्रियाभि तदो गरुणादों ततो दिनत्रयानन्तर गरुणादगुणविशेषात्‌ विसेसिदब्बो 
त्ति तेन आचार्येण स तपोधनों रत्नत्रयभावनावृद्धिकारणक्रियाभिविशेषितव्य ? त्ति उवबेसो इत्युपदेश 
सर्वश्षगणधरदेवादीनामिति ॥२६१॥ 


उत्थानिका--आगे दर्शाते है कि जो कोई साधु सघ मे आवे उनका तीन दिन तक 
सामान्य सम्मान करना चाहिये | फिर विशेष क ना चाहिये-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(पगद वत्थु) यथार्थ पात्र को (दिट्ठा) देखकर (अब्भु- 
ट्ठाणप्पधाणकिरियाहि) उठ कर खड़ा होना आदि क्रियाओं से (बटूदु) बतंन करना योग्य है, 
(तबो) पश्चात्‌ (गुणदो) रत्नत्रयमय गुणों के कारण से (विसेसिदव्बों) उसके साथ विशेष 
वर्ताव करना चाहिये (त्ति उबदेसो) ऐसा उपदेश है। आचाय महाराज किसो ऐसे साधु 
को-जो भीतर बीतराग शु॒द्धात्मा की भावना का प्रगट करने वाला बाहरी निग््नन्थ के 
निधिकार रूप का धारी है-आते देखकर उस अभ्यागत के योग्य आचार के अनुकूल उठ 
खड़ा होना आबि क्रियाओं से उसके साथ बर्तन करें । फिर तीन दिनों के पीछे उसमे गुणों 
की विशेषता के कारण से उसके साथ रत्नत्रय को भावना की वद्धि करने वाली क्रियाओं 
के द्वारा विशेष वर्ताव करें। ऐसा सर्वज्ष भगवान्‌ व गणधरदेवादि का उपदेश है ॥॥२६१॥ 
विशेष कथयति--- 
अब्मुट्ठाणं गहणं उबासणं पोसणं च सक्‍कारं | 
अंजलिकरणं पणमं भणिदर्सिह गुणाधिगाणं हि ॥२६२॥ 


अभ्युत्थान ग्रहणमुपासन पोषण च सत्कार । 
अञ्जलिकरण प्रणामो भणितमिह गुणाधिकाना हि ॥२६२!। 


श्रमणाना स्वतोषधिकगुणानासभ्युत्यानग्रहणोपासनपोषणसत्काराञ्जलिकरणप्रणाम- 
प्रवत्तयो न प्रतिषिद्धा: ॥२६२॥ 

भूमिका--विशेष कथन करते है--- 

अन्वयार्थ--[ गुणाधिकाना हि] ग्रुण मे अधिक (श्रमणो) के प्रति [अभ्युत्थान ] 
सम्मानाथ खडे होना, [ ग्रहण] आदर से स्वीकार [उपासन] सेवा [पोषण] पोषण उनके 
अशन, शयनादि की चिन्ता [सत्कार.] गुणो की प्रशसा [अञ्जलिकरण ] विनयपूर्वक हाथ 
जोडना [च] और [प्रणामः] प्रणाम करना [इह ] यहा [भणितम॒] कहा है । 

टोका---भ्रमणों को अपने से अधिक ग्रुणी मुनि प्रति अभ्युत्यान, प्रहण, उपासन, 
पोषण, सत्कार, अंजलिकरण और प्रमाणरूप प्रवृत्तियां निषिद्ध नही हैं ॥२६२॥ 
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तात्पयंब॒त्ति 
अथ तमेव विशेष कथयति , -- 
भणिद भणित कथित इह अस्मिस्ग्रन्थे । केषा सम्बन्धी ? गरुणाधिगाण हि गुणाधिक- 
तपोधनाना हि स्फूटम्‌। कि भणितम्‌ ? अब्भुट्ठाण गहण उवासर्ण पोसण व सकक्‍्कारं अजलिकरण 
पत्मम॑ अभ्युत्थानग्रहणोपासनपोषणसत्काराञ्जलिकरणप्रणामादिकम्‌ । अभिमुखगमनमभ्युत्थानम्‌, 
ग्रहण स्वीकार, उपासन शुद्धात्मभावनासहकारिकारणनिमित्त सेवा, तदर्थमेवाशनशयनादिचिन्ता 
पोषणम्‌, भेदाभेदरत्नत्रयगुणप्रकाशन संत्कार, बद्धाञ्जलिनमस्का रो5ञज्जलिकरणम्‌, नमोस्त्विति 
वचनव्यापार प्रणाम इति ॥२६२॥। 
उत्थानिका--आगे उस क्रिया को ही विशेष रूप से प्रगट करते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(इह) इस ग्रंथ मे (हि) निश्चय करके (गुणाधिगाणं) 
अपने से अधिक गुण बालों के लिये (अब्भुट्ठाण) उनको आते देखकर उठ खडा होना 
(गहणं ) उनको आदर से स्वोकार करना (उवासण) उनकी सेवा करना (पोसण) उनकी 
रक्षा करना (सक्‍्कारं) उनका आवर करना (च अंजलिकरण पणमं) तथा हाथ जोड़ना 
और नमस्कार करना (भणिदं ) कहा गया है। खड़े होकर सामने जाना सो अभ्युत्थान है, 
उनको सत्कार के साथ स्वीकार करना बंठा कर आसन देना सो ग्रहण है, उनके शुद्धात्मा 
को भावना में सहकारों कारणों के निमित्त उनकी वेयावृत्य करना सो सेवा है, उनके 
भोजन, शयन आदि की चिन्ता रखनो सो पोषण है, उनके व्यबहार ओर निश्चयरत्नत्रय 
के गुणों की महिमा करनो सो सत्कार है, हाथ जोड़कर नमस्कार करना सो अंजलिकरण 
है, नमोस्तु ऐसा वचन कहकर दंडबत्‌ करना सो प्रणाम है। गुणों से अधिक तपोधनो को 
इस तरह विनय करना योग्य है २६२१ 
अथ श्रमणाभासेष सर्वा. प्रवत्तो: प्रतिषंधयति-- 
अब्भुट्ठेया समणा सुत्तत्थविसारदा उबासेया । 
संजमतवणाणडढा पणिवदणोया हि समर्णेहि ॥२६३॥ 
अब्भुत्थेया श्रमणा सृत्रार्थविशारदा उपासेया । 
सयमतपोज्ञानाढ्या प्रणिपतनीया हि श्रमण ॥२६३॥। 


सूत्रार्थवशारद्यप्रवतितसंयमतप स्वतत्त्वज्ञानानामेव श्रमणानामस्युत्यानादिकाः प्रव- 
त्तयोधप्रतिषिद्धा इतरेषां तु श्रमणाभासानां ता प्रतिषिद्धा एवं ॥२६३॥। 

भूमिका---अब, श्रमणाप्तासों के प्रति समस्त प्रवृत्तियों का निषेध करते हैं-- 

अन्यवार्थ--[ भ्रमण हि] श्रमणो के द्वारा [सृत्राथेविशारदा ] सूत्रों के और सूत्र- 
कथित पदार्थों के ज्ञान मे निपुण तथा [सयमतपोज्ञाना ढथा ] सयम, तप और ज्ञान मे 
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समृद्ध [ श्रमणा ] श्रमण [अभ्युत्थेया* उपासेया: प्रणिपतनीया | अभ्युत्यान, उपासना और 
प्रणाम करने योग्य हैं । 
टीका--जिनके सुत्रों मे और पदार्थों मे निपुणता के द्वारा संयम, तप ओर स्वतत्व 
का शान प्रवतंता है उन भ्रमणो के प्रति हो अभ्युत्यानादिक प्रवत्तियां अनिषिद्ध हैं, परन्तु 
उनके अतिरिक्त अभय श्रमणाभासो के प्रति उन प्रवत्तियो का निषेध ही है ॥२६३॥। 
तात्पयंब॒त्ति 
अथाभ्यागताना तदेवाभ्युत्थानादिक प्रकारान्तरेण निदिशति , -- 
अब्भुटठेया यद्यपि चारित्रगुणेनाधिका न भवन्ति तपसा वा तथापि सम्यग्ज्ञानगुणेन ज्येष्ठ- 
त्वातृश्रुतविनयार्थमभ्युत्थेया अभ्युत्थेया अभ्युत्थानयोग्या भवन्ति । के ते ? स्म्रणा निग्नेन्थाचार्या । 
कि विशिष्टा ? सुतत्यविसारदा विशुद्धज्ञानदशनस्वभावपरमात्मतत्त्वप्रभृत्यनेकान्तात्मकपदार्थेषु 
दीतरागसवज्ञप्रणीतमार्गेण प्रमाणनयनिक्षेपैविचारचतुरचेतस सूत्रार्थविशारदा । न केवलमभ्युत्थेया 
उवासेया परमचिज्ज्योति परमात्मपदार्थपरिज्ञानार्थमुपासेया परमभकत्या सेवनीया । सजममतबणाणडढा 
पणिवदणाीया हि सयमतपोज्ञानाढ्या प्रणिपतनीया हि स्फुटम्‌ बहिरड्ज ौर्द्रियसयमप्राणसयमबलेना- 
भ्यन्तरे स्वशुद्धात्मनि यत्नपरत्व सयम । बहिरज्भानशनादितपोबलेनाभ्यन्तरे परद्रव्येच्छानिरोधेन च 
स्वस्वरूपे प्रतणत विजयन तप । बहिरद्भपरमागमाभ्यासेनाभ्यन्तरे स्वसवेदनज्ञान सम्यस्ज्ञानम्‌ । 
एवमुक्तलक्षण सयमतपोज्ञानैराड्या परिपूर्णा यथासम्भव प्रतिवन्दनीया । के ? समर्णेहि श्रमणैरिति । 
अत्रेद तात्पयंम्‌--ये बहुश्रुता अपि चारित्राधिका न भवन्ति तेषपि परमागमाभ्यासनिमित्त यथायोग्य 
बन्दनीया । द्वितीय च कारण--ते सम्यक्त्वे ज्ञाने च पू्वमेव दृढ़तरा अस्य तु नवतरतपोधनस्थ 
सम्यक्त्वे ज्ञाने चापि दाढ्य नास्ति तहि स्तोकचारित्राणा किमर्थमागमे वन्दनादिनिषेध कृत इति 
चेत्‌ ? अतिप्रसड्डनिषेधार्थमिति ॥२६३॥ 
उत्थानिका---आगे अभ्यागत साधुओ की विनय को दूसरे प्रकार से बताते है-- 
अन्वय सहित विशेषा्थें--(समर्णोह) साधुओं के द्वारा (हि) निश्चय करके 
(सुत्तत्यविसारदा) शास्त्रों के अर्थ में निपुण तथा (संजमतवणाणड्ढा) सयम, तप ओर 
ज्ञान से पूर्ण (समणा) साधुगण (अब्भुट्ठेया) खड़े होकर आदर करने योग्य हैं, (उवासेया) 
उपासना करने योग्य हैं तथा (पणिवंदणोया) नमस्कार करने योग्य हैं। जो निम्नंथ आचार्य, 
उपाध्याय या साधु विशुद्ध ज्ञान दर्शन स्वप्ावभय परमात्मतत्त्व को आदि लेकर अनेक 
धर्ममय पदार्थों के जानने में बोतराग सर्वक्ञ द्वारा कथित सार्ग के अनुसार प्रमाण, नय, 
निक्षेपों के द्वारा विचार करने के लिये चतुर बुद्धि के धारक हैं तथा बाहर मे इन्द्रियसंयम 
व प्राणिसंयम को पालते हुए भोतर में इनके बल से अपने शुद्धात्मा के ध्यान मे यत्नशोल 
हैं ऐसे सपमी हैं तथा बाहर मे अनशनादि तप को पालते हुए भीतर मे इनके बल से परद्रव्यों 


को इच्छा को रोककर अपने आत्मस्वरूप मे तपते है ऐसे तपस्थों हैं, तथा बाहर में पर- 
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मागस का अभ्यास करते हुए भीतर सें स्वसवेदन ज्ञान से पूर्ण हैं ऐसे साधुओ को दूसरे 
साधु भाते देख उठ छड़े होते हैं, परम चेतन्य ज्योतिमय परमात्म पदार्थ के ज्ञान के लिये 
उनकी परम भक्ति से सेवा करते हैं तथा उनको नमस्कार करते हैं। यदि कोई चारित्र व 
तप में अपने से अधिक न हो तो भी सम्यगज्ञान से बड़ा समझकर श्रुत को विनय के लिये 
उनका आदर करते हैं। यहां यह तात्पय है कि जो बहुत शास्त्रों के ज्ञाता हैं, परन्तु चारित्र 
में अधिक नहीं हैं तो भी परमागम के अभ्यास के लिये उनको यथायोग्य नमस्कार करना 
योग्य हे । दूसरा कारण यह है कि वे सम्यग्दर्शन तथा सम्यगज्ञान में पहले से हो दृढ़ है । 
जिसके सम्यकत्व व ज्ञान में दृढ़ता नहीं है वह साधु बदना योग्य नहों है। आगम में जो 
अल्प चारित्र वालों को बन्दना आदि का निषेध किया है, वह इसीलिये की मर्यादा का 
उल्लंघन न हो ॥२६३॥ 
अथ कोद्श: श्रसमणाभासो भवतीत्याल्याति-- 
ण हवदि समणो त्ति' मदो संजमतवसत्तसंपजुत्तो वि। 
जदि सहहदि ण अत्थे आदापधाणे जिणक्खादे ॥२६४॥ 


न भवति श्रमण इति मत सयमतप सूत्रसप्रयुक्तो5पि । 
यदि श्रद्धत्ते नार्थानात्मप्रधानान्‌ जिनाख्यातान्‌ ॥२६४॥। 


आगमज्ञोषपि संयतोषषि तपःस्थोषपि जिनोदितमनन्तार्थनिर्भर विश्व स्वेनात्मना 
शेयत्वेन निष्पीतत्वादात्मप्रधानमश्नदृधान श्रमणाभासो भवति ॥२६४॥ 

भमिका--अब, श्रमणाभास कंसा (जीव) होता हे सो कहते हैं-- 

अम्वयार्थ--- [ सयमतप सूत्रसप्रयुक्त: अपि] सूत्र, सयम और तप से सयुकत होने पर 
भी [यदि] यदि (वह जीव) [जिनाख्यातान| जिनोक्त [आत्मप्रधानान] आत्मप्रधान 
[अर्थान्‌] पदार्थों का [न श्रद्धत्ते] श्रद्धान नही करता तो वह [श्रमण न भवति] श्रमण 
नही है, [इति मतः] ऐसा [आगम मे] कहा है । 

टीका--आगम का ज्ञाता होने पर भी सयत होने पर भी तप में स्थित होने पर 
भी, जिनोक्त अनन्त पदार्थों से भरे हुये विश्व को अपने आत्मा द्वारा ज्ञेयरूप से जानता है 
इस कारण उस विश्व सें आत्म प्रधान हे, जो जीव उसका श्रद्धान नहीं करता है वह 
श्रमणाभास है ॥२६४॥ 

१ इृदि (जन्ब॒ु०)। 
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तात्पयंवृत्ति 

अथ श्रमणाभास कीदुशों भवतीति पृष्टे प्रत्युत्तर ददाति , -- 

ण हवदि समणो स श्रमणो न भवति इंदि मदो इति मत सम्मत ।क्व ? आगमे । कथभूतो5पि? 
सजमतयसुत्तसप्पजुसोबि सयमतप श्रुते सप्रयुक्तोषपि सहितोर्थप । यदि किम्‌ ? जदि सहृहदि ण यदि 
चेन्मूढत्रयादिपञ्चविशतिसम्यक्त्वमलरहित सन्‌ न श्रद्धत्ते न रोचते न मन्यते । कानू ? अत्थे पदार्थान्‌ । 
कथ भूतान्‌ ? आदपधाणे निर्दोषिपरमात्मप्रभूतीन्‌। पुनरपि कथ भूतान्‌ ? जिणक्खादे वीतरागसवव- 
शेनाख्यातान्‌ दिव्यध्वनिना प्रणीतान्‌ गणधरदेवैग्रंस्थविरचितानित्यर्थ ॥२६४॥। 


हा उत्थानिका--आगे श्रमणाभास कसा होता है इस प्रश्न के उत्तर मे आचाय॑ 
कहते है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(संजमतवसुत्तसप्पजत्तोवि) संयम, तप तथा शास्त्रज्ञान 
सहित होने पर भो (जदि) जो कोई (जिणक्खादे ) जिनेन्द्र द्वारा कहे हुए (आदपधाणे अत्थे) 
आत्मा को मुख्य करके पदार्थों को (ण सह॒हृदि) नहों भ्रद्धान करता है (समणोत्ति ण 
हवदि मदो) वह साधु नहों हो सकता है, ऐसा माना गया है। यदि साधु, संयम भी 
पालता हो, तप भो करता हो, शास्त्रश्ञान सहित भो हो परन्तु तीन मुढ़ता आदि सम्यक्‍्त्य 
के परचोस दोषों से रहित होकर बीतराग सर्वज्ञ द्वारा प्रकाशित तथा दिव्य-ध्वनि अनुसार 
गणधर द्वारा प्रंथो मे गुम्फित निर्दोष परमात्मा आदि पदार्थ-समृह का श्रद्धान नही करता, 
रुचि नहीं रखता, मान्यता नहीं देता, बहू भ्रमण नहों है अर्थात्‌ सिथ्य(हृष्टि है ॥२६४॥ 
अथ श्रामण्येन समसननुसन्यमानस्य विनाशं दर्शयति--- 
अववददि सासणत्यं समणं दिट्ठा पदोसदों जो हि । 
किरियासु णाणुमण्णदि हवदि हि सो णट्ठचारित्तो ॥२६५॥ 


अपवदति शासनस्थ श्रमण दृष्ट्वा प्रद्देषतो यो हि। 
क्रियासु नानुमन्यते भवति हि स नष्टचारित्र ॥२६५॥ 


श्रमणं शासनस्यथमपि प्रढ्ेषादपवदत: क्रियास्वननुमन्यमानस्यथ च प्रद्देघकषायित- 
त्वाच्चारित्रं नश्यति ॥२६५॥ 

भूमिका--अब, जो श्रामण्य से समान हैं उनका अनुमोदन (आदर) न करने वाले 
का विनाश ब्रतलाते हैं--- 

अन्वयार्थ--[ य हि] जो [शासनस्थ भ्रमण] शासनस्थ (जिनदेव के शासन में 
स्थित) श्रमण को [दृष्ट्वा] देखकर | प्रद्देषत. ] ढेष से [अपवदति] उसका अपवाद करता 
है, और [क्रियासू न अनुमन्यते ] (सत्कारादि) क्रियाओ के करने मे अनुमत (प्रसन्न) नहीं 
है [स. नष्टचारित्र. हि भवति] उसका चारित्र नष्ट हो जाता है । 
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टीका--जो श्रमण ठेष के कारण शासनस्थ श्रमण का भी अपवाद करता है और 
उसके प्रति सम्मानादि क्रियाओं में प्रसन्‍न नहीं है, वह श्रमण द्वेष कषाय सहित होता है, 
जिससे उसका घारित्र नष्ट हो जाता है ॥२६५॥ 
तात्पयंब॒त्ति 
अथ मार्गस्थश्रमणदृषणे दोष दर्शयति ,-- 
अववददि अपवदति दूषयत्यपवाद करोति । स क ? जो हिय कर्त्ता हि स्फुटम्‌। कम्‌ ? 
समण श्रमण तपोधनम्‌ । कथभूतम्‌ ? सासणत्थ शासनस्थ निश्चयव्यवहारमोक्षमार्गेस्थम्‌ । कस्मात्‌ ? 
पदोसदो निर्दोषिपरमात्मभावनाविलक्षणात्‌ प्रद्वेघात्कषायात्‌ । कि कृत्त्वा पूर्व ” दिदढा दृष्ट्वा 
अपवदते । न केबल अपवदते ? णाणुमण्णदि नानुमन्‍्यते। कासु विषयासु ? किरियासु यथायोग्य 
वन्दनादिक्रियासु हवदि हि सो भवति हि स्फूटस । कि विशिष्ट ? णट्ठचारित्तो कथविदति- 
प्रसड्भान्नष्टचारित्रो भवतीति। तथाहि मार्गस्थतपोधन दष्ट्वा यदि कथबचिन्मात्सयंवशाहोषग्रहण 
करोति तदा चारितश्रष्टो भवति स्फुट पश्चादात्मनिन्दा कृत्त्वा वत्तते तदा दोषो नास्ति कालान्तरे वा 
निवर्तते तथापि दोषों नास्ति यदि पुनस्तत्रवानुबन्ध कृत्वा तीत्रकषायवशादतिप्रमद्भ करोति तदा 
चारित्रभ्रष्टो भवतीत्यय भावार्थ । बहुश्रुतैरल्पश्ुततपोधनाना दोषो न ग्राह्मस्तेरपि तपोधने किमधि 
पाठमात्र गृहीत्वा तेषा दोषो न ग्राह्म किन्तु किमपि सारपद गृहीत्वा स्वयं भावनंब कत्तंव्या। 
कस्मादिति चेत्‌ ? रागद्वेषोत्पत्ती सत्या बहुश्रुताना श्रुतफल नास्ति तपोधनाना तप फल 
चेति ॥२६५॥ 
अन्राह शिष्य --अपवादव्याख्यानप्रस्तावे शुभोपयोगो व्याख्यात पुनरपि किमर्थ अत्र 
व्याख्यान कृतमिति । परिहारमाह युक्तमिद भवदीयवचन किन्तु तत्र स्वत्यागलक्षणोत्सगंव्याख्याने कृते 
सति तत्रासमर्थतपोधने कालापेक्षया किमपि ज्ञानसयमशौचोपक रणादिक ग्राह्ममित्यपवादव्याख्यान- 
मेव मुख्यमू । अञ् तु यथा भेदनयेन सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्रतपश्चरणरूपा चतुविधाराधना भवति | 
सेवाभेदनयेन सम्यक्त्वचारित्ररूपेण द्विधा भवति। तत्राप्यभेदविवक्षया पुनरेकैव वीतरागचारित्रराधना । 
तदा भेदनयेन सम्यर्दर्शनसम्यस्जानसम्यकचारित्ररूपस्त्रविधमोक्षमार्गों भवति। स एवाभेदनयेन 
श्रामण्यापरमोक्षमार्गवामा पुनरेक एवं स चाभेदरूपों मुख्यव॒त्या 'एयग्गगदों समणो' इत्यादि चतुर्दश- 
गाथाभि पूर्वमेव व्याख्यात । अय तु भेदरूपों मुख्यवृत्या शुभोपयोगरूपेणेदानी व्याख्यातों नास्ति 
पुनरक्तदोष इति । एव समाचारविशेषविवरणरूपेण चतुर्थस्थले गाथाष्टक गतम्‌ । 
उत्थातिका--आगे जो रत्तत्रय मार्ग मे चलने वाला साधु है उसको जो दूषण 
लगाता है उसके दोष को दिखलाते है--- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(जो) जो कोई साधु (हि) निश्चय से (सासणत्थ) जिन- 
सार्ग मे चलते हुए (समर्ण) साधु को (दिट्ठा) देखकर (पदोसदो ) टेबभाव से (अववददि) 
उसका अपवाद करता है, (किरियासु) उसके लिये विनयपूर्वक क्रियाओ मे (णाणुमण्णदि ) 


नहीं अनुमति रखता है (सो) वह साधु (हि) निश्चय से (णट्ठचारित्तो) चारित्र से भ्रष्ट 
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(हवदि) हो जाता है। जो कोई साधु दूसरे साधु को निश्चय तथा व्यवहार मोक्षमार्गे में 
चलते हुए देखकर भो निर्दोष परमात्मा को भावना से विलक्षण हेथ व कषाय उनसे उसका 
अपवाद करता है इतना ही नहीं उसको यथायोग्य बंदना आदि कार्यों मे अनुमति नहीं 
करता है यह किसी अपेक्षा से सर्यादा के उल्लंघन करने से चारित्र से ध्रष्ट हो जाता है। 
जिसका भाव यह है कि यदि रत्नत्रय मार्ग में स्थित साधु को देखकर ईर्ष्याभाव से दोष 
ग्रहण करे तो वह प्रगटपने चारित्र-ध्रष्ट हों जाता है । पोछे अपनो निन्‍दा करके उस भाव 
क। छोड़ देता है तो उसका दोष मिट जाता है अथवा कुछ काल पीछे इस भाव फो 
त्यागता है तो भी उसका दोष नही रहता है, परन्तु यदि इसो हो भाव को हृंढ करता 
हुआ तीत्र कधाय भाव से मर्यादा को उललघन कर बतंन करता रहता है तो वह अवश्य 
चारित्र-भ्रष्ट हो जाता है यहां यह भावार्थ है । बहुत शास्त्र-ह्ञाताओ को थोड़े शास्त्रज्ञाता 
साधुओ का दोष नहों ग्रहण करना चाहिये और न अल्पशास्त्री साधुओ को उचित है कि 
थोडा सा पाठ मात्र जानकर बहुत शास्त्री साधुओ का दोष ग्रहण करे कितु परस्पर कुछ 
भो सारभाव लेकर स्वय शुद्ध स्वरूप को भावना हो करनो चाहिये क्योकि रागद्ेव के पेदा 
होते हुए न बहुत शास्त्र-ज्ञाताओ को शास्त्र का फल होता है, न तपस्वियों फो तप का 
फल होता है ॥२६५॥ 

यहां शिष्य ने कहा कि आपने अपवाद मार्ग के व्याख्यान के समय शुभोपयोग का 
वर्णन किया अब यहां फिर किसलिये उसका व्याख्यान किया गया है? इसका समाधान 
यह है कि यह कहना आपका ठीक है, परन्तु वहा पर सर्व-त्याग स्वरूप उत्सगं व्याद्यान 
को करके फिर असमर्थ साधुओ को काल को अपेक्षा से कुछ भी ज्ञान, संयम व शोत्र का 
उपकरण आदि ग्रहण करना योग्य है इस अपबाद व्याख्यान को मुख्यता है। यहां तो जँसे 
भेदनय से सम्यग्वर्शन, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्र व सम्पक्तप रूप चार प्रकार आराधना 
होती है सो हो अभेदनय से सम्यग्वर्शन और सम्यकचारित्र रूप से दो प्रकार को होतो हैं । 
इनसे भी अभेदनय से एक ही बीतरागचारित्ररूप आराधना होती है तंसे ही भेदनय से 
सम्यग्वर्शन, सम्यग्शान व सम्यकचारित्र रूप से तीन प्रकार मोक्षमार्ग है सो ही अभेदनय 
से एक श्रमणपत्रा नाम का सोक्षमा्ग है जिसका अभेवरूप से मुरुय कथन “एयरगगदो 
समणो'' इत्यादि चौदह गाधाओं मे पहले हो किया गया यहां मुख्यता से उसो का भेदरूप 
से शुभोषपयोग के लक्षण को कहते हुए व्याख्यान किया गया इसमें कोई पुनरक्ति का बोष 


नहीं है। 
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इस प्रकार समाचार विशेष को कहते हुए चोथे स्थल में गा्धाएं आठ पृर्ण हुईं । 
अथ श्रामण्येनाधिकं हीनमसिवाचरतो विनाशं दर्शयति--- 
गुणदोधिगस्स विणयं पडिच्छगों जो वि' होमि समणो त्ति । 


होज्ज॑ गृुणाधरो जदि सो होदि अणंतसंसारों ॥२६६॥ 
गुणतो5धिकस्य विनय प्रत्येषको यो5पि भवामि श्रमण इति । 
भवन्‌ गुणाधरो यदि स भवत्यनन्तससारी ॥२६६॥ 
स्वयं जघन्यगुण: सन्‌ श्रमणो5हमपोत्यवलेपात्परेषा गुणाधिकाना विनयं प्रतोष्छन्‌ 
श्रामण्यावलेपवशात्‌ कदाचिदनन्तससायंपि भवति ॥२६६।॥ 


भूमिका---अब, जो श्रामण्य मे अधिक हो उसके प्रति ज॑ंसे कि वह श्रामण्य मे होन 
(अपने से मुनिपने मे नोचा) हो ऐसा आचरण करने वाले का बिनाश होता है, ऐसा 
बतलाते हैं--- 

अन्वयार्थ---[ य' | जो श्रमण [यदि गुणाधर भवन्‌ अपि| गुणों में हीन होने पर 
भी [श्रमण: भवामि | "मैं भी श्रमण हैँ! [इति] ऐसा गव॑ करके [गुणत अधिकस्यथ | गुणों 
में अधिक भ्रमण से [विनय प्रत्येषक | विनय चाहता है [सः] वह [अनन्तससारी भवति ] 
अनन्त ससारी होता है । 

टीका---जो श्रमण स्वयं जघन्य गुणों बाला होने पर भो “में भी श्रमण हूँ', ऐसे 


गय॑ के कारण दूसरे अधिक गुण वाले श्रमणों से विनय को इच्छा करता है, वह श्रामण्य के 
गये के वश से कदाचित्‌ अनन्त संसारी भी होता है ॥२६६॥ 
तात्पयंब॒त्ति 

अथ स्वय गुणहीन सन्‌ परेषा गुणाधिकाना यो5सौ विनय वाञछति तस्य गुणविनाश 
दर्शयति , -- 

सो होदि अणतससारी स कथचिदनन्तससारी सम्भवति | य कि करोति ? पडिच्छगो जो दू 
प्रत्येषको यस्तु अभिलाषकोपः्पेक्षक इति | कम्‌ ? बिणय वन्दनादिविनयम्‌ | कस्य सम्बन्धिनम्‌ ? 
गुणवोधिगस्स बाह्याभ्यन्तररत्नत्रयगुणाभ्यामधिकस्यान्यतपोधनस्य । केन कृत्वा ? होसि समणोत्ति 
अड्मपि श्रमणो भवामीत्यभिमानेन गर्वेण । यदि किम्‌ ? होज्ज ग्रुणाधरों जदि निश्चयव्यवहाररत्न- 
त्रयगुणाभ्या हीन स्वय यदि चेद्भवतीति। अयमत्रार्थ --यदि चेंद्गुणाधिकेभ्य सकाशादगबेंण पूर्व 
विनयवाझुछा करोति पश्चाद्विविकबलेनात्मनिन्दा करोति तदानन्तससारों न भवति यदि पुनस्तत्रैव 
मिथ्याभिमानेन ख्यातिपूजालाभार्थ दुराग्रह करोति तदा भवति । अथवा यदि कालान्तरेः्प्यात्मनिन्‍्दा 
करोति तथापि न भवतीति ॥२६६।। 

उत्थानिका--आगे कहते है कि जो स्वयं गुणहीन होता हुआ दूसरे अपने से जो 

गूणो में अधिक है उनसे अपनी विनय चाहता है उसके गुणों का नाश हो जाता है-- 
जो दु (ज० बु०) ४४००० ४७-४४ 
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अन्वय सहित विशेषार्थ---(जदि) यदि (जोबि) जो कोई साधु भी (समणो त्ति होमि) 
में साध हूँ ऐसा सानकर (गुणदोधिगस्स) अपने से गुणों मे जो अधिक है उसके द्वारा 
(विणयं) अपनी विनय (पडिच्छगो) चाहता है तो (सो) वह साधु (ग्रुणाधरो) गुणों से 
रहित (होज्जं) होता हुमा (अगंतसंसारी होदि) अनन्त संसार में श्रमण करने वाला होता 
है । में श्रमण हूँ, इस गव॑ से जो साधु अपने से व्यवहार निश्चयरत्नत्रय के साधन मे 
अधिक है ऐसे उस अन्य साधु के द्वारा अपनो बन्दना आदि विसय को इच्छा करता है 
ओर बहु स्वय निश्चय व्यवहाररत्तत्रयरूपी गुण से हीन है तो वहु साधु कथचित्‌ अनन्त 
ससार में ध्रमण करने वाला होता है। यहां यह भाव है कि यदि कोई गुणाधिक से अपने 
विनय को वांछा गये से करे, परन्तु पीछे भेदज्ञान के बल से अपनी निन्‍्दा करे तो अनन्त 
ससारो न होवे अथवा कालान्तर में भी अपनो निन्‍दा करे तो भी दोघ॑ ससारी न होवे, 


परन्तु जो मिथ्या अभिमान से अपनी बडाई, पूजा व लाभ के अ्थ दुराग्रह या हुठ धारण 
करे सो अधश्य अनन्तससारों हो जावेगा ॥२६६।॥ 


अथ श्रामण्येनाधिकस्य होन॑ समसिवाचरतो विनाश दर्शयति--- 
अधिगगुणा सामण्णे वट॒टंति गुणाधरेंहि किरियासु । 
जदि ते मिच्छुवजुत्ता' हवति पब्भट्टचारित्ता ॥२६७॥ 


अधिकंगुणा श्रामण्ये वर्तन्ते गुणाधरे क्रियासु । 
यदि ते मिथ्योपयुक्ता भवन्ति प्रभ्नष्टचारित्रा ॥२६७॥। 


स्वयभधिकगुणा गुणाधरे, परे सह क्रियासु वंमाना मोहादसम्पगुपयुक्तत्वाच्चा- 
रित्रादृ्रश्यन्ति ॥२६७॥ 

भूमिका--अब, जो श्रमण श्रामण्य से अधिक हो बह जो अपने से ही श्रमण के प्रति 
अपने बराबरी जेसा आचरण करे तो उसका विनाश है, ऐसा उपदेश देते हैं । 

अन्वयार्थ -- [ यदि श्रामण्ये अधिकगुणा |] जो श्रामण्य मे अधिक गुण वाले है, 
तथापि [गुणाधरं: | हीन गुण वालो के प्रति [क्रियासु| बदनादि क्रियाओं में [वतेन्ते] 
वतंते है, [ते] वे [मिथ्योपयुक्ता"'] मिथ्यात्व से उपयुक्त होते हुये [प्रश्नष्टचारित्रा 
भवन्ति ] चारित्र से भ्रष्ट होते है । 

टीका--जो स्वयं अधिक गुण बाले होने पर भो अन्य हीन गुण बाले श्रमणों के 
प्रति बदनादि क्वियाओ में बतंते है वे मोह के कारण असम्यक्‌ से उपयुक्त होते हुये चारित्र 

से श्रष्ट होते हैं । 


१ मिच्छत्तपउत्ता (ज० बृ०)। 


६२० ] [ प्रवयणसारों 


तात्परयबत्ति 
अथ स्वयमधिकगरुणा सन्‍्तो यदि ग्रुणाधर॑सह वन्दनादिक्रियासु वत्तेन्ते तदा ग्रुणविनाश 
दर्शयति , -- 
बट्ठ ति वरत्तन्ते प्रवत्तेन्ते जदि यदि चेतू । क्व वर्तन्ते ? किरियासु वन्दनादिक्रियासु । के सह ? 
गुणाधरेहि गरुणाधरंगुणरहिते । स्वय कथभूता सन्‍्त ? अधिगगुणा अधिकगुणा क्‍्व ? सामण्ण 
श्रामण्ये चारित्रे ते मिच्छत्तपउत्ता हवति ते कथचिदिति प्रसद्भान्मिथ्यात्वप्रयुक्ता भवन्ति । न केवल 
मिथ्यात्वप्रयुक्ता पब्भट्ूचारित्ता प्रभ्रष्टचारित्राश्व भवन्ति । तथाहि-यदि बहुश्रुताना पार्श्वे ज्ञानादि- 
गुणवृद्धचर्थ स्वय चारित्रगुणाधिका अधि वन्दनादिक्रियासु वर्तन्ते तदा दोषों नास्ति। यदि पुन केवल 
ख्यातिपूजालाभार्थ वर्तंन्ते तदातिप्रसद्भाहोषो भवति | इदमत्र तात्पर्यम्‌ - वन्दनादिक्रियासु वा तत्त्व- 
विचारादौ वा यत्र रागद्वेषोत्पत्तिभंवति तत्र सर्वत्र दोष एवं। ननु भवदीयकल्पनीयमागमे नास्ति। 
नैवम । अगम सर्वोष्पि रागद्वेषपरिहारार्थ एव पर किन्तु ये केचनोत्सगगपिवादरूपेणागमनयविभाग न 
जानन्ति त एवं रागद्वेषों कुवेन्ति न चान्य इति ॥२६७॥ 
इति पूर्वोक्तक्रमेण 'एयग्गगदों इत्यादि चतुर्देशगाथाभि स्थलचतुप्टयेन श्रामण्यापरनामा 
मोक्षमार्गाभिधानस्तृतीयान्तराधिकार समाप्त । 
अथानन्तर द्वात्रिशद््‌गाथापर्यन्त पञ्चभि स्थले शुभोपयोगाधिकार कथ्यते । तत्रादौ लौकिक- 
ससर्गनिषेधमुख्यत्वेन 'णिच्छिदसुत्तत्थपदो' इत्यादिपाठक्रमेण गाथापञ्चकम्‌ । तदनन्तर सरागसयमा- 
परनामशुभोपयोगस्वरूपकथनप्रधानत्वेन 'समणा सुद्धुवपजुत्ता' इत्यादि सूत्राष्टकम्‌ । ततश्च पात्रा- 
पात्रपरीक्षाप्रतिपादनरूपेण 'रागो पसत्थभूदों' इत्यादि गाथाषटकम्‌ | तत परमाचारादिविहितक्रमेण 
पुनरपि सक्षेपरूपेण समाचारव्याख्यानप्रधानत्वेन 'दिट्‌ ग्रापगद वत्थु' इत्यादि सूत्राष्टकम्‌ । तत पञुच 
रत्नमुख्यत्वेन 'जे अजधा गहिदत्था' इत्यादि गाथापञ्चकम्‌ । एवं द्वात्रिशदृगाथाभि स्थलपण्चकेन 
चतुर्थान्तराधिकारे समुदायपातनिका । 
उत्थानिका-- आगे यह दिखलाते है कि जो स्वय गुणो मे अधिक होकर गुणहीनो 
के साथ वदना आदि क्रियाओ मे वर्तन करते है उनके गुणो का नाश हो जाता है । 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(सामण्णे) मुनिपने के चारित्र मे (अधिगगुणा) उत्कृष्ट 
गुणधारी साधु (जबि) जो (गुणाधरेहि) गुणहीन साधुओं के साथ (किरियासु) बन्दना आदि 
क्रियाओं में (बट्टंति) बतंन करते हैं (ते) वे (मिच्छतपउत्ता) मिथ्यात्व-सहित तथा (पब्भटू- 
चारित्ता) चारित्र रहित (हवति) हो जाते हैं। यदि कोई बहुत शास्त्र के ज्ञाताओं के पास 
स्वयं चारित्र गुण मे अधिक होने पर भो, अपने ज्ञानादि गुणों को वद्धि के लिये वदना आदि 
क्रियाओं मे बर्तन करे तो दोष नहों है । परन्तु यदि अपनी बड़ाई व पूजा के लिये उनके 
साथ बबनावि क्रिया करे तो मर्यादा उल्लंघन से दोष है । यहां पर तात्पयं यह है कि जिस 
जगह वंदना आदि क्रिया के व तत्त्व विचार आवि के लिये वतन करे परन्तु राग घ को 
उत्पस्ति हो जावे उस जगह सर्वत्र दोष ही है यहां कोई शका करे कि यह तो तुम्हारी ही 
कल्पना है, आगम में यह बात नहीं है ? समाधात--ऐसा नहों है, क्योंकि सर्व हो आगम 
रागद्ंब के त्याग के लिये ही हैं किन्तु जो कोई साधु उत्स्गं और अपवादरुप (निश्चय 
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व्यवहाररूप ) आगम से कहे हुए नय थिभाग को नहीं जानते है वे हो रागह थ करते हैं, 
अन्य रागद्व ष नहीं करते २६७॥। 

इस प्रकार “एयर्गगदो” इत्यादि चौदह गाथाओ के द्वारा चार स्थलों में श्रामण्य 
जिसका दूसरा नाम मोक्षमार्ग है तीसरा अतराधिकार समाप्त हुआ । 


समुदायपातनिका--इसके पश्चात्‌ ३२ गाथा पर्यत पाच स्थलो के द्वारा शुभोप- 
योग अधिकार का कथन किया जाता है। उसके आदि मे लौकिक जन के ससर्ग के निषेध 
की मुख्यता से “णिच्छिदसुत्तत्थपदो” इत्यादि पाठ क्रम से पाच गाथा है (२६८-२७०) 
उसके पश्चात्‌ सरागसयम द्वारा दूसरा नाम शुभोपयोग उसके स्वरूप के कथन की 
प्रधानता से “समणा सुद्धवपजुत्ता' इत्यादि आठ सूत्र है उसके पश्चात्‌ पात्र-अपात्र की 
परीक्षा का कथन करने वाली “रागो पसत्थभूदो” इत्यादि छह गाथा है इसके पश्चात्‌ 
आचार आदि विहित क्रम से पुन सक्षेप रूप से समाचार के व्याख्यान की प्रधानता से 
“दिट्ठापगद वत्थु” इत्यादि आठ गाथा है। उसके पचरत्न की मुख्यता से “जे अजधा 
गहिदत्या” इत्यादि पाच गाथा है (२७१-२७५) इस प्रकार चौथे अधिकार में पाच स्थलों 
की ३२ गाथाओ की समुदायपातनिका ने (जिन स्थलो पर # यह चिन्ह है वे स्थल या 
उनको गाथा नही है । प्रथम स्थलो में भी पाच गाथा की बजाय तीन गाथा है। गाथा 


२६८ के पश्चात्‌ एक गाथा अनुकम्पा के स्वरूप का कथन करने वाली है किन्तु उसका 
लोकिक जन ससर्ग” से कोई सम्बन्ध नहीं है। अत्त 'लौकिक जन ससर्ग' के स्थल में तीन 
ही गाथा है पाच नही है । 

अथासत्सग प्रतिषेध्यत्वेन दर्शयति--- 


णिच्छिदसुत्तत्यपदों समिदकसाओ तवोधिगो चावि। 


लोगिगजणसंसग्ग ण चयदि जदि संजदो ण हृवदि ॥२६८॥ 
निश्चितसूत्राथंगदर समितकषायस्तपो5धिकश्चापि । 
लौकिकजनससर्ग न त्यजति यदि सयतो न भवति ॥२६८॥। 


पघत: सकलस्यापि विश्ववाचकस्प सललक्ष्मण: शब्दब्रह्मस्तद्वाब्यय्य सकलस्‍स्पापि 
सललक्मणो विश्वस्थ श्र युगपदनुस्युततदुभयशेयाकारतयाधिष्ठानभूतस्य सललक्ष्मणो ज्ञातृ- 
तत्तस्थ निश्चयनयास्निश्चितसुत्रार्थपदत्वेन निरुपरागोपयोगत्वातू समितकथायत्वेन बहुशो- 
धभ्यस्तनिष्कम्पो पयोगत्वात्तपो5धिकत्वेन ज सुष्ठ संयतो5षषि सप्ताबि.संगत तोयमिवावश्य॑- 
भाविविकारत्वात्‌ लोकिकसंगादसंयत एवं स्यात्ततस्तत्सग' स्वथा प्रतिषेध्य एबं ॥२६४८॥। 


१ तओघियों (ज० बृ०) । जा, 
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भूमिका---अब, यह बतलाते हैं कि असत्सग निषेध्य है--- 

अन्वया्थ-- | निश्चितसृत्राथंयद | जिसने सूत्रों के पदो को और अर्थों को निश्चित 
किया है, [समितकषायः] जिसने कषायो का शमन किया है, [च] और [तपोउधिकः 
अपि] जो अधिक तपवान है ऐसा जीव भी [यदि ] यदि [लौकिकजनससर्ग |] लोकिक जनों 
के ससर्ग को [न त्यजति |] नही छोडता, [सयत न भवति ] तो वह सयत नही है । 

टीका--( १) विश्व के वाचक, 'सत्‌' लक्षणवान्‌ सम्पूर्ण ही शब्दब्रहा और उस 
शब्दब्रहम के वाष्य 'सत्‌” लक्षण वाले सम्पुर्ण ही विश्व उन दोनों के ज्ञेयाकार अपने में 
युगपत्‌ अनुस्यूत हो जाने से उन दोनो का अधिष्ठानमृत 'सत्‌” लक्षण बाला ज्ञाता निश्चय- 
नय द्वारा 'सूत्र के पदों ओर अथथों का निश्चय करने वाला' हो (२) निरुपराग उपयोग के 
कारण (शातृतत्व) जिसने कषायों को शम्तित किया है ऐसा' हो, और (३) निष्कप 
उपयोग का बहुत बार अभ्यास करने से (ज्ञातृतत्व) अधिक तप वाला' हो, इस प्रकार 
तीन कारणों से जो जीव भलोी-भाँति सयत हो, वह भी लौकिक जनों के संग से भसंघत 
ही होता है, जंसे अग्नि के सग से जल उष्ण अर्थात्‌ बिकारी हो जाता है उसी प्रकार मुनि 
के भी कुसगति से विकार अवश्यंभावी हे। इसलिये लौकिक सग सर्वथा निषेध्य 
ही है ॥२६५॥ | 

तात्पयंब॒त्ति 

तथ्थथा अथ लौकिकससर्ग प्रतिषेधयति ,-- 

णिच्छिवसुत्तत्थपदों निश्चितानि ज्ञातानि निर्णतान्यनेकान्तस्वभावनिजशुद्धात्मादिपदार्थ- 
प्रतिपादकानि सूत्रार्थपदानि येन स भवति निश्चितसूत्रारथथद समिदकसाओ परविषये क्रोधादिपरि- 
हारेण तथाभ्यन्तरे परमोपशमभावर्पा -णतनिजणुद्धात्ममावनाबलेन च शमितकषाय । तओधिगों चावि 
अनशनादिबहि रड्भतपोबलेन तथैवाभ्यन्तरे शुद्धात्ममावनाविषये प्रतिपन्नाद्विजयनाच्च तपो5धिकश्चापि 
सन्‌ स्वय सयत कर्त्ता लोगिगजणससरग ण च्यदि जदि लौकिका स्वेच्छाचारिणस्तेषा ससरगों लौकिक- 
ससर्गस्त न त्यजति यदिचेत्‌ सजदोणह॒विदि तहि सयतों न भवतीति । अयमत्रार्थ --स्वय भावितात्मापि 
गद्यसवृतजनससर्ग न त्यजति तदातिपरिचयादग्निसड्रत जलमिव विक्ृतिभाव गच्छतीति ॥२६८॥। 

उत्थानिका--अगे लौकिक जनो की सगति को मना करते है--- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(णिच्छिदसुत्तत्यपदो) जिसने सूत्र के अर्थ और पदों को 
निश्चय पू्थंक जान लिया है, (समिदकसायों) कषायों को शात कर दिया है (तओधिको 
चावि) तथा तप करने सें भी अधिक है ऐसा साधु (जबि) यदि (लोगिगजणससग्ग ) लौकिक 
जनों का अर्थात्‌ असंपर्मियों का ध्रष्टचारित्र साधुओ का संगम (ण जह॒दि) नहों त्यागता है 


(संजदो ण हवदि) तो बह संयमो नहीं रह सकता है। जिसने अनेक धर्ममय अपने शुद्धात्मा 


प्रव्यणसारो ] [ ६२३ 


आदि पदार्थों को बताने वाले सूत्र के अर्थ ओर पदों को अच्छी तरह निर्णय करके जान 
लिया है, अन्य जोयों मे थ पदार्थों मे क्रोधादि कषाय को त्याग करने से तथा भोतर परभ 
शांत भाव मे परिणमन करते हुए अपने शुद्धात्मा की भावना के बल से कषायों को शांत 
कर दिया है, तथा अनशन आदि छ: बाहरी तपो के बल से व अंतरग मे शुद्ध आत्मा को 
भावना के सम्बन्ध मे औरो से विजय प्राप्त किया है, ऐसा तप करने मे भी श्रेष्ठ है। इन 
तोन विशेषणों से युक्‍त साधु होने पर भो यदि स्वेच्छाचारी लोकिक जनों का संसर्ग न 
छोडे तो बह स्वय सयम से छुट जाता है। भाव यह है कि स्वयं आत्मा को भावना करने 
वाला होने पर भी यदि अनर्गल व स्वेच्छाचारी मनुष्यो की सगति को नहीं छोडे तो अति 
परिचय होने से जंसे अग्नि की सगति से जल उष्णपने को प्राप्त हो जाता है, ऐसे बह साधु 
बिकारी हो जाता है ॥२६८॥ 
अथानुकम्पालक्षण कथ्यते ,--- 
तिसिद बुभुक्खिद वा दुहिद दटठण जो हि दुहिदमणो। 
पडिवज्जदि त कियया तस्सेसा होदि अणुकपा ॥२६८४ 
तिसिद बुभुक्खिद वा दुहिद वटठूण जो हि दुहिदमणों पडिषज्जदि तृषित वा बुभुक्षित वा दु खित 
वा दृष्ट्वा कमपि प्राणिन यो हि स्फुट दु खितमना सन्‌ प्रतिपद्यते स्वीकरोति। क करम्मंतापन्‍नम्‌ ? त 
प्राणिनम्‌ । कया ? किकया कृपया दयापरिणामेन तस्सेसा होदि अणुकपा तस्य पुरुषस्यैषा प्रत्यक्षीभूता 
शुभोपयोगरूपानुकम्पा दया भवतीति। इमा चानुकम्पा ज्ञानी स्वस्थभावनामविनाणयन्‌ सक्‍्लेशपरिहारेण 
करोति। अज्ञानी पुन सक्‍लेशेनापि करोतीत्यर्थ ॥२६८-१॥ 
उत्थानिका--आगे शुभोपयोग प्रकरण में अनुकम्पा का लक्षण कहते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(तिसिंद ) किसो प्राणी को प्यासे (बुभुक्खिद) भूखे 
(वा दुहिए) या दुखी (दट्ठूण) देखकर (जो हि) जो निश्चय से (दुहिदमणो) दुःखित सन 
होकर (त) उस प्राणो को (क्रिवया) दया परिणाम से (पड़िवज्जदि) स्वीकार करता है-- 
उसका भला करता है (तस्से) उसके (सा अणकप्पा) वह अनुकम्पा (हवदि) होतो है । 
ज्ञानी जीब ऐसी दया को अपने आत्मीक भाव को नाश न करते हुए संक्लेश भाव से रहित 
होते हुए करते है जबकि अज्ञानो सक्‍लेश भाव से भी करता है । 
भेथ लौकिकलक्षणमुपलक्षयति--- हरगेहि ॥ 
णिग्गंथं पव्वइदों वट्टदि जदि ए कम्मेहि । 
सो लोगिगो त्ति भणिदोी संजमतवसंपजुत्तो वि ॥२६८॥ 
नैग्नेन्थ्य प्रत्रजितो वंते यद्येहिके कर्मभि । 
से लौकिक इति भणित सयमतप सप्रयुक्तोडपि ॥२६६॥ 


१ परच्बधिदों (ज० बु०)। 





ध्रे४ ] [ प्रवयणसारो 


प्रतिशातपरमन्‌ग्रंन्थ्यप्रश्नज्यत्वादुदृढ्संयमतपोभारो5पि मोहबहुलतया श्लथी कृतशुद्धचेतन - 
व्यवहारो मुहुमंनुष्यव्यवहारेण व्याधृ्णमानत्वादहिककर्मानिवत्तो लौकिक इत्युच्यते ।(२६४६॥ 
भूमिका---अब, 'लौकिक' (जन) का लक्षण कहते है-- 
अन्वयार्थ---[ नंर्ग्रध्य प्रत्जित:] जो (जीव) निग्रैथरूप से दीक्षित होने के कारण 
[सयमतप सप्रयुक्त: अपि ] सयभ तप सयुकत होने पर भी, [यदि सः] यदि वह [ऐहिक: 
कमंभि. वतंते] इस लोक सबधी कार्यों को करता है तो वह भी [लौकिक इति-भणित. ] 
'लौकिक' कहा गया है। 
टीका--परमनिप्रंन्थतारूप प्रव्नज्या की प्रतिज्ञा लेकर जो जीव सयम तप के भार 
को वहन करता है, वह भो, यवि मोह को बहुलता के कारण शुद्धचेतन व्यवहार को 
छोडकर निरन्तर मनुष्य व्यवहार मे चक्कर खाने से लोकिक कार्यों को करता हो तो, 


'लौकिक' कहा जाता है ॥२६६॥ 
तात्पयंबृत्ति 
अथ लौकिकलक्षण कथयति , -- 


णिग्ग्थ पव्वयिदों वस्त्रादिपरिग्रहरहितत्वेन निग्न॑न्थोषपि दीक्षाग्रहणेन प्रत्नजितो:पि बट्ढदि 
जदि व्तेते यदि चेत्‌ु । के ? एहिगेहि कस्मेहि ऐहिके कर्मंभि भेदाभेदरत्नत्रयभावनाशके ख्याति- 
पूजालाभनिमित्तैज्योतिषमन्त्रवादवेशकाभिनेहिकजी वनोपायकमे भि. श्लो लोगिगो क्ति भणिदों स 


लौकिको व्यवहारिक इति भणित । कि विशिष्टोषपि ? सश्ममतवसजुदो चावि द्रव्यरूपसयमतपोभ्या 
सयुक्तश्चापीत्यथ ॥२६४॥।। 


उत्थानिका--आगे लौकिक साधु जन का लक्षण बताते है-- 
अन्वय सहित विशेषा्थ--( णिग्ग्थं पव्वयिदो) निर्ग्रंथ पद की दीक्षा को धारता हुआ 
(जदि) यदि (एहिग्रेहि कम्मेहि) लोकिक व्यापारों मे (बट्टदि) वर्तता है (सो) वह साधु 
(संजमतवसंपजुत्ताबि) सयम और तप सहित है तो भी (लोगिगोदि भणिदो) लोकिक है, ऐसा 
कहा गया है। जिसने वस्त्रादि परिग्रह को त्यागकर व मुनि पद की दीक्षा लेकर यति पद 
धारण कर लिया है ऐसा साधु यदि निश्चय ओर व्यवहाररत्नत्रय के नाश करने वाले 
भाव जो अपनो प्रसिद्धि, बड़ाई व लाभ के बढ़ाने के कारण ज्योतिष कम, मन्त्र, यन्त्र, 
वंद्यक आदि लोकिक ग्रहस्थों के जोवन के उपायरूप व्यापारो के द्वारा वतन करता है तो 
यह द्रव्य संयस व द्रव्य तप को धारता हुआ भो लोकिक अथवा व्यावहारिक कहा 
जाता है ॥२६६॥ 
अथ सत्संग विधेयत्वेन द्शयति-- 
तम्हा सम॑ं गुणादों समणो सम गुर्णोह वा अहिय॑। 
अधिवसदु तम्हि णिच्च॑ इच्छदि जदि दुक्वपरिमोकक्‍्खं ॥२७०॥॥ 


परव्यंणसारो ] [ ६२५ 


तस्मात्सम गुणात्‌ श्रमण” श्रमण गुणै्वाधिकम्‌ । 
अधिवसतु तत्र नित्य इच्छति यदि दु खपरिमोक्षम्‌ ॥२७०॥ 
यतःपरिणामस्वभाषत्वेनात्मतः सप्ताधि'संगत तोयसिवावश्यंभाविविकारत्वाल्लो- 

किकसंगात्संयतो5प्यसंयत एवं स्थात्‌। ततो दुःखसोक्षाथिना गुण: समोडधिकों बा श्रमणः 
अमणेन नित्यमेवाधियसनीय: तथास्प शीतापवरककोणनिहितशोततोयवत्समगुणसंगादगुण- 
रक्षा शीततरतुहिनशकंरासंपकक्‍्तशीततोयवत्‌ गुणाधिकसंगात गुणबद्धि. ॥२७०॥ 

#इत्यध्यास्य शुभोपयोगजनितां कांचित्पर्दवत्ति यति:, 

सम्यक्‌ संयमसोष्ठवेन परसां क्रामन्निर्वात्त क्रमात्‌। 

हेलाक़ान्तसमस्तवस्तुविसरप्रस्ताररम्योदयां, 

ज्ञानानन्दमयों दशामनुभवत्वेकान्तत. शाश्वतीम्‌ ॥।१७॥। 


“-उलि शुभोपयोगप्रशापनम्‌ । 
अथ परठ”चरत्नम्‌ । 


शादूलविक्रीडित छन्‍्द । 

तन्त्रस्यास्य शिखण्डमण्डनमिव प्रद्योतयत्सवेतोईतीयोकमथाहँतो भ्रगबतः सक्षेपतः शासनम्‌ । 
व्याकुवंजजगतो विलक्षणपथ्थां ससारमोक्षर्थिति, जीयात्सप्रति पञु्थरत्नमनघ सृत्ररिशे: पठ्चमि: ११८१ 

भूमिका--अब, सत्संग करने योग्य है, यह बतलाते हैं--- 

अन्वयार्थ---[तस्मात्‌ | (क्योकि लौकिकजन के संग से सयत भी असयत होता है) 
इसलिये [यदि] यदि [श्रमण | श्रमण [दु खपरिमोक्षम्‌ इच्छति ] दुख से परिमुक्त होना 
चाहता हो तो वह [गुणात्‌ सम] समान गुणों वाले श्रमण के [वा] अथवा [गुण अधिक 
का त्त्र] अधिक गृणो वाले श्रमण के संग मे [नित्यम्‌| सदा [अधिवसतु ] निवास 
करे । 

टीका--क््योंकि आत्मा परिणामस्वभाव बाला है इसलिये लोकिक संग से विकार 
अवश्यंभावी होने से संयत भी असंयत हो जाता है जंसे अग्नि के संग से पानो उष्ण हो 
जाता है । इसलिये दुःखों से मुक्ति खाहने वाले भ्रमण को (१) समान गुण वाले भ्रमण के 
साथ अ्षयया (२) अधिक गुण बाले श्रमण के साथ सदा ही निवास करना चाहिये (१) जंसे 
शीतल घर के कोने में रखे हुए शीतल पानी के शोतल गुण की रक्षा होती है, उसी प्रकार 
समान गुण बाले की संगति से उस श्रमण की गुणरक्षा होतो है और (२) जेसे अधिक 
शोतल हिम (बर्फ) के संपर्क में रहने बाले शोतल पानी के शीतल गुण में वद्धि होती है, 
उसी प्रकार अधिक गुण बाले के सग से उस श्रमण के गुणबद्धि होती हे ॥२७०॥ 
श्लोकार्थ--इस प्रकार शुभोपयोगजनित किचित्‌ प्रवत्ति का सेवन करके यति 


% शार्दूलविक्रीडित छन्‍्द ।. 


अली नी 
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सम्यक्‌ प्रकार से संयम के सोध्ठव से क्रमशः परम निवृत्ति को प्राप्त होता हुआ, जिसका 
रम्य उदय समस्त वस्तु समूह के विस्तार को लोलामात्र से प्राप्त हो जाता है, ऐसी 
शाश्वती ज्ञानानन्दमयों दशा का एकान्ततः अनुभव करो ॥२७०॥ 
# इस प्रकार शुभोपयोगप्रश्नापन पूर्ण हुआ । %# 

अब पंचरत्न हैं (पाल रत्नों जंसो पांच गाथायें कहते है) 

यहां प्रहले, उन पांच गाथाओं की महिमा श्लोक द्वारा कहते हैं । 

श्लोकार्थ---अब इस शारुत्र के कलगी के अलडूरार ज॑से (चूडामणि समान) यह 
पाचसुशत्र रूप निर्मेल पचरत्न-जो कि सक्षेप से अहंन्त भगवान्‌ के समग्र अद्वितोय शासन को 
स्वत: प्रकाशित करते हैं वे विलक्षण पंथवाली सप्तार-मोक्ष की स्थिति को जगत के समक्ष 
प्रगट करते हुये जयवन्त हो । 

तात्पर्यवृत्ति 

अथोत्तमससर्ग कर्तव्य इत्युपदिशति , -- 

तम्हा यरमाद्धी नससर्गादगुणहानिर्भवति तस्मात्कारणात्‌ अधिवसदु अधिवसतु तिप्ठतु ॥स के 
कर्ता ? समणो श्रमण । क्‍्व ? तम्हि तस्मिन्नधिकरणभूते णिक््च नित्य सर्वकालम्‌। तस्समिन्कुत्र ? 
ससण श्रस्णे लक्षणत्रशादधिकरणे कर्म पठचते । कथभूते श्रमणे ” समर समे समाने । कस्मात्‌ ? गुणादो 
बाह्याभ्यन्तर रत्नत्रयलक्षणयुणात्‌ । पुनरपि कथभूते ” अहिय वा स्वस्मादधिके वा। के ? ग़ुर्णोह 
मूलोत्तरगुण । यदि किम्‌ ” इच्छदि जदि इच्छति वाऊछति यदि चेत्‌ । कम्‌ ? दुक्खपरिलोवल 
य्वात्मोत्थसुखविलक्षणाना नारकादिदु खाना मोक्ष दु खपरिमोक्षमति । अथ विस्तर --यथाग्नि- 
तयोगाज्जलस्य शीतलग्रुणविनाशों भवति तथा व्यावहारिकजनससर्गात्सयतस्थ सयमग्रुणविनाशों 
भवतीति ज्ञात्वा तपोधन कर्त्ता समग्रुण ग्रणाधिक वा तपोधनमाश्रयति तदास्य तपोधनस्य यथा 
शीतलभाजनसहितशीतलजलस्य शीतलग्रुणरक्षा भवति तथा समग्रुणरासर्गादिगुणरक्षा भवति । यथा च 
तस्वैत्र जलस्य कर्प्रशकरादिशीतलद्रव्यनिक्षेपे कृते सति शीतलगुणवृद्धिर्भवति तथा निश्चयव्यवहार- 
रत्नत्रयगुर्णाधिकससर्गादिगुणवृद्धिभंवतीति सूत्रार्थ ॥२७०॥। 

उत्थानिका--आगे यह उपदेश करते है कि सदा ही उत्तम ससगग करना योग्य है-- 

अन्वय सहित विशेषार्थ--(तम्हा) इसलिये (जदि) यदि (समणो) साधु (दृक्ख 
परिसोवस इच्छदि) दुखों से छुूटना चाहता है तो (गुणादो सम) गुणों मे समान (वा 
गुर्णहू अहिये समर्ण ) वा गुणों से अधिक साध के पास ठहर कर (णिच्च) सदा (तम्हि) 
उसो हो साधु को (अधिवसदु) संगति करे। क्योंकि होन साधु की सगति से अपने गुणों 
को हानि होती है । इसलिये जो साधु अपने आत्मा से उत्पन्न सुख से विलक्षण नारक 
आदि के ढृ:खों से मुक्ति चाहता है तो उसको योग्य है कि बह हमेशा ऐसे साधु की संगति 
करे जो निश्चय-व्यवहाररत्नत्रय के साधन मे अपने बराबर हो या मूल व उत्तर गुणों से 
अपने से अधिक हो । जंसे---अग्नि को सगति से जल के शीतल गुण का नाश हो जाता 
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है तंसे ही व्यवहारिक या लौकिक जन को सगति से संयमी का संयम गुण नाश हो जाता 
है, ऐसा जानकर तपोधन को अपने समान या अपने से अधिक गुणधारी तपोधन का हो 
आश्रय करना चाहिये। जो साधु ऐसा करता है उसके रत्नत्रयमय ग्रुणों की रक्षा अपने 
समान गुणधारी की सगति से इस तरह होती है जले शीतल पात्र में रखने से शीतल जल 
को रक्षा होतो है ओर जेसे उसो जल मे कपूर शषकर आदि ठड़ें पदार्थ ओर डाल दिये 
जावें त* उस जल के शोीतलपने की यूद्धि हो जाती है। उसो तरह निश्चय-व्यवहार रत्न- 
त्रयरूप गुणों मे जो अपने से अधिक हैं उनकों सगति से साधु के गुणो की वृद्धि होती है, 
ऐसा इस गाथा का अर्थ है ॥२७०॥ 

अथ संसारतत्त्वमुद्धाटयति-- 

जे अनधागहिदत्या एदे तच्च त्ति णिच्छिदा समये । 
अच्चंतफलसमिद्धं भमंति ते तो परं काल ॥२७१॥ 
ये अयथाग्रहीतार्था एते तत्त्वभिति निश्चिता समये । 
अत्यन्तफलसमृद्ध  भ्रमन्‍न्ति ते अत पर कालम्‌ ॥२७१॥ 

ये स्वयमविवेकतोउन्यथेव प्रतिपद्यार्थानित्यमेब तत्त्वभिति निश्चयमारचयन्त: सतत 
समुपचोयमानमहामोहमलमलीमसमानसतया नित्यमज्ञानिनो भवन्ति ते छालु समये स्थिता 
अप्यनासादितप रसाथंश्रामण्पतया श्रमणाभासा: सन्‍्तोइनन्तकमंफलोपभोगप्रारभारभयंकर- 
मनन्‍्तकालमनन्तभावान्तर परावर्तेरनवस्थितवृत्तय: संसारतत्त्वमेवावबुध्यताम ।।२७१॥ 

भूमिका---अब ससारतत्त्व को प्रगट करते हैं--- 

अन्वयार्थ--[ ये | जो [समये | समय मे (आगम मे) स्थित है वे [एते तत्त्वम्‌ 
'यह तत्त्व है (वस्तु स्वरूप ऐसा ही है) [इति निश्चिता | इस प्रकार निश्चयवान्‌ बतते 
हुये [अयथाग्रहीतार्था ] पदार्थों को अयथार्थतया ग्रहण करते है (जंसे नही है वसा समझते 


है) [त] वे [अत पर काल] अब से आगामी काल मे [अत्यन्तफलसमृद्धम्‌] अत्यन्त- 
फलसमृुद्ध अनन्त फल से भरे हुये ससार मे [ अ्रमस्ति | परिभ्रमण करेगे । 


टीका--जो स्वयं अविवेक से पदार्थों को अन्यथा हो समझ करके 'ऐसा ही तत्त्व है' 
ऐसा निश्चय करते हुये, निरन्तर एकत्रित किये जाने वाले महा सोहमल से मलिन सन 
वाले होने से नित्य भज्ञानों हैं, वे समय मे-आगम में स्थित होने पर भी परमार्थ श्रामण्य 
को प्राप्त न होने से वास्तव में श्रमणाभास यतंते हुये, अनन्त कर्मफल को उपभोगराशि से 
भयंकर ऐसे अनन्त काल तक अनन्त भवान्तररूप परावत॑नों से (संसार में) अनवस्थित वत्ति 
वाले रहने से उनको संसारतत्त्व हो जानना अर्थात्‌ वे संसार मे परिशक्रमण करते हैं ।।२७१॥ 


ध्र८ |] [ पवयणसारो 


इत पर पचमस्थले सक्षेपेण ससारस्वरूपस्य मोक्षस्वरूपस्य च॒ प्रतीत्यर्थ पच रत्नभूतगाथा- 
पचकेन व्याख्यान करोति-- 

तद्यथा-अथ ससारस्वरूप प्रकेटयति -जे अजधागहिदत्था धवीतरागंसर्वज्ञप्रणीतनिश्चयव्यवहार- 
रत्वत्रयाथथपरिक्नताभावात्‌ येथ्यथागृहीतार्थ विपरीतग्रहीतार्थ पुनरपि। कंथभूता ? एदे तल्य्तिणि- 
छिछदः एैतेतत्वमित्विनिश्चिता:, एते ये मयाकथिता' पदार्थास्त एवं तत्त्वमिति निश्चिता निश्चय कंत 
वन्‍्त क्व स्थित्या ? समये निम्नन्थरूपद्रव्यसमग्रे अक्ंतफलसमभिद्धंभमंति ते तो परं काल अत्यन्तफलसमृद्ध- 
अ्रभन्ति न विद्यतेउन्त इत्यत्यन्त ते पर काल द्रव्यक्षेत्रकालभवभावपञ्चप्रकारससारपरि भ्रमणरहितशुद्धा- 
त्मस्वरूपभावना च्युता सन्त परिभ्रमन्ति। कम्‌ ? पर काल अनन्तकालम्‌ | कथभूतम्‌ ? नारकादिदु ख- 


रूपात्यन्तफलसमृद्ध । पुनरपि कथभूतम्‌ ? अतो वत्त॑मानकालात्पर भाविनमिति । अयमत्रार्थ -- 
इत्थभूतससा रपरि भ्रमणपरिणतपुरुषा एवाभेदेन ससारस्व॒रूप ज्ञातव्यमितिं २७१।। 


उत्थानिक्ा--आगे पांचवे स्थल मे सक्षेप से ससार का स्वरूप, मोक्ष का स्वरूप, 
मोक्ष का. साधन, सर्वे मनोरथ स्थान लाभ तथा शास्त्रपाठ का लाभ इन पाच रत्नों को 
पाच गाथाओ से व्याख्यान क़रते हैं। प्रथम ही ससार का स्वरूप प्रगट करते है-- 
अन्वय सहित चविशषार्थ--(जे) जो कोई (अजधागहिदत्था) अन्य प्रकार से असत्य 
पदार्थों के स्वभाव को जानते हुये (एदे तथ्यत्तिसमये) ये हो आगम में तस्व कहे हैं ऐसा 
(णजिष्छिदा ) निश्चय कर लेते हैं ( ते तो) थे साधु इस मिथ्यां भ्रद्धान व ज्ञान के कारण 
साविकाल में (अच्चन्तफलसभिद्ध) अनन्त दुःखरूप फल से भरें हुए ससार मे (परं काल) 
अनन्त काल क्षक. (भरमंति) ध्रमण करते हैं । (जो कोई साधु था अन्य आत्मा सात तत्त्व 
नव प्रदार्यो का स्वरूप स्थाद्राद नय के हारा यथार्थ न जानकर और का और शभ्रद्धान कर 
लेते हैं ओर यही निर्णय कर लेते हैं कि आगम में तो यही तत्त्व कहे हैं) थे मिथ्या भ्रद्धानी 
या मिथ्याज्ञानी जीव द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव, भाव स्वरूप पांच प्रकार संसार के ध्रामण से 
रहित शुद्ध आत्मा की भावना से हटे हुए इस वतंमान काल से आगे भविष्य में भी 
सारकादि दुःखों के अत्यन्त कटुक फलों से भरे हुए ससार में अनन्तकाल तक भ्रमण करते 
रहते हैं। इसलिये इस तरह ससार ध्रमण मे परिणमन करने वाले पुरुष ही अभेदनय से 
संसार स्वरूप जानने योग्य हैं ॥२७१॥। 
अर मोक्षतस्‍्वमुद्धाटयति--- 
अजधाचार विजुत्तो जधत्यपदणिच्छिदो पश्चंतप्पा । 
अफले चिरं ण जीवदि इह सो संपुण्णसामण्णो ॥२७२॥ 


१ जदत्यपदणिच्छिदों (ज० व्‌०) ५ 


कििणाभ+ 
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अयथाचारवियुक्तो यथार्थवदनिश्चित प्रशान्तात्मा । 
अफले चिर न जीवति इह स सपूर्णश्रामण्य ॥॥२७२॥ 


यस्त्रिलोकसूलिकायमाननिस ल विवेकदी पिकालोकशालितया_ यथावस्थितपंदा्ंनि- 
श्चयनिवर्तितोत्सुव्यस्वरूपमन्थ रसततोपशान्तात्मा सन्‌ स्वरूपमेकमेवा भिमुरुयेत अरन्तयथा- 
चारवियुक्तो नित्यं ज्ञानो स्थात्‌ स खलु सपृणंश्रामण्य: साक्षात्‌ श्रमणो हेलावकीर्णसकल- 
प्राकतनकर्म फलत्वादनिष्प/दितनुतनकर्मंफलत्वाच्च पुनः प्राणधारणदंन्यमनास्कम्दन द्वितोय- 
भावप रावर्ताभावात्‌ शुद्धस्वभावावस्थितवत्तिमक्षतत्त्वमवबुध्यताम्‌ ॥२७२॥ 

भूमिका--अब सोक्ष तत्व को प्रगट करते हैं । 

अन्वयार्थ--[ यथार्थंपदनिश्चित ] जो यथार्थतया पदों का तथा अर्थों (वरदार्थों) 
का निश्चय करने वाला है [प्रशान्तात्मा) प्रशातात्मा है और [अयथाचारवियुक्त:] 
अयथाचार से रहित है [सः सपूर्ण भरामण्य ] वह सपूर्ण श्रामण्यवाला जीव [इह अफले ] 
इस अफल (असार) संसार में [चिर न जीवति] चिरकाल तक नहीं रहता (अल्पकाल में 
हो मुक्त होता है) ! 

टीका--जो (श्रमण) त्रिलोक की चूलिका के समान निर्मल विवेकरूपी दोषिका 
के प्रकाश द्वारा यथास्थित पदार्थनिश्चय से उत्सुकता को दूर करके स्वरूप में स्थिति से 
सतत “उपशांतात्मा' बतंता हुआ, एक स्वरूप मे ही अभिमुख्लया क्रीडा करने से “अयथा- 
चार रहित' बतंता हुआ नित्यज्ञानी है, वास्तव मे उस सस्पूर्ण श्रामण्य वाले साक्षात्‌ श्रमण 
को मोक्षतत््व जानना, क्योंकि पहले के सकल कर्मों के फल उसने लोलामान्न से नष्ट कर 
दिये हैं ओर नृतन कर्म फलों को उत्पन्न नहीं करता इसलिये पुनः प्राण घारणरूप दोनता 
को प्राप्त न होता हुआ द्वितीय भावरूप परावतंन के अभाव के कारण शुद्ध स्वभाव में 
।अवस्थित वृत्ति वाला है ॥२७२।॥। 


उक्त गाथा मे अरहंत अवस्था का कथन हे 
तात्पयंबत्ति 
अथ मोक्षस्वरूप प्रकाशयति , -- 
अनधाचारविजुत्तो निश्वयव्यवहारपचाचारभावनापरिणतत्वादयथाचारवियुक्तः विपरीता- 
चाररहित इत्यर्थ । जदत्थपदणिब्छिदों सहजानन्दैकस्बभावनिजपरमात्मादिपदार्थपरिज्ञानसहित- 
त्वाद्यथार्थपदनिश्चित पसतप्पा विशिष्टपरमोपशमभावपरिणतनिजात्मद्रब्यभावनासहितत्वात्पशा- 
न्तात्मा जो य॒कर्त्ता सो सपुण्णशसामण्णो स सम्पूर्णभ्ामण्य सन्‌ चिर ण जावदि चिर बहुतरकाल न 











१ अवस्थित-स्थिर, इस सम्पूर्ण श्रामण्य बाले जीव को अन्य भावरूप परावतंन (पलटन) नही होता, बह 
सदा एक ही भाव रूप रहता है-शुद्ध स्वभाव मे स्थिर परिणति रूप से रहता है, इसलिये बह जीव मोक्षतत्त्व ही है । 


६२३० ] [ प्रवयणसारो 


जीवति न ॒तिष्ठति क्‍्व ? अफले शुद्धात्मसवित्तिसमुत्पन्नसुखामृतरसास्वादर हित्वेनाफ ले फल रहिते 
ससारे | कि ? शीघ्र मोक्ष गच्छतीति । अयमत्र भावार्थ --इत्यभूतमोक्षतत्त्वपरिणत पुरुषएवाभेदेन 
मोक्षस्वरूप ज्ञातव्यमिति ॥२७२॥। 

उत्थानिका---आगे मोक्ष का स्वरूप प्रकाश करते है--- 

अन्वय सहित विशेषा्थ---(अजधाचा रबिजुत्तो ) विवरीन अचरण से रहित, (जद- 
त्यपदणिश्छिदों ) यथार्थ पदार्थों का निश्चय रखने वाला तथा (पसंतप्पा) शांत स्वरूप 
(संपुण्णसामण्णो) पूर्ण मुनिषद का धारी (सो) ऐसा साधु (इह अफले) इस असार संसार में 
(चिरं ण जीवदि) बहुत काल नहीं जीता है । निश्चय व्यवहार सम्परग्दर्शन-स स्यग्ज्ञान-सम्य१- 
चारित्र-सस्यवतप-सम्यग्वोयं ऐसे पांच आचारों की भावना मे परिणमन करते रहने से जो 
अयथाचार व विरुद्ध आचार से रहित है, सहज ही आनन्द रूप एक स्वभावधारी अपने 
परमात्मा को आदि लेकर पदार्थों के ज्ञान-सहित होने से जो यथार्थ वस्तु स्वरूप का ज्ञाता 
है तथा विशेष परम शांत भाव मे परिणमन करने वाले अपने आत्मद्रव्य की भावना सहित 
होने से जो शांतात्मा है ऐसा पूर्ण साधु शुद्धात्मा के अनुभव से उत्पन्न सुखामृत रस के 
स्वाद से रहित ऐसे इस फल-रहित ससार में दीघंकाल तक नहीं ठहरता है अर्थात्‌ शोर 
ही मोक्ष प्राप्त कर लेता है। इस तरह मोक्षतत्त्व मे लोन पुरुष ही अप्ेद नय से मोक्ष 
स्वरूप है ऐता जानना योग्य है ॥२७२॥ 

अथ मोक्षतत््वसाधनतत्त्वमुद्धाटयति--- 


सम्म॑ विदिदपदत्था चत्ता उर्वाह बहित्यमज्पत्थं । 


विसयेस्‌ णावसत्ता जे ते सुद्ध त्ति णगिहिट्ठा ॥२७३॥ 
सम्यग्विदितपदार्थास्त्यक्त्वोपधि बहि स्थमध्यस्थम्‌ । 
विषयेषु नावसक्ता ये ते शुद्धा इति निदिष्टा ॥२७३॥ 


अनेकान्तकलितसकलनज्ञातृज्ञेयतत्त्वय थावस्थितस्वरूपपाण्डित्यशोण्डा: सन्त: समस्त- 
बहिरड्भान्तरड्सड्भरतिपरित्यागविविक्तान्तश्वकचकायमानानन्तशक्तिचेतन्यभावस्वरात्मतर्व- 
स्वरूपा: स्वरूपगुप्तसुषुप्तकल्पान्तस्तत्ववत्तितया विषयेष मनागप्याततक्तिमनासादयन्त 
समस्तानुभाववन्तो भगवन्त: शुद्धा एबासंसारधटितविकटकर्मकपाटविधटनपटीयसाध्यवश्तायेन 
प्रकटोक़ियमाणावदाना मोक्षतत्वसाधनतत्त्वमवद्भुध्यताम्‌ ॥२७३॥ 


भूमिका--अब, सोक्षतत्त्व का साधनतत्त्व प्रगट करते हैं-- 








१ सुद्धत्ति (ज० बृ०) । 
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अन्वयार्थ--[ सम्यश्विदितपदार्था. ] सम्यक्‌ (यथार्थंतया) पदार्थों को जानने वाले 
है और [ये] जो [बहि.स्थमध्यस्थम्‌ |] बहिरग तथा अतरग [उपधि] परियग्रह को [त्य- 
क्त्वा] छोडकर [विषयेषु न अवसक्ता ] विषयो मे आसक्त नहीं है, [ते] वे [शुद्धा: इति 
निर्दिष्टा | 'शुद्ध! है ऐसा कहा गया है । 
टीका--अनेकान्त मय-सकल ज्ञातृतत््व भोर जेयतत््व के यथार्थ स्वरूप में जो 
विचक्षण हैं, अन्तरंग मे चमत्कृत अनन्तशक्ति वाले चेतन्य से प्रकाशित आत्मतस्व के 
स्वरूप को, जिसने समस्त बहिरंग तथा अन्तरग परिय्रह फो त्याग करके, भिन्‍न किया है 
ओर आत्म-परिणति से स्वरूप गुप्त तथा सुष॒प्त समान (प्रशांत) रहने से जो विषयों में 
किलित्‌ भो आसक्ति को प्राप्त नहों होते--ऐसे जो सकल-महिसावान्‌ भगवन्त शुद्ध हैं 
उन्हे ही मोक्षतत्व का साधन तत्त्व जानना । (अर्थात्‌ वे शुद्धोपयोगी हो मोक्षमागंरूप हैं), 
क्योंकि वे अनादि संसार से रचित-बद्ध विकट कर्मकपाट को तोड़ने मे अति उग्र प्रयत्न से 
पराक़म प्रगट कर रहे हैं। २७३॥। 
तात्पयंबत्ति 
अथ मोक्षकारणमाख्याति , 
सम्स॒ विदिदपदत्था सशयविपयेयानध्यवसायरहितानन्तज्ञानादिस्वभावनिजपरमात्मपदार्थ- 
प्रभूतिसमस्तवस्तुविचारचतुरचित्तचातुय्यप्रकाशभानसातिशयपरमविवेकज्योतिषा सम्यग्विदितपदार्था । 
पुनरपि कि रूपा ? बिसयेसु णावसत्ता पड्चेन्द्रियविषयाधीनरहितत्वेन निजात्मतत्त्वभावनारूपपरम- 
समाधिसजातपरमानन्देकलक्षणसु खसुधा रसास्वादानुभवनफलेन' विषयेषु मनागप्यनासक्ता । कि कृत्वा ? 
पूर्व स्वस्वरूपपरिग्रह स्वीकार कृत्वा चसा त्यक्त्वा । कम्‌ ? उबहिं उपधि परिग्रह । कि विशिष्टम्‌ ? 
बहित्यमज्ञत्थ बहि स्थ क्षेत्राद्योकविध मध्यस्थ मिथ्यात्वादिचतुर्देशभेदर्भिन्नम्‌ । जे एवं गुणविशिष्टा 
ये महात्मान ते सुद्धत्ति णिहिंदठा ते शुद्धात्मान शुद्धोपपोगिन सिद्ध्यन्ति इति निरदिष्टा कथिता । 
अनेन व्याख्यानेन किमुक्त भवति--इत्थभूता परमयोगिन एवाभेदेन मोक्षमार्गा इत्यवबोद्धव्या ॥२७३॥ 
उत्थानिका--आगग मोक्ष का कारण तत्त्व बताते है-- 
अन्वय सहित विशेषार्थ--(जे) जो (सम्म॑ विदिदपदत्था) भले प्रकार पदार्थों को 
जानने वाले हैं, ओर (बहित्थ) बाहरी क्षेत्रावि परिग्रह (मज्ञत्य) ओर अंतरंग रागादि 
(उर्वाह) परिग्रह को (चत्ता) त्याग कर (विसयेसु) पाँचों इन्द्रियो के विषयों मे (णायसत्ता) 
आसक्त नहों हैं, (ते) वे साधु (सुद्धत्ति णिहिदठा) शुद्ध साधक हैं, ऐसे कहे गये हैं। जो 
साधु सशय, विपर्यय, अनध्यवसाय तीन दोषों से रहित ऐसा अनन्तशान, उस अनन्तज्ञानादि 
स्वभाव वाले निज-परमात्म पदार्थ को आदि लेकर सर्व वस्तुओं के विचार सें चतुर-खिर 


होकर उससे प्रगट जो अतिशय सहित परस विवेकरुपो ज्योति उसके द्वारा भले प्रकार 


६३२ ] [ प्रवयणसारो 


पवार्थों के स्वरूप को जानने वाले हैं तथा पंच-हन्द्रिय-विषयों के अधीन न होकर निज 
परमात्मतत्त्व की भावना रूप परम समाधि से उत्पन्न जो परमानन्दमय सुखरूपी अमृत 
उसका स्वाद भोगने के फल से पांचों इन्द्रियों के विषयों में रअचमात्र भी आसकत नहीं हैं 
ओर अपने स्वरूप का ग्रहण करके जिम्होंने बाहरी क्षेत्रादि अनेक प्रकार और भीतरी सिथ्या- 
त्वादि चोवह प्रकार परिग्रह को त्याग दिया हे, ऐसे महात्मा, शुद्धात्मा-शुद्धोपयोगो ही मोक्ष 
को सिद्धि कर सकते हैं, ऐसा कहा गया है । अर्थात्‌ ऐसे परमयोगी हो अभेदनय से!मोक्षमार्ग 
स्वरूप जानने योग्य हैं । 
भथ मोक्षतत्त्वसाधनतस्व सर्वंभनो रथस्थानत्वेनाभिनन्दयति--- 
सुद्धस्स य सामण्णं भणियं सुद्धस्स दंसर्ण णाणं । 
सुद्धस्स य णिव्याणं सो जिचय सिद्धों णमो तस्स ॥॥२७४॥ 


शुद्धस्य च श्रामण्य भणित शुद्धस्य दर्शेन ज्ञानम्‌ । 
शुद्धस्थ व निर्वाण स एवं सिद्धों नमस्तस्मे ॥२७४।॥। 


यत्ताथत्सस्पग्दशनशानचारित्रयोगपद्चप्रवत्तेकाप्रचलक्षण साक्षान्मोक्षप्रागंभूत श्रामणष्यं 
तच्च शुद्धस्येथ । यच्च समस्तमृतभव:द्ाविव्यतिरेककरम्बितानन्तवस्त्वन्यत्मकविश्वसा- 
मान्यविशेषश्रत्यक्षप्रतिभासात्मकं दर्शनं ज्ञान च तत्‌ शुद्धस्यंब । यक्च निःप्रतिघविण म्मित- 
सहजज्ञानानन्वमुद्रितदिव्यस्वभादं निर्वाणं तत्‌ शुद्धस्येव यश्च टड्भोत्कोणंपरमानन्दावस्थाधु 
स्थितात्मस्वभावोपलस्पगम्भोरो भगवान्‌ सिद्ध स शुद्ध एवं अल॑ बाग्विस्तरेण, सर्व- 
मनोरथस्थानस्प मोक्षतत्वताधनतस्वस्य शुद्धस्थ परस्परमड़्ाड्रिभावपरिणतभाव्य भावक- 
भावत्वात्पस्तमितस्व॑परविभागो भावनमस्कारोउस्तु ॥२७४॥ 

भूमिका--अब मोक्षतत्त्व के साधनतत्त्व को (अर्थात्‌ शुद्धोपयोगी को) सब मनो- 
रथों के स्थान के रूप में अभिनन्‍्दन (प्रशसा) करते हैं--- 

अन्वयार्थ---[ शुद्धस्य च] शुद्धोपयोगी को [श्रामण्य भणितं] श्रामण्य कहा है, 
[शुद्धस्य च] और शुद्धोपयोगी को [दर्शनं ज्ञान] दर्शन तथा ज्ञान होता है, [शुद्धन्‍्य च] 
शुद्ध उपयोगी के ही [निर्वाण] निर्वाण होता है, [स एव] वही [सिद्ध ] सिद्ध होता है, 
[तस्म नम' | उन्हे नमस्कार हो । 

टीका--प्रथम तो, सम्यर्दर्शन ज्ञान चारित्र की युगपदत्व रूप से प्रवतेमान एकाग्रता 
जिसका लक्षण है ऐसा साक्षात मोक्षमार्गमूत श्रामण्य 'शुद्ध/ के हो होता है, समस्त भूत- 
बतेमान भावों पर्यायों के साथ मिलित अनन्त वस्तुओं का अन्वयात्मक जो विश्व उसके 
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सामान्य ओर विशेष के प्रत्यक्ष प्रतिधासस्वरूप दर्शन और ज्ञान 'शुद्ध' के ही होते हैं,- 
निधिध्न प्रफूल्लित, सहज शानानन्द मुद्रा बाला दिव्य जिसका स्वभाव है ऐसा निर्वाण, 
'शुद्ध के हो होता है और टंकोत्कीर्ण परसानन्दरूप अवस्थाओं मे स्थित आत्मस्थभाव की 
उपलब्धि से गधीर भगवान्‌ सिद्ध 'शुद्ध/ ही होते हैं, वचन विस्तार से बस हो, सर्व सनो- 
रथों के स्थानभूत, मोक्षतत्व के साधनतत्वरूप, 'शुद्ध! को, भावनमस्कार हो । उस भाव 
नमस्कार में परस्पर अंग-अंगीरूप से परिणमित भावक-भाव्यता के कारण स्थ-पर का 
विभाग नहीं है ॥२७४।॥। 
विशेष-इस गाथा मे सिद्ध अवस्था का कथन है 
तात्पयंव॒त्ति 


अथ शुद्धोपयोगलक्षणमोक्षमार्ग सर्वमनो रथस्थानत्वेन प्रदर्शयति , -- 

भणिय भणित | कि ? सामण्ण सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्रैकाग्रयशत्रुमित्रादिसमभावपरिणतिरूप 
साक्षान्मोक्षकारण यतृश्रामण्यम्‌ । तत्तावत्कस्य ? सुद्धस्य य शुद्धस्य च शुद्धोपपोगिन एव सुद्धस्स दसण 
णाण त्रेलोक्योदर॒विवरवत्तित्रिकालघिषयसमस्तवस्तुगतानन्तधर्मेकसमयसामान्यविशेषपरिच्छित्तिसमर्थ 
यद्दर्शनज्ञानद्य तच्छुद्धस्यैव सुद्धस्य य णिव्याण अब्यावाधानन्तसुखादियुणाधारभूत पराधीनरहितत्वेन 
स्वायत्त यन्निवाण गा स्यैव सो छ्चिय सिद्धो यो लौक्कि मायाञउ्जनरसदिग्विजयमत्रयत्रादि सिद्ध 
विलक्षण  स्वशुद्धात्मोपलम्भलक्षण टकोत्कीणंज्ञायकैकस्वभावों ज्ञानावरणाद्यष्टविधकर्मरहितत्वेन 


सम्यक्त्वाद्यष्टगुणान्तर्भूतानन्तगुणसहित सिद्धों भगवान्‌ स चैव शुद्ध, एव णमों तस्स निर्दोषिनिजपरमात्म- 
न्याराध्याराधकसम्बन्धलक्षणो भाग्नमस्कारोःस्तु तस्यैव । अत्रेतदुक्त भवति-अस्य मोक्षकारणभूतशुद्धो- 
पयोगस्य मध्य सर्वेष्टमनो रथा लभ्यन्त इति मत्वा शेषमनोरथपरिहारे तत्रेव भावना कत्तेंव्येति ॥२७४॥ 

उत्थानिका--आगे आचाय॑ फिर दिखलाते है कि शुद्धोपयोग-स्वरूप जो मोक्षमागग 
है वही सर्व मनोरथ को सिद्ध करने वाला है-- 

अन्वय सहित विशेषा्थ--(सुद्धस्स य सामण्णं) शुद्धोपपोगी के हो साधुपना है, 
(सुद्धस्त दंसणं णाणं भणियं) शुद्धोपयोगी के ही दर्शन और शान कहे गये हैं (सुद्धस्त य 
णिव्वाणं) शुद्धोपयोगी के हो निर्वाण होता है (सो श्चिय सिद्धों) शुद्धोपयोगी ही सिद्ध 
भगवान्‌ हो जाता है (तस्स णमो) इससे उस शुद्धोपपोगी को नमस्कार हो । जो शुद्धोप- 
योग का धारक साधु है उसो के ही सम्यग्व्शन सम्यग्ज्ञान सम्यक्चारित्र को एकतारूप 
तथा. शत्रु सित्र आदि में समभाव को परिणतिरूप साक्षात्‌ मोक्ष का सार्ग अ्रमणपना कहा 
गया है शुद्धोपपोगी के ही तीन लोक के भीतर रहने बाले य तोन काल-बर्ती सब पदार्थों 
के भीतर प्राप्त जो अनन्त स्वभाव उनको एक समय में बिना क्रम के सामान्य तथा विशेष 
रूप से जानने को समर्थ अनन्तदर्शन व अनन्तज्ञान होते हैं तथा शुद्धोपयोगी के ही बाधा 


६३४ ] [ प्रवयणसारो 


रहित अनन्त सुख आदि गुणों को आधारमूत पराधीनता से रहित स्वाधीन निर्वाण का 
लाभ होता है | जो शुद्धोपयोगो है बही लोकिक माया, अंजन, रस, विग्विजय, मत्र, यंत्र 
आदि सिद्धियों से विलक्षण, अपने शुद्ध आत्मा की प्रात्तिरूप, टांकी से उकेरे के समान मात्र 
शायक एक स्वभावरूप तथा शानावरणादि अष्टविध कर्मों से रहित होने के कारण से 
सम्पक्त्व आदि आठ गुणों मे गर्भित अनन्त गुण सहित सिद्ध भगवान्‌ हो जाता है । इसलिये 
उसो ही शुद्धोपयोगी को निर्दोष निज परमात्मा मे हो आराध्य आराधक संबंध रूप भाव- 
नमत्कार हो । भाव यह कहा गया है इस मोक्ष के कारणभत शुद्धोपयोग के ही द्वारा 
सर्व इष्ट मनोरथ प्राप्त होते हैं। ऐसा मानकर शेष सब मनोरथ को त्यागकर इसी शद्धो- 
पयोग को ही भावना करनो योग्य है ॥२७४।॥। 
अथ शिष्यञनं शास्त्रफलेन योजयन्‌ शास्त्र समापपति--- 
ब॒ज्ञदि सासणमेयं सागारणगारचरियया जुत्तो । 
जो सो पवयणसारं लहुणा कालेण पपष्पोदि ॥२७५॥ 


बुध्यते शासनमेतत्‌ साकारानाकारचर्यया युक्त । 
य स॒ प्रवचनसार लघुना कालेन प्राप्नोति ॥२७४५॥। 


यो हि नाम सुविशुद्धज्ञानवर्शनसात्रस्वरूपव्यवस्थितवत्तसमाहितत्वात्‌ साकाराना- 
कारचर्यया युक्त: सन्‌ शिष्यवर्ग. स्वयं समस्तशास्त्रार्थ विस्त रसक्षेपात्मकश्रुतज्ञानोपयोगपूर्वे- 
कानुभावेन केवलसात्मानमनुभवन्‌ शासनमेतदूबुध्यते स खलु निरवधित्रिसमयप्रवाहावस्था- 
पित्वेन सकलार्थंसार्थात्मकस्य प्रवचनस्थ सारभत भताथंस्वसवेद्यदिव्यज्ञानानन्दस्वावम ननु- 
सृतपूर्य भगवन्तमात्मानसवाप्नोति ॥२७५॥ 

इति तत््वदीपिकाया ओऔीमदमृतचन्द्रसूरिविरचितायां प्रवचनसारवत्तो चरणानुयोंग-सूचिका 
झूलिका नाम तृतोयः श्रुतस्कन्धः समाप्त'। 

भूमिका---अब (भगवान्‌ कुन्दक्ुन्दाचार्य देव) शिष्यजन को शास्त्र का फल बत- 
लाते हुये शास्त्र समाप्त करते हैं--- 

अन्वयार्थ--[ यः] जो [साकारानाकारचर्यया युक्त' ] श्रावक, मुनिचर्या को पालता 
है और [एतत्‌ शासन | इस शास्त्र को [बुध्यते] जानता है, [सः] वह [लघुना कालेन] 
अल्पकाल मे [ प्रवचनसार | प्रवचन के सार को अर्थात्‌ मोक्ष को [प्राप्नोति] पाता है। 

टीका--सुविशुद्धज्ञानदर्शन सात्र स्वरूप में अवस्थित होने से श्रावक या घुनि्चर्या 
को पालता हुआ जो शिष्यवर्ग स्वयं समस्त शास्त्रों के अर्थों के विस्तार संक्षेपात्मक श्रुत- 
शानोपयोगपुर्यक अनुभव हारा केवल आत्मा को अनुभवता हुआ, इस शास्त्र को जानता है 
वह वास्तव मे, सत्याथ स्वसवेद्य-दिव्य शानानन्द जिसका स्वभाव है ऐसे, पहले कभी अनु- 


पवयणसारो ] [ इ६रे५ 


भव नहों किये गये, भगवान्‌ आत्मा को निश्चय से पाता है जो भगवान्‌ आत्मा तीनों 
काल के निरवधि प्रवाह मे स्थायी होने से सकल पदार्थों के समूहात्मक प्रवचन का 
सारभत है ॥२७५॥ 

इस प्रकार (क्रोमद्‌ भगवत्कुन्दकुन्वाचायंदेवप्रणीत) श्री प्रवननसारशास्त्र को 
श्रीमद्असृतचन्त्राचायंदेव घिरचित तत्तवदीपिका नामक टीका से चरणानुयोगसृश्षक चूलिका 
नाम का तृतीय श्रुतस्कध रुसाप्त हुआ । 

तात्पर्यवत्ति 

अथ शिष्यजन शास्त्रफल दर्शयन्‌ शास्त्र समापयति , -- 

पष्पोदि प्राप्नोति सो स शिष्यजन कर्त्ता | कम्‌ ? पवयणसारं प्रवचनसारशब्दवाच्य निजपरमा- 
त्मानम्‌। केन ? लहुणा कालेण स्तोककालेन । य कि करोति ? जो बुज्झमदि य शिष्यजनो बुध्यते 
जानाति । किम्‌ ? सासणमेय शास्त्रमिदम्‌ । कि नाम ? पक्यणसार प्रवचनसार सम्यस्ज्ञानस्य तस्यैव 
ज्ञेयभूतपरमात्मादिपदार्थाना तत्साध्यस्य निविकारस्वसवेदनज्ञानस्य च॒ तथव तत्त्वार्थश्रद्धानलक्षणसम्य- 
गदर्शनस्य तद्विषयभूतानेकान्तात्मकपरमात्मादिद्रव्याणा तेन व्यवहारसम्यक्त्व्रेन साध्यस्य निजशुद्धात्म- 
रुचिरूपनिश्चयसम्यवत्वस्य तथेव च॒ ब्रतसमितिगुप्त्याद्यनुष्ठानरूपस्य सरागचारित्रस्थ तेनैव साध्यस्य 
स्वशुद्धात्मनिश्चलानुभूतिरूपस्य वीतरागचा रित्रस्य च॒ प्रतिपादकत्वात्प्रवचनसाराधिधेयम्‌ । कथभूत 
स शिष्यजन. ? सागारणगारचरियया जुत्तो सागारानागारचर्यया युक्त । अभ्यन्तररत्नत्रयानुष्ठान- 
मुपादेय कृत्वा बहिरड्ड रत्लत्रयानुष्ठान सागारचर्या श्रावकचर्या । बहिरड्ड रत्लत्रयाधारेणाभ्यन्तर- 
रत्नतयानुष्ठानमनागारचर्या प्रमत्तसवतादितपोधनचर्येत्यर्थ ॥२७५॥। 

इति गाथापञुचक्रेन पञ्चरत्नसज्ञ पञ>चमस्थल व्याख्यातम्‌ू। एवं 'णिच्छिदसुत्तत्थपदो' 
इत्यादि द्वातिशद्गाथाभि स्थलपञ्चवकेन शुभोपयोगाभिधानश्चतुर्थान्तराधिकार समाप्त ॥। 

इति श्री जयसेनाचाय क्ृताया तात्पयंवृत्तौ पूर्वोक्तक्रमेण 'एवं पणमिय सिद्धे' इत्याद्येकविशति- 
गाथाभिरुत्सर्गाधिकार । तदनन्तर “ण हि णिरवेक्खो चागो' इत्यादि त्रिशदगाथाभिरपवादाधिकार । 
तत परं 'एयर्गगदों समणो' इत्यादिचतुर्देशगाथाभि श्रामण्यापरनामा मोक्षमार्गाधिकार । ततोः्प्यन- 
न्तर 'णिच्छिदसुत्तत्थपदो' इत्यादिद्वात्रिश,गाथाभि शुभोपयोगाधिकारश्चेत्यन्तराधिकारचतुष्टयेन 
सप्तनवतिगाथाभिश्चरणानुयोगचूलिका नामा तृतीयों महाधिकार समाप्त ॥३॥ 

अत्राह शिष्य । परमात्मद्रव्य यद्यपि पूर्व बहुधा व्याब्यातम्‌ तथापि सक्षेपेण पुनरपि 
कथ्यतामिति | भगवानाह-केवलज्ञानाइनन्तगुणानामाधारभूत यत्तदात्मद्रव्य भण्यते । तस्य च नये 
प्रमाणेन च परीक्षा क्रियते। तद्यथा--यक्तावत्‌ शुद्धनिश्वयेन निरुपाधिस्फटिकवत्समस्तरागादि- 
विकल्पोपाधिरहित तदेवाशुद्धनिश्वयनयेन सोपाधिस्फटिकवत्समस्तरागादिविकल्पोपाधिसहितम्‌, शुद्ध- 
सद्भूतव्यवहारनयेन शुद्धस्पशे रसगन्धवर्णानामाधारभूतपु (गलपरमाणुवत्केबलज्ञानादिशुद्धयुणानामाधा- 
रभूतम्‌ । तदेवाशुद्ससइभूतव्यवहारनयेनाशुद्धस्पश रसगन्धवर्णाधा रभूतद्थणुकादिस्कन्धवन्मतिज्ञानादि- 
विभावगुणानामाधा रभूतम्‌ । अनुपचरितासद्भूतव्यवहा रनयेन दुधणुकादिस्कन्धसश्लेशबन्धस्थितपुद्‌- 
गलपरमाणुवत्परमौदारिकशरीरे वीतरागसर्वज्ञवद्वा विवक्षितंकदेहस्थितम्‌ उपचरितासद्भ तव्यवहार- 
नयेन काष्ठासनाडुयविष्टदेवदत्तवत्समवशरणस्थितवीतरागस्वज्ञवद्वा विवक्षितैकग्रामग्रहादिस्थितम्‌ । 


६३६ । [ प्रवयणसारो 


इत्यादि परस्परसापेक्षानेकनये प्रम्सीयमाण व्यवह्वियमाण क्रमेणमेचकस्वभावविवक्षितैकधमठ्यापक- 
त्वादिकस्वभाव भवति । तदेव जीवद्रव्य प्रमाणेन प्रमीयमाण मेचकस्वभावानामनेकधर्माणा युगपद्दघा- 
पकचित्रपटवदनेकस्वभाव भवति । एवं नयप्रमाणाभ्या तत्त्वविचारकाले योधतौ परमात्मद्रव्य जानाति 
स निविकल्पसमाधिअ्रस्तावे निविकारस्वसवेदन॑ज्ञानेनापि जानातीति | पुनरप्याह शिष्य --ज्ञातमेवा- 
त्मद्रव्य हे भगकन्निदानी तस्व प्राप्त्युपाय कथ्यताम्‌ ? भगवानाहु--सकलविभलकेवलज्ञानदश्शेनस्व- 
भावनिजपरमात्मतत्त्वसम्यक्श्रद्धानज्ञानानुष्ठानरूपाभेदरत्नत्रयात्मक निविकल्पसमाधिसजातरागा द्युपा - 
घिरहितपरमानन्देकलक्षणसुखा मृतरसास्वादानुभवमलभमान सघ्‌ पूर्णमासीदिवसे जलकल्लोलक्षुभित- 
समुद्र इव रांगद्वेषमोहकल्लो लर्यावदस्वस्थरूपेण क्षोभ गच्छत्यय जीवस्तावत्काल निजशुद्धात्मान न 
प्राप्नोति इति । स एव वीत रागसर्वज्ञप्रणीतोपदेशवत्‌ एकेन्द्रियविकलेन्द्रियपड्चेन्द्रियसशिपर्याप्तमनुष्य- 
देशकुलखूपेन्द्रियपटुत्व निर्व्याध्यायुष्यवरबुद्धिसद्धमं श्रवण ग्रहणधा रणश्रद्धानस यम विषय सुख नि वर्त न क्रो धा दि - 
कषायव्यावतंनादिष रपरादुल मान्यपि कथचित्काकतालोयन्यायेनावाप्प सकलविमलकेवलज्ञानदर्शन- 
स्वभावनिजपरमात्मतत्त्वसम्यक॒श्रद्धानज्ञानानुचरणरूपाभेद रत्नत्रयात्मकनिविकल्पसमाधिसजात रागाद्यु- 
पाधिरहितपरमानन्देकलक्षणसुखामृत रसास्वादानुभवलाभे सत्यमावस्यादिवसे जलकल्लोलक्षोभरहित- 
समुद्र इब रागद्वेषमोहकल्लोलक्षोभरहितप्रस्तावे यथा निजशुद्धात्मतत्त्वे स्थिरो भवति तथा तदेव 
निजशुद्धात्मस्वरूप प्राप्नोति । 

इति श्रोजय सेनाचार्यक्रताया तात्पर्यवृत्ती एवं पृवोक्तक्रमेण “एस सुरासुर” इत्याग्रेकोत्तर- 
शतगाथपयंनत सम्यश्शानाधिकार , तदनन्तर “तम्हा तस्स णमाइ” इत्यादि त्रयोदशोक्त रशतगाथा- 
पर्यन्‍्त शेयाधिकारापरनामसम्य॑क्त्वाधिकार, तदनन्तर “तवसिद्धे णयसिद्ध” इत्यादि सप्तनवति- 
गाथापर्यन्त चारित्राधिकारश्चेति महाधिकारत्रयेणेकादशाधिकत्रिशत्‌गाथाभि प्रवचनसा रप्राभृत 
समाप्तम्‌ । 

उत्पानिका--आगे शिप्य जन को शास्त्र का फल दिखाते हुए इस शास्त्र को 


समाप्त करते है-- 

अन्वर्य सहित विशेषा्थ--(जो) जो कोई (सागारणगारचरियया जुत्तो) श्रावक या 
मुनि के चारित्र से युक्त होकर (एय सासण) इस शासन या शास्त्र को (ब्रज्यवि) समझता 
है (सो) सो भव्य जोब (लहुणा कालेण) थोड़े ही काल मे (पवयणसारं) इस प्रवचन के 
सारमूत परमात्मपद को (पप्पोदि) पा लेता है। यह प्रवचचनसार नाम का शास्त्र रत्नत्रय 
का प्रकाशक है। तस्वार्थ का भरद्धान करना सम्यग्द्शन है, उसके विषयभृत अनेक धंरूष 
परमात्मा आदि द्रव्य हैं---इन्हीं का श्रद्धान व्यवहार सम्यक्त्व है इससे साधने योग्य 
अपने शुद्धात्मा की रचिरूप निश्वय सम्यरदर्शन है । जानने योग्य परमात्मा आदि' पदार्थों 
का यभ्राझ्न जानना व्यवहार सम्परशान है। इससे साधने योग्य निविकार स्वसवेदन या 
स्वानुम्तव ज्ञान होना निश्चय सम्यग्ज्ञान है। व्रत, समिति, गुप्ति आदि का आचरण पालना 
व्यवहर वा सरागचारित्र है, उसो से हो साधने योग्य अपने शुद्धात्मा की निश्चल 
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अनुभूतिरूप बोतराग चारित्र या निश्चय सम्यकचारित्र है । जो कोई शिष्यजन अपने 
भोतर “रत्नश्रय ही उपादेय है, हन्हों का साधन कार्यकारी है” ऐसी रुखि रखकर, आहरी 
रत्नश्रय का साधन श्रावक के है, बाहरी रत्नत्रय के आधार से निश्ञयरत्नत्रय का 
अनुष्ठान (साधन) मुनि का आचरण है। अर्थात्‌ प्रमत्तगुणस्थानवर्तो आदि तपोधन की 
चर्या है-ओ श्राथक या सुनि इस प्रवचनसार नाम के ग्रन्थ को समझता है बह थोड़े हो 
काल में अपने परसात्मपद को प्राप्त कर लेता है ॥२७५७ 


इस तरह पाच गाथाओ के द्वारा पच रत्नमय पञ्चम स्थल का व्याख्यान किया 


गया । इस तरह बत्तीस गाथाओ से व पाँच स्थलो से शुभोपयोग नाम का चौथा अन्तर 
अधिकार समाप्त हुआ । 


इस तरह श्री जयसेन आचायंकृत तात्पयंवृत्ति टीका मे पूर्वोक्त क्रम से “एव 
पणमिय सिद्धे इत्यादि इककीस गाथाओ से उत्सगं चारित्र का अधिकार कहा, फिर “ण हि 


णिरवेक्खो चागो” इत्यादि तीस गाथाओ से अपवाद चारिशत्र का अधिकार कहा, पश्चात्‌ 
“एयर्गगदो समणी”' इत्यादि चौदह गाथाओ से श्रामण्य या भोक्षमार्ग नाम का अधिकार 


कहा-फिर इसके पीछे “समणा सुद्ध वजुत्ता” इत्यादि बत्तीस गाथाओ से शुभोपयोग नाम 
का अधिकार कहा इस तरह चार अन्तर अधिकारो के द्वारा सत्तानवे गाथाओ मे चरणा- 
नुयोग चलिका नामक तीसरा महा अधिकार समाप्त हुआ ॥३॥ 

प्रश्न--यहा शिष्य ने प्रश्न किया कि यद्यपि पूर्व मे बहुत बार आपने परमात्म 
पदार्थ का व्याखस्यान किया है तथापि सक्षेप से फिर भी कहिये ? 

उत्तर---तब आचार्य भगवन्त कहते है-- 

जो केवलज्ञानादि अनन्त गुणो का आधारभूत है वह आत्मद्रव्य कहा जाता है 
उसी की ही परीक्षा नयो से और प्रमाणो से की जाती है । 

प्रथम ही शुद्ध निश्चयनय को अपेक्षा यह आत्मा उपाधि रहित स्फटिक के समान 
सर्वे रागद्वघादि विकल्‍्पो की उपाधि से रहित है ! वही आत्मा अशुद्ध निश्वयनय की अपेक्षा 
उपाधि सहित स्फटिक के समान सर्व राग._्रेषादि विकल्पों की उपाधि सहित है, वही आत्मा 
शुद्ध सदभत व्यवहारनय से शुद्ध स्पशं, रस, गध, वर्णों के आधारभूत पुदूगल परमाणु के 
समान केवलज्ञानादि श्‌ दध गुणो का आधारभूत है, वही आत्मा अश्‌ द्ध सदृभूत व्यवहारनय 
से अशुद्ध स्पशं, रस, गंध, वर्ण के आधारभूत दो अणु, तीन अणु आदि परमाणुओ के अमेक 
स्कंधो की तरह मतिज्ञान आदि विभाव गुणो का आधारभूत है। वही आत्मा अनुषचरित 
असदूभूत-व्यवहा रनय से दृधणुक आदि स्कधो के सम्बन्ध रूप बध में स्थित पुदूगल परमाणु 
को तरह अथवा परमोदारिक शरीर मे वीतराग सर्वज्ष की तरह विवक्षित एक शरीर में 
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स्थित है । (आत्मा को कार्माणशरीर मे या त॑जसशरीर मे स्थित कहना भी अनुपचरित 
असदभूत व्यवहारनथ है) | तथा वही आत्मा उपचरित-असदभृत-व्यवहारनय से काष्ठ के 


आसन आदि पर बंठे हुए देवदत्त के समान व समवशरण में स्थित वीतराग सर्वज्ञ के 
समान किसी विशेष ग्राम ग्रृह आदि मे स्थित है इत्यादि परस्पर अयेक्षारूप अनेक नयो के 
द्वारा जाना हुआ या व्यवहार किया हुआ यह आत्मा अमेचक स्वभाव की दृष्टि से 
विवक्षित एक स्वभाव मे व्यापक होने से एक स्वभावरूप है । वही जीव द्रव्य प्रमाण की 


दृष्टि से जाना हुआ मेचक स्वभावरूप अनेक धर्मों मे एक ही काल चित्रपट के समान 
व्यापक होने से अनेक स्वभाव स्वरूप है । इस तरह नय प्रमाणो के द्वारा तत््व के विचार 


के समय मे जो कोई परमात्म द्रव्य को जानता है । वही निविकल्पसमाधि के प्रस्ताव में 
या अवसर में निर्विकार स्वसवेदनज्ञान से भी परमात्मा को जानता है अर्यात्‌ अनुभव करता है । 
प्रश्य---फिर शिष्य ने निवेदन किया कि भगवन्‌ मैने आत्मा नामक द्रव्य को समझ 

लिया अब आप उसकी प्राप्ति का उपाय कहिये । 
उत्तर-आचार्यभगवन्त कहते है-सवं प्रकार निर्मल केवलज्ञान, केवलदर्शन स्वभाव जो 


अपना परमात्म तत्त्व है उसका भले प्रकार श्रद्धान, उसी का ज्ञान व उसी का आचरण 
रूप अभेद या निश्चयरत्नत्रयमय जो निविकल्पसमाधि उससे उत्पन्न जो रागादि की 


उपाधि से रहित परमानन्दमय एक स्वरूप सुखामृत रस का स्वाद उसको नहीं अनुभव 
करता हुआ जसे पूर्णमासी के दिवस समुद्र अपने जल की तरगो से अत्यन्त क्षोभित होता 


है, इस तरह रागढ्ष मोह की कल्‍लोलो से यह जीव जब तक अपने निश्चल स्वभाव 
में न ठहरकर क्षोभित या आकुलित होता रहता है तब तक अपने शुद्ध आत्मस्वरूप को 
नही प्राप्त करता है । ज॑से वीतराग सर्वज्ञ-कथित उपदेश पाना दुलंभ है, वैसे ही एकेद्रिय,, 
द्वीद्विय, त्रीद्रिय, चोइन्द्रिय, पर्चेन्द्रिय-सज्ञी, पर्याप्त मनुष्य, उत्तम देश, उत्तम कुल, उत्तम रूप 
इल्द्रियो की विशुद्धता, बाधारहित आयु, श्रेष्ठ बुद्धि, सच्चे धर्म का सुनना, ग्रहण करना, 
धारण करना, उसका श्रद्धान करना, सयम का पालना, विषयो के सुख से हटना, क्रोधादि 
कषायो से बचना आदि परम्परा दुलंभ सामग्री को भी कथचित्‌ काकतालीय न्याय से प्राप्त 
करके सर्व प्रकार निर्मेल केवलज्ञान केवलदर्शन स्वभाव अपने परमात्मतत्व के सम्यक 
श्रद्धान, ज्ञान व आचरण रूप अभेद रत्नत्रयमय निविकल्पसमाधि से उत्पन्न जो रागादि 
की उपाधि से रहित परमानन्दमय सुखामृत रस उसके स्वादानुभव का लाभ होते हुए, 
ज॑से अमावस के दिन समुद्र जल की तरगों से रहित निश्चल क्षोभरहित होता है, राग, 
देंष, मोह की कल्लोलो के क्षोभ से रहित होकर जंसा अपने शुद्ध आत्मस्वरूप में स्थित 
होता जाता है वंसा ही अपने शुद्धात्मस्वरूप को प्राप्त करता है । 
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इस तरह श्री जयसेन आचार्यक्ृत तात्पयवृत्ति मे पूर्व में कहे क्रम से “एससुरासुर” 
इत्यादि एक सौ एक गाथाओ तक सम्यग्ज्ञान का अधिकार कहा गया । फिर “तम्हा तस्स 
णमाइ” इत्यादि एक सौ तेरह गाथाओ तक ज्ञेय अधिकार या सम्यर्दर्शन नाम का 
अधिकार कहा गया । फिर “तव सिद्धे णय सिद्धे” इत्यादि सत्तानवे गाथा तक चधारित्र का 
अधिकार कहा गया । इस तरह तीन महा अधिकारो के द्वारा तीन सौ ग्यारह गाथाओ से 
यह प्रवचनप्राभत पूर्ण किया गया । 

इस तरह प्रवचनसार को तात्पयब॒त्ति टोका समाप्त हुई । 


काौा-फ 
जयसेनाचायंकृत प्रशस्ति। 
अज्ञानतमसा लिप्तो सार्गो रत्नतश्रयात्मक । तत्प्रकाशसमर्थाय. नमोस्तु कुछुदेन्दवे ॥११ 
सूरि श्री वीरसेनाख्यो म्लसधेषि सत्तपा । नेंग्रंन्थ्यपदवों भेजे जातरूपधरोषि य. ॥२॥ 


तत श्री सोमसेनोइसूदृगणी गुणगणाश्रय । तद्विनेयोस्ति यस्तस्म॑ जयसेनतपोभूते ॥३॥। 
शीघ्र बभूव मालु साधु सदा धर्मरतो वदान्य । घुनुस्तत साधुमहोपतियंस्तस्मादय चारुमटस्तनूज' ॥॥४॥॥ 
ये सतत सर्वविद सपर्थामायक्रमाराधनया करोति । 
स श्रेयसे प्राभतनामग्रन्थपुष्टात्‌ पितुल॑क्ति विलोपभीरु ॥५॥ 
श्रीमन्त्रिभुवनचद्र निजमतवाराशितायना चन्द्रम्‌। प्रणमामि कामनामप्रबलमहापर्बतेकशतधारम्‌ ॥।६॥। 
जगत्समस्तससारिजोवाका रणबन्धवे । सिधवे गुणरत्नाना नमलिभुवनेन्दवे ॥॥७॥। 
त्रिभुवनचद्र चंद्र नोसि सहासयमात्तम शिरसा। यस्योदयेन जगता स्वान्ततभोराशिकृन्तनं कुरुते ॥८॥। 
अर्थ--अज्ञानरूपी अन्धकार से यह रत्लत्रयमय मोक्षामार्ग लिप्त हो रहा है उसके 


प्रकाश करने को समर्थ श्री कुमुदचन्द्र या पद्मचन्द्र मुनि को नमस्कार हो । इस सूलसंघ से 
परम तपस्वोी निर्ग्न्य पदधारो नग्नमुद्रा शोभित श्री वीरसेन नाम के आचाय॑ हो गये हैं । 
उनके शिष्य अनेक गुणो के धारो आचार्य श्री सोमसेन हुए । उनका शिष्य यहू जयसेन 
तपस्वी हुआ । सदा धर्म में रत प्रसिद्ध मालु साधु नाम के हुए हैं। उनका पुत्र साधु 
महोपति हुआ है, उससे यह चारुभट नाम का पुत्र उपजा है, जो सर्वज्ञान प्राप्त कर सदा 
आचार्यों के चरणों की आराधना पृवेक सेवा करता है, उस चारुभट अर्थात्‌ जयसेनाच्षाय ने जो 
अपने पिता को भक्ति के विलोप करने से भयभीत था इस प्रवचन प्राभत नाम प्रन्थ को 
टीका को है। श्रीसान्‌ त्रिभुवनचन्द्र गुर को नसस्कार करता हूँ, जो आत्मा के भावरूपो 
जल को बढ़ाने के लिये चन्द्रमा के तुल्य हैं ओर कामदेव नामक प्रवल महापर्वेत के सेकड़ों 
टुकड़े करने वाले हैं। मे श्री त्रिभुवनचन्द्र को नमस्कार करता हूँ जो जगत्‌ के सब 
ससारो कोयों के निष्कारण बन्धु हैं ओर गुण रूपी रत्नो के समुद्र है, फिर में महासंयम 
के पालने मे श्रेष्ठ चन्द्रमातुल्य श्री तिभुवनचन्द्र को नमस्कार करता हूँ जिसके उदय से 
जगत के प्राणियों के अन्तरग का अन्धकार सम्ृह नष्ट हो जाता है। 
इति प्रशस्ति 


परिशिष्ठ 


[अब -दीकाकार श्री अमृतचन्द्राशायंदेब परिशिष्टरूप से कहते हैं--] 
नमु कोश्यमात्मा कथं चायाप्यत इति लेतु, अभिहितमेतत पुनरप्यभिधीयते। आत्मा हि 
तावच्चेतन्यसामान्यव्याप्तानन्तपर्माधिष्ठात्रेक. व्रब्यमनन्तधमंव्यापकानन्तनग्रव्याप्येकशुतज्ञानलक्षण- 
प्रमाणपूर्वकस्थानुभवप्रमीयमाणत्वात्‌ । तत्तु द्रब्यनयेन पटसात्रवच्चिन्सात्रमु ।। १॥। पर्यायनयेन तन्‍्तुभात्र- 
बहुशेनलशानादिसाजम्‌ ।॥। २।। अस्तिस्वनयेनायोसयमुणकामु कान्तरालवबतिसहितावस्थलक्ष्योग्मुखवि शिखवत 


'यहु आत्मा कोन है ओर कंसे प्राप्त किया जाता हे इस शका का उत्तर कहा जा 
जुका है, ओर (यहां) फिर भी कहते हैं-- 

पहले तो आत्मा वास्तव में चेतन्य सामान्य से व्याप्त अनन्तधर्मों का अधिष्ठाता 
(स्वासो ) एक द्रव्य है, क्‍योंकि वह आत्म-द्रव्य अनन्तधर्मों में व्यापक जो अनन्त नय 
उनमें व्याप्त एक अश्ुतशान जिसका लक्षण है उस प्रमाणपूर्वक स्वानुभव से ज्ञात होता है । 

वहू आत्मद्रव्य द्रव्यनय से, पटमात्र को भांति बचिन्मात्र है, (अर्थात्‌ आत्मा द्रव्यनय 
से एक स्वरूप है ॥१॥। 

आत्मद्रव्य पर्यायनय से, तंतुमात्र को भांति दर्शनज्ञानादिसात्र है, अर्थात्‌ आत्मा 
पर्याथनय से नाना स्वरूप है ॥२१। 

आत्मद्रव्य अस्तित्वनय से स्वव्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव से अस्तित्व बाला है;-लोहमय, 
प्रत्यंधा (डोरी) ओर धनुष के मध्य मे निहित, सघानवशा में रहे हुये और लक्ष्योन्मुख 
वाण की भांति (जसे कोई वाण स्वद्रव्य से लोहमय है, स्वक्षेत्र से प्रत्यथ्जा और धनुष के 
सध्य से निहित है, स्वकाल से संधान दशा मे है, अर्थात्‌ धनुष पर घढ़ाकर खोंची हुई दशा 
में है, भोर स्वभाव से लक्ष्योन्मुल है अर्थात्‌ निशान की ओर है, उसी प्रकार आत्मा 
स्वव्रब्य से चेतन्य मय है, स्वक्षेत्र से लोकाकाश मे निहित है, स्वकाल से वर्तमान पर्याय 
स्वरूप है, स्वभाव से पदार्थों को जान रहा है। ॥३॥ 


पवयणसारो ] [ ६४१ 


स्वष्नव्यक्षेत्रकालभावे रस्तित्ववत्‌ ॥॥३॥  नास्तित्वनयेमानयोमयांगुणकामु कामन्तरालवर्ल्धंस हितावस्था- 
लक्ष्योन्मुखप्राक्ततविशिखवत्‌ परव्रव्यक्षेत्रकालभावर्नास्तिस्वव॒त्‌ ।।४॥ अस्तिस्थनास्तिस्वनवेबायो मयान- 
योमयगुणकासु कान्तरालवत्यंगुणकामु कान्तरालवरससहितावस्थास हितावस्थलक्ष्योन्मुछा लक्ष्मोम्मुख.. - 
प्राक्ततविशिशवत्‌ क्मत. स्वपरद्रव्यक्षेत्रकालभावंरस्तित्वनास्तित्ववत्‌ ।।५॥। अवक्तब्यनयेनायोमयानयोम- 
यगुणकामु कान्तरालवत्येगुणकामु कान्तरालबतिसंहितावस्थास हित वस्थलक्ष्योन्युख्ाालक्ष्योस्मुखप्राक्तत - 


विशिखवत्‌ य्रुगपत्स्वपरद्रस्यक्षेत्रकालभावरवक्तव्यम्‌ ॥३६।। 

आत्मद्रव्य नास्तित्वनय से परद्रव्य-क्षेत्र काल-भाव से नास्तित्व वाला है,-- 
अलोहमय, प्रत्यड्चा और धनुष के मध्य में अनिहित, सधानदशा मे न रहे हुए ओर 
अलक्ष्योन्मु्न पहुले के बाण की भांति । (जंसे पहले का बाण अन्य बांण के द्रब्य की अपेक्षा 
से अलोहमय है, अन्य बाण के क्षेत्र की अपेक्षा से प्रत्यक्चा ओर धनुष के म८य मे निहित 
नहीं है, अन्य बाण के काल की अपेक्षा से सधान दशा में नहीं रहा हुआ है ओर अन्य 
बाण के भाव की अपेक्षा से अलक्ष्योन्मुच्च है, उसी प्रकार आत्मा अन्य द्रव्य की अपेक्षा 
चेतन नहीं है, अन्य द्रव्य के क्षेत्र को अपेक्षा उस क्षेत्र मे नहीं है, अन्य द्रव्य के काल को 
अपेक्षा उस पर्याय रूप नहों है, अन्य द्रव्य के स्वभाव की अपेक्षा पदार्थों को नहीं भान 
रहा है ॥४॥ 

आत्मद्रव्य अस्तित्त्व-नास्तित्त्व नयसे क़मश: स्व-पर द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव से अत्तित्व 
नारस्तित्व वाला है--लोहमय तथा अलोहमय, प्रत्यच्ा ओर धनुष के मध्य मे निहित तथा 
प्रत्येचा और धनुष के मध्य में अनिहित, सधान अवस्था में रहे हुये तथा संघान अवस्था 
मे न रहे हुए और लक्ष्योन्मुख तथा अलक्ष्योन्मुक्ष ऐसे पहले के वाण को भाति । जैसे पहले 
का वाण क़मशः स्वचतुष्टय को तथा परचतुष्टय की अपेक्षा से लोहमयादि ओर अलोहमयम्ि 
है उसी प्रकार आत्मा अस्तित्व-नास्तित्वनय से क्रमशः स्वचतुष्टय की ओर परचतुष्टय की 
अपेक्षा से चेततनमयादि और अचेतनमयादि है । ॥५॥। 

आत्मद्रच्प अवक्तव्यनय से युगपत्‌ स्थपर द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव से अवक्तव्ध है,--- 
लोहमय तथा अलोहमय, प्रत्यंचा और धनुष के मध्य मे निहित तथा प्रत्यचा और धनुष के 
सध्य में अनिहित, संधान अवस्था में रहे हुए तथा संधान अवस्था मे न रहे हुए ओर 
लक्ष्योन्मुड तथा अलक्ष्योन्मुख ऐसे पहले के वाण की भांति (जंसे पहले का बाण युगपत्‌ 
स्वश्नतुष्टय की और परचतुष्टय की अपेक्षा से युगपत्‌ लोहमयादि तथा अलोहमयादि होने से 
अवक्तव्य है, उसी प्रकार आत्मा अवक्तव्य नय से युगपत्‌ स्वश्वतुष्टय और परचलुष्टय की 
अपेक्षा चेतनमय और अचेतनमय आदि होने से अबवक्तव्य है।) ॥१६॥। 


ध्४डर | [ प्रवयणसारो 


अस्तिस्वावक्तव्यनयेनायोसयगुणकामु कान्तरालवतिसहितावस्थलक्ष्योन्मुखायोमयानयोसयगुणकामु कान्‍्त- 
रालवत्यंगुणकामु कान्तरालवतिसहितावस्थास हितावस्थलक्ष्योन्मुखालक्ष्योन्मुखप्राक्ततविशिशवत्‌ स्वव्रव्य- 
क्षेत्रकालभाव॑यु गपत्‌ स्वपरद्रव्यक्षे त्रदालभाव श्चास्तित्ववदवक्तव्यम्‌ ।७। नास्तित्वावक्तव्यनयेनायोमया- 
गुणकामु कान्तरालवरत्यंसहितावस्थालक्ष्योन्मुखलायोमया नयोमयगुणकामु कान्तरालवत्यंगुणकामु कान्तराल- 
यतिसहितावस्थासहितावस्थलक्ष्योन्मुखालक्योन्मुखप्राक्तनविशिखवत्‌ परद्रव्य क्षेत्रकाल भाव॑यू गपत्स्व पर- 
द्रव्य क्षेत्रकाल भावश्य नास्तिस्वदवक्तव्यम ।८। अस्तित्वनास्तित्वावक्तव्यनयेनायो मयगुणकामु कान्तरा- 





आत्मद्रव्य अस्तित्व अवक्तब्य नय से स्व-द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव से तथा युगपत्‌ स्थपर- 
द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव से अस्तित्व वाला अवक्तव्य है--(स्वचतुष्टय से) लोहमय, प्रत्यंचा 
और धनुष के मध्य मे निहित, सधान अवस्था में रहे हुए ओर लक्ष्योन्मुल ऐसे तथा 
(युगपत स्वपर चतुष्टय से) लोहमय तथा अलोहुमय, प्रत्यचा ओर धनुष के मध्य मे निहित 
तथा प्रत्यचा और धनुष के मध्य में अनिहित, संधान अवस्था में रहे हुये तथा सधान 
थवस्था मे न रहे हुये और लक्ष्पोन्मुल तथा अलक्ष्योन्मुख ऐसे पहले के बाण की भाति 
[जंसे पहले का ब।ण (१) स्वचतुष्टय से तथा (२) एक ही साथ स्वपर चतुष्टय की अपेक्षा 
से (१) अस्तित्व तथा (२) अवक्तग्यनय है, उसी प्रकार आत्मा अत्तित्व अवक्तव्यनय से 
(१) स्वचतुष्टथ की तथा (२) युगपत्‌ स्वपरचतुष्टय की अपेक्षा से (१) अस्ति तथा 
(२) अवक्तब्य है ।] ॥७॥ 


आत्मद्रव्य नास्तित्व-अवक्तव्यनय से पर द्रव्य-क्षेत्रकाल भाव से तथा युगपत्‌ 
स्वपर-द्रठ्प-क्षेत्रकाल-भाव से नास्तित्व बाला-अवकक्‍्तव्य हे--(परचतुष्टय से) अलोहमय, 
प्रत्यचा ओर धनुष के मध्य में अनिहित, सधान अवस्था में न रहे हुपे और अलक्ष्योन्मुख 
ऐसे तथा (युगपत्‌ स्वपरचतुष्टय से) लोहमयथ तथा अलोहमय, प्रत्यचा और धनुष के मध्य 
मे निहित तथा प्रत्यक्या ओऔर धनुष के मध्य मे अनिहित, सधान अवस्था रहे हुये तथा 
सधान अवस्था में न रहे हुये ओर लक्ष्योन्मुत्॒ तथा अलक्ष्योन्पुल ऐसे पहले के बाण की 
भाति । [जैसे पहले का बाण (१) परचतुष्टय की तथा (२) एक हो साथ स्वपर चतुष्टय 
को अपेक्षा से (१) नास्ति तथा (२) अवकक्‍षतव्य है, उसो प्रकार आत्मा नास्तित्व अवक्तव्य 
नय से (१) परचतुष्टय की तथा (२) युगपत्‌ स्व परचतृष्टय की अपेक्षा से (१) नास्ति 
तथा (२) अवक्तव्य है | ॥॥८॥ 

आत्मद्रव्य अस्तित्व-नास्तित्व-अवक्तव्य नय से स्वद्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव 
से परद्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव से तथा युगपत्‌ स्वपर-द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव से अस्तित्ववाला- 





पवयणसारों ] [ ६४३ 


लवतिसंहितावस्थलक्ष्योन्मुख्ानयो सयागुणकामु कान्तरालवरत्यंसंहितावस्थालक्ष्योन्पुकायोमयानयोस यग्ुण- 
कामु कान्तरालवरत्यंगुणकामु कान्तरालवतिसहितावस्थास हितावस्थलक्ष्योन्सुखा लक्ष्योन्मुखप्राक्तनविशिद्व- 
वत्स्वद्रव्यक्षे त्रकालभाव परद्रव्यक्षेत्रकालभावंयु गपत्स्वपरद्रय्यक्षेत्रकालभावंश्यास्तित्वनात्तित्ववदगक्त- 
व्यम्‌ ।६। विकल्पनयेन शिशुकुमारस्थविरेकपुरुषवत्सविकल्पम्‌११०१ अविकल्पनयेनेकपुरुषमात्रवदथिक- 


ल्पस्‌ ।११॥ नामनयेन तदात्सवत्‌ शब्दब्रह्म॒स्पशि ।१२। स्थापनानयेन मूर्तित्ववत्सकलपुद्गलालम्बि ।१३। 
नास्तित्व वाला अवक्तव्य है-(स्वचतुष्टय से) लोहमय, प्रत्यअड्था ओर धनुष के मध्य मे 

निहित, संधान अवस्था में रहे हुये और लक्ष्पोन्मुख ऐसे-( परचतुष्टय से) अलोहमय-प्रत्यचा 
और धनुष के मध्य में अनिहित संधान अवस्था में न रहे हुपे और अलक्ष्योन्मुख ऐसे तथा 
(युगपत्‌ स्वपरचतृष्टय से) लोहमय तथा अलोहमय, प्रत्यंचा और धनुष के मध्य में निहित 
तथा प्रत्यंचा और धनुष के मध्य में अनिहित, सघान अवस्था में रहे हुये तथा सधान 
अवस्था मे न रहे हुये ओर लक्ष्योन्मुख और अलक्ष्योन्मुब एसे पहले के बाण की भांति । 
[ जेसे पहले का बाण १. स्वचतष्टय को, २. परचतृष्टय की तथा ३. युगपत स्वपरचतुष्टय 
को अपेक्षा से १. अस्ति, २. नास्ति तथा ३. अवक्‍षतब्य है, उसी प्रकार आत्मा अस्तित्व- 
नास्तित्व-अवक्तव्य नय से १, स्वचतुष्टय को, २. परचतुष्टय को तथा ३. युगपत्‌ स्व-पर- 
अतुष्टय की अपेक्षा से १. अस्ति, २. नास्ति तथा ३. अवक्तव्य है ।]॥४८॥ 

आत्मद्रव्य विकल्पनय से, बालक, कुमार ओर वृद्ध ऐसे एक पुरुष की भांति, 
सबिकल्प है, जंसे कि एक पुरुष बालक, कुमार ओर वृद्ध के भेद से युक्त है बसे ही आत्मा 
भी नारक, तियंच, मनुष्य, देव, सिद्ध भेद से युक्त है, अत: सबविकल्प है ॥॥१०॥ 

आत्मद्रव्यअविकल्पनय से, एक पुरुषमात्र की भाति, अविकल्प है अर्थात्‌ अभेवनय 
से आत्मा नारक तियंच आदि के भेद से रहित एक आत्म-द्रव्य मात्र हे जेसे कि एक पुरुष 
बालक, कुमार ओर वृद्ध के भेद से रहित एक पुरुषमात्र है ॥११॥ 

आत्मद्रव्य नामनय से, नाम वाले की भांति, शब्दबह्य को स्पशं करने वाला है अर्थात्‌ 
आत्मा नामनय से शब्दब्रह्म का वाच्य है, जेसे कि नाम वाला पदार्थ उसके नामरूप शब्द 
से कहा जाता है ॥१२॥ 

आत्मद्रव्य स्थापनानय से, मूतित्व को भांति, सर्व पुदुगलों का अवलम्बन करने 
बाला है अर्थात्‌ स्थापनानय से आत्मद्रव्य की पुदूगल में स्थापना की जाती है, जैसे 
मूर्ति की ॥१ ३॥। 

आत्पद्रब्य द्रब्यनय से बालक सेठ को भाति और भ्रमण राजा की भांति, अनागत 


हडंड] [_प्रदयशसारो 


ब्रव्यनयेन माजवकर्थेष्ठिश्रसणपाथिववदनागतातीतपर्यायो्भासि ॥ १४॥। भावनपयेन पुरुवायितप्रवत्तयोधषि- 
हसदात्वपर्यायोल्‍लासि ।।१५॥ सासान्यनयेनहारखग्दामसुत्रवद घापि ।।१६॥ विशेषनयेन तवेकमुक्ताफल 
बदव्यापि ।१७॥। नित्यनयेन नटबदबस्थायि ॥१८। अनित्यनपेन रामरावणबदनवस्थायि ॥१६॥ 
सर्वंगतनयेन विस्फारिताक्षयक्षुबस्सर्बबंति २०१।_ असवंगतनयेन मीलिताक्षचक्षुबेंदात्मवर्ति ॥॥२१॥ 





ओर अतोतपर्याय से प्रतिभासित होता है अर्थात्‌ आत्मा द्रव्यनय से भावी और भूत 
पर्यायरुप से लक्षित होता है। जैसे सेठ का बालक सेठरूप भावी पर्याय से और मुनि 
राजारूप भृतपर्याय से लक्षित होते हैं ॥१४।॥ 

आत्मद्रव्य भावनय से, पुरुष के समान प्रवतंमान स्त्री की भांति, तत्काल (वर्तमान) 
को पर्यायरुप से. उललसित-प्रकाशित प्रतिभासित होता है अर्थात्‌ आत्मा भावनय से 


वतंमान पर्यायरूप से प्रकाशित होता है, जंसे कि प्रवर्तमान स्त्री बतंमान पुरुषरूप पर्याय से 
प्रतिभासित होती है ॥१५॥ 

आत्मद्रव्य सामान्यनय से, हार-माला-कंठी मे डोरे को भांति, व्यापक है, भर्थात्‌ 
आत्मा सामान्यनय से सर्व पर्यायों मे व्याप्त होकर रहता है, जंसे मोती की माला का 
डोरा सारे मोतियों मे व्याप्त होकर रहता है । ॥१६॥ 

आत्मद्रब्प विशेषनय से, उसके एक मोती की भांति, अव्यापक है, अर्थात्‌ आत्मा 
विशेषनय को अपेक्षा मात्र विवक्षित पर्याय स्वरूप होने से द्रव्य की समस्त पर्यायों मे 
हे न होने से अध्यापक है, जंसे पूर्बोक्त माला का एक मोती सारी माला में क्षव्यापक 

११७६। 

आत्मद्रव्य नित्यनय से, मट को भांति, अवस्थायी है, अर्थात्‌ आत्मा नित्यनय से 
नित्य-स्थायी है, जंसे राम-रावणकूप अनेक अनित्य स्वांग धारण करता हुआ भी नट तो 
वह का वही लित्य है। इस प्रकार आत्मा भी सनुष्य तियंच आदि पर्यायों को धारण 
करता हुआ सो आत्सद्रव्य लो बह का वही है, इसलिये नित्य है ॥१८॥ 

आत्मद्रव्य अनित्वतय से, राम-रावण को भांति, अनवस्थायी है अर्थात्‌ आत्मा 
अनित्यनय से अनित्य है, जंसे नट राम-रावण रूप स्वांग की अपेक्षा अनित्य है। उसी 
प्रकार आत्म द्रव्य भी पर्यापाथिक नय की अपेक्षा अनित्य है ॥१४॥ 

आत्मद्रव्य स्वंगतनय से खुलो हुई आंड की भांति, सर्ववर्ती (सब में व्याप्त होने 
बाला) है। [शान जानने को अपेक्षा सर्व पदार्थों में जाता है, इसलिये सबंगत है ।] ॥॥२०॥। 

आत्मद्रव्य असंगतनय से, मोचो हुई (बन्द) आंख की भांति, आत्मवर्त्री (अपने में 


रहने बाला है। [प्रदेशत्व गुण की अपेक्षा आत्मद्रव्य अपने प्रवेशमात्र में रहने से आत्स- 
बर्तो है अतर्वंगत है ।] ॥२१॥ 


पबयणसारो ] [ ६४५ 


शुन्यनयेन शुन्यागारवर्केवलो द्ासि ॥।२२७ अशुन्पनयेन लोकाक़ान्तनोवन्मिलितोज्रासि ॥२३॥ शान 
शेयाद्तनयेन मह॒विन्धनभारपरिणतधुमकेतुवदेकभ्‌ ।।२४।॥ शानज्लेयद्रंतनयेन परप्रतिविस्वसपृक्तदर्पण 
बदमेकस्‌ ।।१५॥। नियतिनयेन नियसितोष्णयवल्धिवन्चियतस्वभावभासि ॥॥२६॥। अनियतिनयेन नियत्य: 

नियमितोष्ण्यपानीयववनियतस्वभावभासि ॥२७॥। स्वभावनयेनानिशिततीदणकष्टकक्त्संस्कारानथेक्म- 


आत्मद्रव्य शुन्यतय से, शुन्य ( खाली) घर को भांति, एकाको (अमिलित) भाधित 
होता है ॥२२॥। 


आत्मद्रव्य अशुन्यनय से, लोगों से भरे हुये जहाज की भांति, मिलित भात्तित 
होता है ॥२३॥। 


आत्मद्रव्य ज्ञानज्ञेय-अद्वेततय से (ज्ञान ओर जेय के अद्वृंतरूपनय से) महान्‌ ईनधन- 
समूहरूप परिणत अग्नि की भांति, एक है ज्ञानाकार और शेयाकार दोनों स्वरूप होने से 
अद्वत है, इसलिये एक है ॥॥२४॥। 

आत्मद्रव्य ज्ञान ज्ञेय दंतनय से, परके प्रतिबिबों से संप्क्त दर्पण को भांति, अनेक है 


अर्थात्‌ आत्मा मे ज्ञेय प्रतिभासित होते हैं। उन शेथों के प्रतिबिब की अपेक्षा आत्मा अनेक 
है, जेसे पर-प्रतिबिस्बों के संगवाला दर्पण अनेकरूप हे ॥२५॥ 


आत्मद्रव्य नियतिनय से नियतस्वभाव रूप भासित होता हे, जिसकी उष्णता 
नियमित (नियत) होतो है ऐसी अग्नि को भांति । आत्मा नियतिनय से नियत स्वभाव 
वाला भासित होता है, जेसे अग्नि के उष्णता का नियम होने से अग्नि नियतस्वभाव बाली 


भासित होती है । उसी प्रकार आत्मा के चेतन्य का नियम होने से आत्मा नियत स्वभाव 
बालो है ॥॥२६॥। 


आत्मद्रव्य अनियतनय से अनियतस्वभावरूप भासित होता है, जिसके 
उष्णता नियति (नियम) से नियमित नहों है, ऐसे पानी की भांति आत्मा अनियतिनय 
से अनियतिस्वभाव वाला भासित होता है जसे पानो के (अग्निनिभित्तक) उच्णता 
अनियत होने से पानी अनियत स्थभाव बाला सासित होता है। पानी अग्नि का निमभित्त 
मिले तो उष्ण हो जाबे निमित्त न मिले तो उष्ण न हो बिवक्षित जल के विवक्षित क्षेत्र 


व विवक्षित काल में विवक्षित अग्नि के द्वारा उष्ण होना नियत नहों है। इस प्रकार 
आत्मा की नैमित्तिक पर्याय व उनका क्षेत्र 4 काल नियत नहों है, अनियत है ॥२७॥। 


आत्मद्रव्य स्वभाजनय से संस्कार को निरर्थक करने बाला है (अर्थात्‌ आत्मा को 
स्वभाव नय से संस्कार निरुषयोगों है), जिसको किसी से नोक नहों निकालो जाती (किन्तु 


जो स्वभाव से हो नुकोला है) ऐसे पंने कांटे की भांति ॥ आत्मा स्वभाव से परिणमनशोल 
होने से सस्कारों को निर्ंक करने वाला है ।२८५॥ 











६४६ ] [ प्रवमणसारो 


कारि ॥२८।॥ अस्वन्नावनयेनायस्कारनिशिततीक्णविशिखवत्सस्कारसाथेक्यकारि ॥२६॥_ कालनयेन 
निदाघदिवसानुसारिप्यमानसहकारफलवत्समयायततसिद्धि: ॥३ ० अकालनयेन कृत्रिसोष्मपाच्यसान- 
सहकारफलवत्समयानायससिद्धि: ११३ १॥ प्ररुषकारनयेन पुरुषकारोपलब्धमधुकुक्कुटोकपुरुषकारवादी- 
वद्चत्नसाध्यसिद्धि. ॥३ २।। दैवनयेन पुरुषका रवाविदत्तमधुकुक्कुटी गर्भलब्धमाणिक्यदे ववादिवदि यत्नसा ध्य- 








आत्मद्रव्य अस्वभाव नय से सस्कार को सार्थक करने वाला है (अर्थात आत्मा को 
अस्वभाव नय से संस्कार उपयोगी है ), जिसको (स्वभाव से नोक नहों होती, किन्तु सस्कार 
करके ) लुहार के द्वारा नोक निकाली गई हो ऐसे पंने बाण को भाति | आत्मा अस्वभ।व 
नथ से कर्मों के द्वारा रागी हेषी किया जाता है इसलिये सस्कार को सार्थक करने वाला 
है ॥२४६॥ 

आत्म द्रव्य काल नय से जिसकी सिद्धि समय पर आधार रखतो है ऐसा है गर्मा 
के दिनों के अनुसार पकने वाले आम्रफल को भाति । कालनय से कार्य सिद्धि समय के 
अधीन है, जंसे गर्मो के दिनों के अनुसार आम्रफल पकता है अथवा आयु पूर्ण होने पर जीव 
को पर्याय समाप्त हीती हे ॥३०॥ 

आत्मद्रव्य अकालनय से जिसकी सिद्धि समय पर आधार नहीं रखती है, कृत्रिम 
गर्मो से पकाये गये आस्रफल की भांति । अकालनय से कार्य की सिद्धि समय के अधीन 
नहीं है, अर्थात्‌ कार्य का काल निश्चित नहीं है, जब कार्य के अनुकूल सामग्री मिल जाय 
तब ही कार्य हो जाता है। जैसे जीव के मोक्ष जाने मे काल का नियम नहों है । वाह्म 
अभ्यन्तर सामग्री मिलने पर मोक्ष होता है ॥३१॥ 

आत्मद्रव्य पुरुषकार नय से जिसकी सिद्धि यत्नसाध्य है ऐसा है, जिसे पुरुषकार 
से नीम का वक्ष प्राप्त होता है. (उगता है) ऐसे पुरुषकारबादी की भाति। पुरुषार्थनय 
से कार्य की सिद्धि बुद्धि-पृर्वक प्रयत्न से होता है, जंसे किसोी पुरुषाथंवादी मनुष्य को 
पुरषार्थ से नीबू का वक्ष प्राप्त होता है ॥३२५ 

“हु चेष्टितटृष्टपोरुषादीन्यपि पर्यायनामानि -अष्टसहुस्ती १० २५६ 

आत्मद्रव्य दैवनय से जिसकी सिद्धि अयत्नसाध्य है (यत्न बिना होता है) ऐसा 
है, पुरुषकारवादी द्वारा प्रवक्त नोबू के वृक्ष के भीतर से जिसे (बिना यत्न के, दंद से) 
साणिक प्राप्त हो जाता है ऐसे देववादी को भाति । कार्य को सिद्धि देवनय से योग्यता 
पर आधारित है ॥३३॥ 

योग्यता (भव्यता) पुर्वंक्ंदेवमहृष्टसिति पर्यायनामानि/-अष्टसहल्लो पृ० २५६॥ 


पवयणसारो ] [. ६४७ 


सिद्धि ॥३३४ ईश्वरनयेन धात्रोहटावलेह्रमानपान्थवालकवत्पारतन्त्यभोक्त्‌ ॥३४॥ अनीश्वरनयेन 

स्वच्छन्ददारितकुरड्भ कण्ठी रवबत्रवातन्ध्यभोक्तु ॥३५॥। गुणिनयेमोपाध्यायविनीयमानकुसा रकवद्गुणर 

ग्राहि ॥३६॥। अगुणिनयेनोपाध्यायविनोयमानकुमारकाध्यक्षयत्‌ केवलसेव साक्षि ॥३७॥। करत नयेन 

रड्जकवद्रागादिपरिणामकत्‌ ॥३८॥ अकत्‌ नयेन स्वकमंप्रवृत्तरठ जकाध्यक्षवत्केवलमेव साक्षि ॥३६॥ 
भोक्तनयेन हिताहितान्नभोक्तृव्याधितवत्सुखदू:खा दि भोकतू ॥॥४०॥। 

अभोक्‍त्‌नयेन हिताहितान्नभोक्त॒व्याधिताध्यक्षधन्वन्तरिचरवत्‌_ केवलमेव साक्षि ॥।४ १॥। 











आत्मद्रव्य ईश्वर नय से परतत्रता भोगने वाला है, धाय को दुकान पर वृध 
पिलाये जाने वाले राहुगीर के बालक को भाति । ईश्वरनय से कार्य की सिद्धि निमित्ता- 
धोन है ज॑से सिद्ध जीव की उध्वं गति धर्म द्रव्य-अधीन है और परिणमन कालद्रव्य 
अधीन है ॥३४।॥। 

आत्मद्रव्य अनीश्वर नय से स्वतन्त्रता भोगने घाला है, हिरन को स्वच्छन्दता 
(स्वतन्त्रता, स्वेच्छा ) पुर्वकं फाडकर खा जाने वाले सिह की भांति। अनीश्वरनय से 
कार्य को सिद्धि निमित्ताधीन नहों है, जंसे जोब का अस्तित्व निर्ित्ताधीन नहीं हे ॥३४५॥ 

आत्मद्रव्यगुणीनय से गुणप्राही है, शिक्षक के द्वारा जिसे शिक्षा दी जाती है ऐसे 
कुमार को भाति ॥३६॥ 

आत्मद्रव्य अगुणीनय से केवल साक्षो ही है (गुणग्राही नही हे), जेँसे शिक्षक के 
द्वारा जिस कुमार को शिक्षा दो जा रही है उत् कुमार का रक्षक पुरुष गुणग्राही नही 
है ॥३७॥ 

आत्मद्रव्य कतृ नय से, रगरेज को भाति, रागादि परिणास का कर्ता है अर्थात्‌ 
आत्मा कर्तानय से रागादिपरिणामों का कर्ता है, जेसे रगरेज रगने के कार्य का कर्ता 
है । ॥२८॥ 

आत्मद्रव्य अकत्‌ नय से केवल साक्षो ही है रागादि का कर्ता नहीं है, जसे कार्य मे 
प्रवत्त रगरेज को देखने वाले पुरुष ॥ दे 

आत्मद्रव्य भोक्त्‌नय से सुखदु खादि का भोक्ता है, जेसे हितकारी-अहितकारी अन्न 
को खाने वाला रोगी सुख या दुःख को भोगता है ॥४०॥॥ 

आत्मद्रव्य अभोक्‍त्‌नय से केवल साक्षों ही है, सुख दुःख नहीं भोगता, जेसे हितकारी 
अहितकारी अन्न को खाने वाले रोगी को देखने बाला वंद्य है ॥४१॥ 

आत्मद्रव्य क्रियानय से अनुष्ठान की प्रधानता से सिद्धि साधित हो, ऐसा है, जंसे 
खम्भे से सिर फोड़ने पर अधे को दृष्टि उत्पन्न होकर निधान प्राप्त हो जाय | ऐसे अधे 


ध्ध्ष ] | प्रवयणसारो 


क्रियानपेन स्थाणुभिन्नमृर्धजातदृष्टिलब्धनिधा नान्धवदनुष्ठानप्राधान्यसाध्यसिद्धि' ॥।४२॥॥ 
साननयेन चणकमुष्टिक्रीतचिन्तामणिगृहकोणवाणिजव द्विवेकप्राधान्यसाण्यसिद्धि: ॥४३॥ व्यवहारनयेन 
बन्धकमोचकपरभाण्वन्तर सयुज्यमानवियुज्यमानपरमाणुवद्बन्धमोक्षयोद्रतानुवर्ति ॥४४।॥। निश्चयनयेन 
केवलबध्यमानमुच्यमानबन्धमोक्षो चितस्निग्धरूक्षत्वगुणपरिणतपरमाणुवद्बन्धमोक्षयो रद्देतानुवरति .४ ५॥। 
अशुद्धनयेन घटंशराबविशिष्टमृष्माश्रवत्सोपाधिस्वभावम्‌ ।४६।। शुद्धनयेन केवलमृण्सात्रवन्चिस्पाधि- 


को भांति क्रियानय से आत्मा अनुष्ठान को प्रधानता से सिद्धि हो, ऐसा है, जंसे किसी 
अंधपुरुष को पत्थर के खम्भे के साथ सिर फोडने से सिर के रक्त का विकार दूर होने से 
आंखें खुल जायें और निधान (खजाना) प्राप्त हो जाय ॥४२॥ 

आत्मद्रव्य ज्ञाननय से विवेक की प्रध।नता से सिद्धि साधित हो, ऐसा है, जेसे मुट्ठी 
भर चने देकर चितामणि-रत्न खरीदने वाला धर के कोने मे बेठा हुआ व्यापारी ॥॥४३२॥। 

आत्मद्रव्य व्यवहारनय से बध ओर मोक्ष में दूसरे द्रव्य अर्थात्‌ पुदूगल द्रव्य के 
साथ बधता ओर छटता है, बधक (बांधने वाले) और मोचक (छोड़ने वाले) अन्य परमाण 
के साथ संयुक्त होने वाले ओर उससे वियुक्त होने वाले परमाणु की भाति । व्यवहारनय 
से आत्मा बंध ओर मोक्ष में बांधने वाले पुदुगल कर्म के साथ बंधने ओर छूटने से द्वेत को 
प्राप्त होता है जैसे परमाणु अन्य परमाणु के साथ सयोग को पानेरूप द्वत को प्राप्त होता 
है और परमाण के मोक्ष मे वह परमाणु अन्य परमाणु से पृथक होने रूप द्वत को पाता है। 
॥४४॥। 

आत्मद्रव्य निश्वयनय से बंध ओर मोक्ष मे अद्वेत का अनुसरण करने वाला है, 
अकेले बध्यमान और मुच्यमान ऐसे बंधमोक्षोचित स्निग्धत्व रूक्षत्वगुणरूप परिणत परमाणु 
को भांति निश्चयनय से अपने रागादि ओर बोतराग परिणामों के कारण आत्मा अकेला 
ही बद्ध और मुक्त होता है, जेसे बंध ओर मोक्ष के योग्य स्निग्धत्व या रुक्षत्व गुणरूप 
परिणमित होता हुआ परमाण अकेला ही बद्ध ओर मुक्त होता है ॥४५।॥ 

आत्मद्रव्य अशुद्धनय से, घट और रामपात्र से विशिष्ट मिट्टी मात्र की भाति, 
राणहेष रूप सोपाधिस्वभाव वाला है ॥४६॥। 

आत्मद्रव्य शुद्धनय से, केवल मिट्टी मात्र को भांति, निरपाधिस्वभाववाला है ॥॥४७॥ 

इसलिये कहा है--- 

'जावदिया वयणवहा तावदिया चेव होति णयबादा। 
जावदिया णयवादा तावदिया चेब होति परसमया ॥॥ 


१ गो० क० गा० ८६४। 
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स्वभावम्‌ ।।४७॥ तदुरूम्‌-“जावदिया वयणवहा तावदिया घेव होंति णयवादा । जायबदिया णमबादा ताव- 
दिया चेब होंति परसमया ।॥।” “परससयाण वयण भिच्छ खलु होदि सब्बहा बयणा | जइजाण पुण वयण 
सम्म खु कहुचि वयणादो ॥” एकमनया दिशा प्रत्येकमनन्तधमंव्यापकानन्तयेनिरुप्यमाणमुदन्बदन्तराल- 
मिलड्धवलनीलग। जयामुनोदकभा रवदनन्तधर्साणा_ परस्परमतज्भधावसातश्रणाशक्यविवेचनत्थादसेलकस्व- 
भारवकधसंब्यापककधमित्थाशथो दितेकान्वत्मात्मद्रव्यम्‌ । युगपदनन्तधरसंव्यापकानन्तनयव्याप्येकअुतजशान- 
लक्षणप्रमाणेन निरूप्यमाण तु समस्ततरज्िणीपय पुरसमवायात्मकंकमकराकरवदनल्तधर्माणां वस्तुत्वे- 
नाशक्यविवेचनत्वान्मेजकस्वभावानन्तधसंव्याप्येकप्नसित्वात्‌ु यथोदितानेकान्तात्सात्सद्रव्यस्‌ । 


3परसमयाण वयण मिच्छ खलु होदि सब्वहा वयणा । 
जइ॒णाण पुण वयण सम्म खु कहचि बयणादों ॥। 


अर्थ--जितने बचनपंथ हैं उतने वास्तव में नयवाद हैं और जितने नयवाव हैं. उतने 
ही परसमय (परमत) हैं । 


परक्षमयों (मिथ्यामतियों) का दचन “'स्बथा' कहा जाने से वास्तव मे भिश्या है, 
ओर जंनो का वचन 'कथचित्‌' कहा जाने से वास्तव में सम्यक्‌ है। 


हुस प्रकार इस सूचनानुसार एक एक धर्म मे एक एक नय (व्यापे), इस प्रकार 
अनन्त-धर्मों मे व्यापक अनन्त नयो से निरूपण किया जाय तो, समुद्र के धोतर मिलने वाले 
श्वेत-नील गधा-यमुना के जलसमूह को भांति, अनन्तधर्मों को परस्पर अतद्भावमात्र से 
पृथक्‌ करने मे अशक्य होने से, आत्मद्रव्य अमेजक स्वधाव वाला एक धर्म में व्याप्त होने 
बाला, एक धर्मो होने से ययोक्त एकान्तात्मक (एकधसंस्थरूप) है । परन्तु युगपत्‌ अनन्त- 
धर्मों मे व्यापक ऐसे अनन्त नयो में व्याप्त होने बाला एक श्रुतशानस्थरूप प्रमाण से निरू- 
पण किया जाय तो, समस्त नवियों के जलसमृह के समवायात्मक (ससुवायस्वरूप) एक 
समुद्र की भांति, अनन्तधर्मों को बस्तुरूप से पृथक्‌ करना अशक्य होने से आत्मद्रव्य मेजक 
स्वभाव वाले अनन्तधर्मों से व्याप्त होने बाला, एक धर्मो होने से ययोक्त अनेकान्तात्मफ 
(अनेकधमंस्थरूप) है। [ जैसे-एक समय एक नदी के जल को जानने वाले ज्ञानांश से 
देखा जाय तो ससद्र एक नदों के जलस्वरूप ज्ञात होता है, उसी प्रकार एक समय एक धर्म 
को जानने वाले एक नय से देखा जाय तो आत्मा एक धर्मस्वरूप ज्ञात होता है, परन्तु 
जेसे एक ही साथ सर्व नदियों के जल को जानने वाले ज्ञान से देखा जाय तो समुद्र सर्व 
नवियों के जलस्वरूप ज्ञात होता है, उप्तो प्रकार एक ही साथ 9सर्व धर्मों को जानने वाले 
प्रमाण से देखा जाय तो आत्मा अनेक धर्मस्वरूप ज्ञात होता है। इस प्रकार एक नय से 

देखने पर आत्मा एकान्तात्मक है ओर प्रमाण से देखने पर अनेकान्तात्मक है । | 

है. गो० क० गा० ८९६५ । 
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अब उस ही आशय को काठ्य द्वारा कहकर, यह कथन समाप्त किया जाता है 
कि आत्मा कंसा है ?' 
मालिनी छन्द) 
स्पात्कारथणीवासवश्येनेयोौधे. पश्यन्तीत्थ चेत्‌ प्रमाणेन चापि । 
पश्यन्त्येव प्रस्फुटानन्तधमंस्वात्मद्रव्य शुद्धचिन्मात्रमन्‍्त ॥॥१६॥ 
अर्थ--इस प्रकार स्यात्कारशी (स्यात्काररूपो लक्ष्मो) के निवास के बशोभूत 
बतंते नयसमूहो से देखें तो भी ओर प्रमाण से देखें तो भी स्पष्ट अनन्तधर्मों बाले निज 
आत्मद्रब्य को भोतर में शुद्ध चतन्यमात्र देखते ही हैं । 
इस प्रकार आत्मद्रव्य कहा गया । अब उसको प्राप्ति का प्रकार (उपाय) कहा 


जाता है--- 
इत्य भिहितसात्मद्रव्यसिदानी मेतदवाण्तिप्रकारोईभिधो यते-अस्य तावदात्पनो नित्य- 


मेबानादिपौदृगलिककर्मनिभित्तमो हभावनानु भावर्धाणतात्मवत्तितया_तोयाकरस्थेवात्मन्येव 
क्षुम्यत:ः .क्रमप्रवतामिरनन्तासिश-्तिव्यक्तिभि: परिवतंमानस्य. ज्ञत्तिव्यक्तिनिमित्ततथा 
झंयमृतासु बहिरथंव्यक्तिषु प्रवत्तमंत्रोकस्य शिथिलितात्मविवेकतय/त्यन्तवहिसंखस्य पुन. 
पौद्गलिककर्म निर्मापकरागढ्वेबद्वत मनुवतंमानस्य दूरत एवात्मावाप्ति । अथ यदा त्वयमेव 
प्रचण्डकर्म काण्डोउवण्डोकृता खण्डज्ञानकाण्डत्वेनाना दिपौदूगलिककर्म निितस्थ मोहस्य वध्य- 
घातकविभागश्ञानपूर्वकविभागकरणात्‌_ केवलात्मभावानुभावनिश्चलोकफृतवत्तितया तोयकर 
इवात्मन्येबातिनि:प्रकम्पस्तिष्ठन्‌ू युगपदेव व्याप्यानन्ता ज्ञप्तिव्यक्तोीरवकाशाभादान्न जातु 
बिवतंते, तदास्य ज्ञव्तिव्यक्तिनिमित्ततया ज्ञेयमृतातु बहिरथंव्यक्तिषु न नाम मंत्रों प्रबतंते । 
तत: सुप्रतिष्ठितात्मविवेकतयात्यन्तमन्तमुंखीमृत पौद्गलिककर्म निर्मापकरागद्वेबद्वेतानुव॒ त्ति- 
दूरोभुतो दूरतः एवानुमृतपूर्व मपृर्वज्ञानानन्दस्वभाव भगवन्तमात्मानमवाप्नोति । अबाप्नो- 
त्वेव ज्ञानानन्दात्मान जगदपि परमात्मानसिति। 

(१) अनादि पोदृगलिक कर्म के निमित्त से होने बालो मोह भावना (मोह के अनु- 
भव के) प्रभाव से सदा चक्‍कर खातो हुई आत्म-परिणति के द्वारा समुद्र के समान (जो 
आत्मा) अपने मे ही क्षुब्ध है, [२] क्रमश प्रवतंमान अनन्त ज्ञप्तियों की व्यक्षितयों 
(जाननरूप पर्यायों ) के द्वारा जो परिवतंन को प्राप्त है [३] ज्ञव्तियों की व्यक्तितयों के 
लिये जो निमित्त हे ऐसे ज्ञेयभूत बाह्य पदार्थों मे जिसको मंत्री प्रवतंती है [४] आत्मा 
विवेक के शिथिल (अभाव) होने से अत्यन्त बहिमुंख है, [५) पोद्गलिक कर्म (ज्ञानावर- 
णादि) को २चने वाले ऐसे राग ट्वेंबरूप जो परिणमित होते हैं (रागद्वेष रुप आत्मा के 
परिण!म ज्ञानावरणादि पोदगलिक कर्मों के रचने वाले है, वे रागद्रंघरूप परिणाम आत्मा मे 
होते हैं), उप"क्‍्त पांच विशेषण वाले इस आत्मा को आत्म-प्राप्ति दूर है । 


पवयणसारो ] [ ६५१ 


परन्तु जब यही आत्मा प्रचण्ड कर्मकाण्ड द्वारा अछण्ड ज्ञानकाण्ड को प्रचण्ड करने 
से अतादि-पौदूगलिक-कर्म रचित मोह को बध्य-घातक के विभागज्ञानपूर्वक विभक्‍त करने से 
स्वयं केवल आत्म-भावना के (आत्मानुभव के) प्रभाव से परिणति को निश्चल करने से 
समुद्र को भांति अपने मे ही अति निष्कृंप रहता हुआ एक साथ हो अनन्त ज्षप्ति व्यक्तियों 
में व्याप्त होकर अवकाश के अभाव के कारण सर्वथा विवर्तन (परिवर्तन) को प्राप्त नहों 
होता, तब ज्ञाप्ति को व्यक्षिययो के निभित्त कारण होने से जो शेयभत हैं, ऐसो बाह्य-पदार्थं 
की व्यक्षितयों के प्रति उसे वास्तव में मंत्री प्रवरतित नहीं होतो है, इप्तलिये आत्म-विवेक 
को सुप्रतिष्ठितता (पुस्थिति) के द्वारा अत्यन्त अन्तर्मुख होकर तथा पोद्गलिक कर्मों के 
जो रचयिता ऐसी रागद्वेषद्वेतरूप परिणति से दूर होकर यह आत्मा पूर्व मे अनुभव नहीं 
किये गये अपुर्व ज्ञानानन्दस्वभावी भगवान्‌ आत्मा को आत्यन्तिक रूप से ही प्राप्त करता 
है । जगत भी ज्ञानानन्दात्मक परमात्मा को अवश्य प्राप्त करो । 
भवति चात्र श्लोक -- 
आनदामृतप्रनिर्भ रवहत्केवल्यकल्लो लिनो - 
निर्मंग्न जगवीक्षणक्षममहाससवेवनभ्री मुखम्‌ । 


स्थात्काराडू जिनेशशासनवशा दासादयतुन्ललसत्स्थ 
तत्त्व बृतजात्यरत्नकिरणप्रस्पष्टमिष्ट जनाः ॥२०॥। 


अर्थ--आनन्दामृत के पूर से भरपूर बहती हुई कंवल्यसरिता में [मुक्तिरूपी नदी 
मे] जो डइबा हुआ है, जगत्‌ को देखने मे समर्थ महासंवेदनरूपोी श्री [महाशानरूपी लक्ष्मी ] 
जिसमे मुख्य है, जो उत्तम रत्न-किरण को भांति स्पष्ट है ओर जो इष्ट है ऐसे उललसित 
[ प्रकाशभान-आनन्‍्दसय ] स्वतत्व को जन स्यात्कारलक्षण वाले जिनेश-शासन के वश से 
प्राप्त हो । 
[ 'स्पात्कार जिसका चि्ठ है ऐसे जिनेन्द्र भगवान्‌ के शासन का 
आश्रय लेकर के प्राप्त करो ] 
(शादू ल-विक्रीडित छन्द) 
व्यास्येयं किल विश्वमात्मसहित व्याख्या तु गुम्फो गिरा, 
व्याय्यातामतचन्द्रसुरिरिति भा समोहाज्जनो वल्गतु। 


वल्गत्वश... विशुद्धधोधकलयास्थाद्वादविद्याबलात, 
लब्ध्वके सकलात्मशाश्वतमिद स्‍्व॒ तत्त्यमव्याकुल: (२१७ 


आत्मा सहित विश्व व्याख्येय [समझाने योग्य ] है, वाणी का गुंधन व्याख्या है 
भर अपृतचन्द्रमुरि व्याल्याता है! इस प्रकार मनुष्यों ! मोह से मत नाथो [मत फूलों], 


६५२ ] [ पवयणसारो 


[किन्तु | स्थादवाद विद्या बल से विशुद्ध ज्ञान को कला द्वारा इस एक समस्त शाश्वत 
स्वतस्व को प्राप्त करके आज [लोगो] अव्याकुलरूप से नाजो [परमाननन्‍्द परिणामरूप 
परिणत होमो ।+] 

[अब काव्य द्वारा चेतन्य की सहिमा गाकर, वहो एक अनुभव करने योग्य है ऐसी 
प्रेरणा करके इस परम पवित्र परमागम को पूर्णाहुति को जातो है--] 


इति गदितमनीचंस्तस्वमु ज्यावच यत्‌, चिति तदपि किलाभृत्कल्पमग्नो हुतस्य । 
अनुभुयवतु तदृज्थेश्चिज्जिदेवाश यस्‍्सादू, अपरभिह न किवित्तत्वमेक पर खित्‌ ॥॥२२॥ 


अर्थ--हस प्रकार [इस परमागस मे] अमन्दतया [बलपुवंक, जोरशोर से] जो 
थोड़ा बहुत तत्त्व कहा गया है, वह सब चंतन्य के मध्य वास्तव मे अग्नि मे होमो गई वस्तु 
के समान [स्वाहा] हो गया है। [अग्नि में होमे गये घो को अग्नि खा जातो है, मानो 
कुछ होमा हो न गया हो । इसी प्रकार अनन्त माहात्म्यवन्त चंतन्‍्य का चाहे जितना वर्णन 
किया जाय तो भो मानो उस समस्त वर्णन को अनन्त महिमावान्‌ चेतन्य खा जाता है, 
चैतन्य की अनन्त महिमा के निकट सारा वर्णन सानो वर्णन हो न हुआ हो, इस प्रकार 
तुच्छता को प्राप्त होता है।] उस चंतनन्‍्य को ही आज़ प्रबलता-उग्रता से चेतन्य अनुभव 
करो अर्थात्‌ उस चित्स्वरूप आत्मा को ही आत्मा आज आत्पन्तिकरूप से अनुभव करो 
क्योंकि इस लोक मे दूसरा कुछ भी [उत्तम] नहों है, चंतन्‍्य ही परम [ उत्तम ] तत्त्व है । 


इस प्रकार तस्‍्वदीपिका नामक ससस्‍्कृत टीका समाप्त हुई । 
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तुच्छागा रवबहुला 
नच बन्धाप्रसिद्धि 
पुम्गलकम्मादीण 
पूर्वकर्म करोति 

बन्ध प्रति भवत्येकम्‌ 
भत्तीए जिणवराण 
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